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ಗ್ರಂಥಮಾಲೆ 'ರೊಕ್ತಗಳಿಸುವದೋ, ಕಳೆಯುವದೊ ಎ೦ಬದನ್ನು 
ವಾಚಕರೇ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು; ವದು ಮೇಲು. ಬು ಕೇವಲ 
ಹ ಲಬ 


2 ತತ್ತ ಜ್ಹಾನ ಪ್ರಸಾರದ ನವೃಗೆದು ಸಂತೋಷದ ಸಂಗತಿ. 


ತ್ನಾಗವಿಲ್ಲದೆ ಆದಾರಿಗೆ ಸಮಾಢಾನವಾಗಿದೆ ? ಬಹಳ ಪ್ರಣ್ಣವಿದ್ದ 


4 
ಲಛಯೇ ಬಹಳ ತ್ಲಾಗಘಟಿಸುತ್ತದೆ. ಆಯುಷ್ಯದಲ್ಲಿ ತಾಗದ ಯೋಗಗಳು 
ಬಂದಷ್ಟೂ ಕಡಿಮೆಯೆಂದುಕೊಳ್ಳು ಛೆ ಉಶ್ಪಾ ಹವಿದೆ; ಸವೆಯದ 


ಸದ್ಗುರತಿದತ್ತ ಸಮಾಧಾನದ ತ ಇದೆ. ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸೇವೆ 
ಸಲಸುವ ಸೌಭಾಗ್ಯವೊಂದು ಹಣೆಯಲ್ಲಿ ಬರೆದಿರಬೇಕಿಷ್ಟೇ ! ಸರ್ವರೂಪದ 
ಉಪಾಸ್ಕನೆ ಇದನೆ ಸಾಕ್ಷಿ. ಇದರ ದುರಭಿಮಾನ ಬರಗೊಡದಂತೆ 
ನಡೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಮರ್ಥನೂ ಆತನೇ. ಇದೆಲ್ಲವೂ ಅವನದೇ. 
ಇನು ನೈಷ್ಣರ್ಮ್ಜ ಸಿದ್ದಿಯಲ್ಲಿಯ ವಿಷಯ. ಇದರ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ 


ಅನುವಾದಕರು ಹೇಳುವಡನ್ನೇನೂ ಉಳಿಸಿಲ್ಲ. ಓದುಗರ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಕೆಲಸವೊಂದು ಬಾಕಿ. ಈ ಗ್ರಂಥ ಆಚಾರ್ಯರು ತಪಾಸುಮಾಡಿದ 
ಸುರೇಶ್ವರರ ಜ್ಲಾನಾಧಿಕಾರದ ಹೆಠೀಳ್ಸೈೆಯಿ ಹೇಪರು.' ಆದ್ದ ಜಗ 
ದ್ಲುರುವಿನಿಂದ ಮೊದಲನೆಯ ಬಹುಮಾನಹೊಂದಿದ ಹಿರಿಯರ ಹೊತ್ತಿಗೆ. 
ಉತ್ತಮಾಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೇ ವೂಸಲಾಗಿದ್ದ ಉದ್ಭೃ೦ಥ. ಸುಲಭ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳ 
ನಿಚ್ಚ ಜೆಳೆಯಂದ ಪ್ರಠ ನಮಾಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೂ ಬೆಲುಕುವಂತಾಗಿದೆ. ಕಾ 

ಇದರಲ್ಲಿಯ ವಿಷಯ ಸಾಮಾನ್ಗರ ಬಾಯಿಗೆ ಬರುವ ತುತ್ತಲ್ಲ. 
ಹಾಗು ಇದರಲ್ಲಿ ಸಮಾಧಾನ ಹೊಂದಳಿಕ್ಕೆ ಬರಿಯ ಕಲತ ಬುದ್ಧಿ ಸಾಲದು; 
ತೀವ್ರ ಮುಮುಶ್ಸುತ್ತ, ಏರಕ್ಕಿ, ಅಭ ಸ್ಯಾಸಗಳಿ '೦ದ ಬೆಳೆದ ಬಲಿಷ್ಕ ಬುದ್ದಿ 


ಮ 
ಬೇಕು. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ತಮ್ಮ ಬುದಿ ಯೇನು ಕಡಿಮೆಯದ ದಲ್ಲವೆನಿಸುತಿರುವೆ 


ದೇನೋ ನಿಜ. ಆದರೂ ಪ್ರಸಂಗ ಶೇಷದ ಪರೀಕ್ಸೈಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ 
ಮನಸಿಗೆ ತ ನ್ನ ಯೋಗ್ಯತೆಯ ಪರಿಚಯವಾಗದೇ ಹೊ ಇಸಗುವದಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ 
ಆಳವನ್ನ್ಗೆ ೯ ಇನ್ನ ಶಿದ್ದ ಹಾಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವು ರ್ರದೂ ದುಸ್ಸಾಧ್ಯವಾಗಿರುವ 
ವರಿಗೆ 0 ಥಾರ್ಥ ಬೃಹ್ಮಸ್ತ _ರೂಪಾನುಭವವೆಷ್ಟು ಕಠಿಣವೆಂಬುದು ಕಲ್ಪ 


ನೆಗೆ ಬರದಷ್ಟೂ ಕರಿಣವಾಗಿದ್ದುದೇನಾಶ್ಚರ್ಯವ್ನ. ಅಂತು ಇದರಲ್ಲಿನ 


೪ 


ಆ) 
ಜ್ರ 
೫ 


ಸಿದಾ ೦ತಗಳು ಕೆಳಗಿನವರಿಗೆ ಅಳವಡುವವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಾಧನದ ಸ 
ಟಿ 
ಹತ್ತಿ ಹದನಾದ ಬುದಿ ಗೆ ಆಸಾಧ-ವಾದ ವಿಷಯವುಂಟೇ? 

ಎ ಟು ತ್ಸ 
ನೈರಂತರ್ಯದ ಯತ್ನ ಮಾತ ಬೇಕು. 


6 
೬ 
4 


ಸಾಧಕರಿಗೆ ಸಾಧನೆಗಳ ಆಗ್ರಹವಿರಬಾರದು; ಆದರವಿರಬೇಕು. 
ಎಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗಳೂ ಆನಂದವರ್ಯವಸಾಯಿಗಳೆ. ವಿಷಯಾನಂದವೂ 
ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದವೇ; ಪ್ರಪಂಚನೆಲ್ಲ ಸರಬ್ರಹ್ಮನೇ. ಇದು ಅನುಭವದ 
ಕಣ್ಣಗೆ ಕಾಣಸಹತ್ತ್ಮುವವರೆಗೆ ಭಾವನಾ-ಕ್ರಿಯಾ ಸಂಕರವಾಗಗೊಡ 
ದಂತಿದ್ರರಾಯಿತು. ಮುಂದೂ ಸ೦ಕರವಿಲ್ಲ; ಎಂದೂ ಸಂಕರವಿಲ್ಲ. ಏಕ 
ಸದಲ್ಲಿನ್ನೇತರ ಸಂಕರವಾಗಬೇಕು? ಜ್ಞಾನವೆಂಬುಪೆಲ್ಲಾ ಒಂದೇ. 
ಧಿಕಾರಾನುರೂಪವಾಗಿ ಸಾಧನ ಏಭಜನೆಯಾಗಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳಲ್ಲಿಯ 
ಭ)ಮ್ಮ ಮಂದಾಧಿಕಾರಿ ಪ್ರಯೋಬಜಕವೇ ಹೌದು. " ಕಡೌಕಗತ್ತ188? 
ಎಂಬುದೇ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ, ಸಹಜಸ್ಟಿತಿ, ಸರ್ವಸ್ಥಿತಿ, ಜ್ಞಾನನೇ ಅನುಭವ. 
ಇ.ಬ್ಲಿಗೆ ಹೇಗೆ ಬಂದರೂ ಅಷ್ಟೇ ! ಬೇರೆ ಹೊಹ್ಟೆದೇಶವೇ ಇ.ಬ್ಲವಲ್ಲ ! 


ಯ. ಛ್ಲಿ €( 


ಲಿ 


ಆದಕಾಗಿ ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿಯನೋಡುವವರು ಕರ್ಮದ ಮೇಲೆ 
ಕೈ ಮಾಡಿ ಹುಚ್ಚುತನ ಹೊರಗೆಡಹಿಕೊಳ್ಳೆಬಾರದು. ಉಪಾಸನೆ 
ಧ್ಯಾನಾದಿಗಳನ್ನು ಜರದು ಜೊಳ್ಳುಕಾಳಿನಂತಾಗಬಾರದು. ನಿಜವಾಗಿ 
ಸಮಾಧಾನವಾಗಬೇಕಿದ್ದರೆ ನಿತ್ಯ ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ತಪ್ಪದೇ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದು ಸದ್ಗುರೂಕ್ತ ಸಾಧನೋಪಾಸನೆಗಳನ್ನು ಸಾಗಿಸಿಕೊಂಡು 
ಸಮಾಧಾನದಿಂದ ಏ ಚಾ ರ ಮುಡುತ್ತಿದ್ದರೆ ಸೈಷ್ಠರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿಗೆ 
( ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ) ಮತ್ತಿತರ ಹವ್ಯಾಸ ಬೇಡ... ಬರಿಯ ಪರಮಾರ್ಥದ 
ಪಂಟಿನಕಿಂತ ಪರಮಾರ್ಥವೆಂದು ತಿಳಿದು ಏನನ್ನಾದರೂ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದು 
ಎಷ್ಟೋ ಮೇಲು. ತಳಮಳದ ಯತ್ನಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾನದ ಸತೃಸಾಧನೆ 
ಸಿಗಲೇಬೇಕು. ಇದೇನೂ ಇದೆ "" ಅವರ್ನ೦ಗಂತಾರ; ಇ.ರ್ದಿಂಗಂತಾರ'' 
ಅಂತ ಹಾಳು ಹರಟಿ, ""ನೀವೇನಂತೀರೀ ಅಂದ್ರ, ಗೋವಿಂದ'', ಈ ಸ್ಥಿತಿ 
ವೇದಾಂತ ವ್ಯಾಸಂಗದವರಿಗೊಪ್ಪುವದಲ್ಲ.  " ಸಾಧನತತ್ಪರನಾಗಿರೆ । 
ಸಾಧಿಸುವುದು ಸಿದ್ಧದಶೆಯು ಕೊಳ್ಳಲು ಬರದು ॥'' ಶ್ರೀ ಸದ್ಮನಾಭ. 


ಕಣ್ಣೀರು! 


ನೋಡಿ, ನಾರಾಯಣರಾಯರ, ನಮ್ಮ ಪ್ರೇಮ ಸಂಬಂಧಕ್ಕೂ, 
ಈ ಗ್ರಂಥಾನುವಾದದ. ಆರಂಭಕ್ಕೂ, ಏಕಮಾತೃ್ರಕಾರಣಳಾದ ನನ್ನ 
ತಂಗಿಯ ಸಂತೋಷಕ್ಕಾ ಗದೆ ಸ ಸ್ಮ್ಸೃತಿಗೆಂದು ಈ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಪ ಪ)ಸಿದಿಸು 


) 
ಒಪ 
ಹಾ ಣೆ ಎಎಂಸಿ ಹ ಅಧ ಘಡ ರ್ರ ಪಳ 1 ಸಕಳ 
ವಾಗ ನನಗೆಷ್ಟು ಕಸವಿಸಿಯಾಗದ್ರಜೆಂಬ ದನ್ನಾ ೦ನೆ ಹೇಳಲಿ, ಪ್ರಬುದ 


ಬಂದಿ 


ಬದಿಯ, ಅಲ್ಪಪ್ಪಾಯದಡ ಒಬ್ಬಳಲ್ಲ; ಇದ್ದ ವರಿಬ್ಬ ರೂ ತಂಗಂದರು 
ಒಬ್ಬರ ಹಿಂದೊಬ್ಬರ ರು ಗತಿಸಿ ಸ್ವರೂಪದಿಂದ ಏಕಾಕಿಯಾದ ನನ್ನನ್ನು 


ಆಟ ಭೀ 


ಸೋ ಪಪಾಧಿ ಕಸ್ಥಿ 'ತಿಯಳ್ಸಿಯೂ ವಿಕಾಕಿಯನ್ನಾ ೧ ಮಾಡಿದರು. ತವರ 
ಹೃದಯಗಳನ್ನು "ವಂಕಿ ಇಲ್ಲ ಇದೇ 2 ಬೇಯಿಸಿದರು. ಮಂಡನ-ಸರಸ್ವತಿಯ 
ರಂಥ ಈ ಲಶ್ಷ್ಮೀ ನಾರಾಯಣರ ಬ್ಲಾನನಿಷ್ಟ ದಾಂಪತ್ಸವ ಕಣ್ಣಣಿಯೆ 
ಕಂಡು ಹಿಗ್ಗು ವ್ರದು ನಮ್ಮ ಹಣೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಗಂಡನಲ್ಲಿ ಬರತಿಯ ಬೀಜ 

ಘ್‌ ಎಸ ಇಡ್ಮಿ%* ಡಿ 


ವನ್ನು ಬಿತ್ತಿ ಸಂಸಾರದ ಫ ಲವಾಗಿ ಜ್ವ್ಹ 'ನಸಂತಾ ನವನೊಂದು ಸಮರ್ಪಿ ನ 
ವನೆ 


ವನ್ಮೆದಿ ಸಸ್ತ್ರಭ ಭಗಿನಿಗೆ ಇದನ್ನು ದೀಪಾವಳಿಯ ಬ್ಹಾನ 


ಉಡುಗಿ ಚಡ] ಒಪ್ಪಿಸುವೆ. ತಂಗಿ | ನಿನ್ನ ತೃಪ್ಮಿಗೆ ಈಗ ನಾಸಿನ್ಸೆ ದ್‌ 
ಮಾಡಬಲ್ಲೆ ? ಇಂದು ನಿನ್ನ ಹುಟ್ಟದ ದಿನವೂ ಹೌದು. ಗಂಡ, ಅಣ್ಣ 
» ಕೊಟಿ ರುವೀ ಬಡತನದ ಉಡುಗರೆಯನ್ನುು ಸ್‌ 


ಡಿ 
ಸ್ಫರ್ಗೀಯಂ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮರೆತು ಬಿಡಬೇಡ ಅಕ್ಕಮ್ಮ! ಇದಿಷ್ಟೇ. 


ಿ 


ಓತಿ 


ಧಾತೃ -ಶ್ರೀಗುರುದ್ಧಾದಶಿ ನಿಮ್ಮ ಣ್ಣ 
ಯೋಗಾಶ್ರನು ಶ್ರೀಮಠ ಬಾಚ ದತ್ತ ವರ್ತಿ 


ಜ 


ವಾಸ್ತವಿಕವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದರೆ ವೇದಾಂತದಷ್ಟು ಸುಗುಮ ವಿಷ 
ಯವೇ ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ. ವೇದಾಂತನೆಂದರೆ ತನ್ನ ವಿಚಾರ. ಅಂತೇ 
ಅನುಭವಶಾಸ್ತ್ರ. ತನಗಿಂತ ಸಮೂಸ, ಸುಲಭವಾದ ವಸ್ತುವಿನ್ನಾ ವುದು? 
ಇಷ್ಟಿದ್ದೂ ಬಹಿರ್ದ್ಯಷ್ಟಿಯವರಿಗೆ ಅಷ್ಟೊಂದು ಕಷ್ಟ ಕಂಡರೆ ಅದು ವಿಷ 
ಯದ ತಪ್ಪಲ್ಲ. ನೈಷ್ಟಮನ್ಯಸಿದ್ಧಿಯೊಳಗಿನ 4 ಅಹಂ? ಏಷಯದ 
ಮೇಲಿನಷ್ಟು ಸವಿಇಚೀನ ಏವೇಜನೆ ಕ್ವಚಿತ್ತಾಗಿಯೇ ಕಂಡುಬರತಕ್ಕುದು. 
ಗೊಡ್ಡು ಏಚಾರಗಳ ಗಂಧವೂ ಇಲ್ಲದ ಗ)ಂಥ. ಸುರೋಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ 
ಆಧಿಕಾರ, ನಿಷ್ಠೆ, ವಾಣಿಗಳಿಲ್ಲವೂ ಅಂತಹವೇ. "" ಅಹಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ'' 
ಎಂದಕೂಡಲೆ ಬಾನದ ಗುಂಟ ಅನುಭವವೇ. ಜ್ಪಾನಾನುಭವಗಳ ಸಹಜ 
ಸಾಮರಸ್ಯ ಸ್ವಭಾವದ ಅವರ ಆ ಬುದ್ಧಿ. ಆ ಜ್ಲಾನ-ವೈಭವ ಎಲ್ಲವೂ 
ಅಸಾಮಾನ್ಯವಾದವುಗಳೇ. ಸರ್ವಾತ್ಮನಾಗಿರುವ ಶೃಂಗೇರೀ ಪೀಠದ 
ಅದ್ಯ ಆಚಾರ್ಯನು ಸಾಧಕರನ್ನು ಕರುಣಿಸಲಿ: ನಿರುವಮ ಕರುಣೆಯ 
ಸರಿಯನ್ನು ಸುರಿಸಲಿ; ಶಾಶ್ವತ ಸಮಾಧಾನನನ್ನೀಯಲ. ಓಂ ಕೇವಲ! 


ಸಂಪಾದಕ. 
ಶೇಶಿವಾನಂದ ಮಂದಿರ | 
ಶಂಕರಪುರ ಹುಬ್ಬಳ್ಳಿ. 


ಅಗಲಿಹೋದ 
ಲಕ್ಷ್ಮಿಗೆ 





ಸಾಗ7ಗಗಾಪ್ರಫೇಸ ಪ್ರೀಧ್ಠಣ  ಕಾಕ1 ೫1 7೧೯ ಇಡಿ ಕಕಷ್ಟ। 


ಜನನ ಮರಣ 


ಆನಂದದ ್ರೀಗುರುದ್ಹಾದಶಿ (ಠೀನಬಖದೆ ಎಳೆಯಷ್ಟಮಿ 


ಶಕೆ ೧೮೩೬ ಶಕೆ ೧೮೫೫ 


ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ 
೧ 

ಅದ್ರೆ ಎತ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ನೆ ಸಷ್ಠಮಣ್ಣ ಸಿದ್ದಿಯು ಒಳ್ಳೇ ಮಹತ್ತ ವದೆ 
ಸ್ಥಾನವನ್ನು "ಆಕ್ರಮಿಸಿರುತ್ತ ದೆಂಬದರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೂ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಅದ್ರೆ ಬತ 
ಮತಪ್ರಸ್ಥಾ ಪಕರೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ದರಾದ ಶೀಮಚ್ಛ್ಚ, ೦ಕರ ಭಗವತ್ಪಾದರ 
ಸಾಕ್ಟ್ಟಾತ್‌ ಶಿಷ್ಯರಾದ ಸುರೇಶ್ವ `ಕಾಚಾರ್ಯರೇ ಪ "ಗುಂಥವನ್ನು ಬರೆದಿರು. 
ಪದರಿಂದಿ ಅದ್ರೆ ತ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ (ಬೇಕೆನ್ನು ವವರಿಗೆ 
ಇದು ಒಳ್ಳೇ ಸಹಾಯಕವಾಗಿದೆ. ಅದ್ಬೈತ ಪಂಥದ ಮುಖ್ಯ ಮುಖ್ಯ 
ಸಿದ್ದಾ೦ಂತಗಳನ್ರೆ ಲ್ಲ ಇದು ಒಳ್ಳೇ ಸರ ರಸಾಗಿಯೂ, ಸಂಸ್ಟೆ ೇೀಪ ಜರಾ 
ಸರಲವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಈ ವಿಷಯದನ್ಲಿ ಇದನ್ನು ಶ್ರೀ 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಗೂ, ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮ ಮುನಿಗಳ 
ಸಂಕ್ಸ್ಪೇಪ ಶಾರೀರಕಕ್ಕೂ ಹೋಲಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಉಪದೇಶಸಾಹ. 
ಸ್ರಯು ಬಲು ಕಠಿಣವಾಗಿದೆ. ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಅದು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಯು 
ವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸಂಕೆ ಶ್ಸೀಪಶಾರೀರಕವು ಒಳ್ಳೇ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಬರೆಯ. 
ಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಅದನೆ ಟೂ ದಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ಜಡ ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ಸುಲಭ 
ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಆದರೆ ನೈಷ್ಟಮನ್ಳಸಿದ್ಧಿ 2 ಇವೆರಡರ ನಡುವಿನ ಸುವರ್ಣ 
ಮಧ್ಯದ ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿರುವದರಿಂದ, ಇದರ ಬೆಲೆಯು ಅಪ್ಪಿ ಸ್ಟೆಂದು 
ಆಳ ಸಗದ; ಶಾಂಕರಾದೈೆ ಸ ಪ್ರತದೊಳಗೆ ಪ್ರವೇಶಮಾಡಬೇಕೆನ ಪ ನವರು 
ಈ ಗ್ರಂಥದ ಅಭ್ಯಾಸವನ್ನೇ ಪ್ರಾರಂಭ ಮಾಡುವದು ಯೋಗ್ಯವೆಂದು ಎದೆ 
ತಟ್ಟಿ ಹೇಳಬಹುದು. 


ಹ 


ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ನರಾಚಾರ್ಯರು ಮೊದಲು ವಮೀಮಾಂಸಕರಾಗಿದ್ದ 
ರೆ೦ದೂ, ವಾದದಲ್ಲಿ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಿಂದ ಪರಾಜಿತರಾದ ಮೇಲೆ ಸಂನ್ಯಾಸ ಸ 
ವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ವೇದಾಂತಿಗಳಾದರೆಂದೂ ಪರ ೦ಪರೆಯು ಶೇಳುತ್ತ ಇ 
ಸುರೇಶ್ವರರನ್ನು ವಾದದಲ್ಲಿ ಸೋಲಿಸಿದ ಮೇಲೆ 1 ಐ ಸುರೇ 


೨ 


ತ್ವರರ ಕಡೆಯಿಂದ ತಮ್ಮ ಭಾಷ್ಗಗಳ ಮೇಲೆ ವಾರ್ತಿಕವನ್ನು ಬರೆಯಿಸ 
ಬೇಕೆಂದು ಸಂಕಲ್ಪಮಾಡಿದರು. ಆಗ ಉಳಿದವರು ಸುರೇಶ್ವರ ರು 
ವಿೀಮಾಂಸಕರಿದ್ದದರಿಂದ, ಅವರ ಕಡೆಯಿಂದ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಬರೆಯಿಸಿ 
ವದು ಸರಿಯಾಗಬಹುದೋ ಹೇಗೆ, ಎಂದು ಸುರೇಶ್ವ ರಾಜಾರ್ಯರ 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತನದ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಶಯವನ್ನು ವೃಕ ಕ,ಪಡಿಸಿದರು.' ಆದುದರಿಂದ 
ಆಂತಹ ಶಂಕೆಗಳ ನಿರಸನಾರ್ಥವಾಗಿ ಬೂ ಸ್ವತಂತ್ರ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆಯ 
ಬೇಕೆಂದು ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಸುರೇಶ್ವರರಿಗೆ ಆಜ್ಞೆ ಮಾಡಿದರು. 
ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ನೈಷ್ಟಮಳ್ಳಸಿದ್ದಿ. ಯೆಂಬ 
ತ ನ್ನ್ನ ಬರೆದು ಗುರುಗಳನ ವಿ ಸಂತೋಷಪಡಿಸಿದ | ಲ್ಲದೆ ಉಳಿದ 
ಹ್‌ ಪಂಕಜ 0ನ ನ್ನ್ದೂ ಕಿತ್ತಿ ಚಕತೆಗ. ಪರಂಪರಾಗತವಾದ ಈ ಸಂಗ 
-ತಿಯು ನಿಒವೆಂದು ಹಿಡಿಯಲಿ ಏನೂ ಅಡಜಣೆಯು ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 
ನ್ಲೆಷ್ಣ ಮು್ಳುಸಿದ್ದಿ ಯೊಳಗೇ ಈ ಮಾತಿ ಪುಷ್ನಿದೊರೆಯುವಂತಿದೆ. ಒಂದನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ "ಗು ುಎಂದಲೇ ನಾನೀ 
ಸ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮ ಬ್ಧ್ಯಾ ಫನಿಗಳ ಳ ಮುಂದೆ ತಮ್ಮ ಹ ೂಡುವಡಕ್ಕಾ ಗಿ 
ತಾವೀ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆದೆವೆಂದೂ ಸುರೇಶ ಸರಾಚಾರ್ಯರು ಮುಕ್ಕ ಕತ 
ದಿಂದಲೇ ಪೇಳಿದ್ದಾಕೆ. ೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾ ಯದ ೭೬೪ ಮತ್ತು ೭೫ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕಗಳ ಮೇಲಿಂದಲೂ ಇದೇ ಮಾತು. ಹೊರಬೀಳುವಂತಿದೆ. ಅಲ್ಲಿ 
ಸುರೇಶ್ವರರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತನದ ಬಗ್ಗೆ ಸಂದೇಹಪಡುವವರಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಉದಾರಬುದ್ದಿಯಿಂದಲೂ ನಿಷ್ಪಕ್ಟ ಕ್ಸ ಪಾತತನದಿಂದಲೂ 
ರಿಕಿಸಬೇಕೆಂದು ವಿಜ್ಞಾ ಪನ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾ ರೆ ಅವೆಲ್ಲವು ರುಗಳ ಆಧಾರ 
ದಿಂದ ಆದ್ರೈತ ಪೇದಾಂತದ ಮೇಲೆ ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವ ರಾಜಾರ್ಯರ ಲೆಕ್ಕುಣಿಕೆ 
ಯಿಂದ ಹೊರಟ ಮೊದಲನೆಯ ಗ್ರಂಥವೆಂದತೆ. ನೈಷ್ಣಮನ್ಯಸಿದಿ ಯೇ 
ಅಹುದೆಂದು ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಗೊತ್ತಾಗುವಂತಿದೆ. ಅಡೆ ಸ ತವಿಡ್ಯೆಯ 
ಸೇಂದ್ರವಾದಶ್ಗ ೈಂಗೇರಿಯ ಶ್ರೀ ಶಾರದಾವೀತವನ್ನ ಲಂಕರಿಸಿದ "`ೂದಲನೆಯ 
ಜಗದ್ಗುರುಗಳ ಮೊದಲನೆಯ ಕೃತಿಯಾದ ಕೈ ಸ್ಯಮಗ್ಯಸಿದ್ಧಿ ಯು ಎಲ್ಲ 
ಆದ್ರೆ ವತೆಗಳಿಗೂ ಜಿ ಚು ಸೀರೆ 'ಜೀಳವೇಕೇ 
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ಗ್ಗೆ ಎ೦ಥವನ್ನು ಬರೆಯುತ್ತಿದೇನೆಂ''ದೂ, ಅದೇ ಅಧ್ಯಾಯ 
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ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಕಾಲವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕಾದರೆ ಅವರ 
ಸುರುಗಳಾದ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಕಾಲವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 
“ಆದರೆ ಹಿಂದುಸ್ಥಾನ ದೇಶದೊಳಗಿನ ಯಾವ್ರದೇ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂಗತಿಯ 
ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಕಾಲದಬಗ್ಗೆ ಅಜ್ಞಾನವು ಆವರಿಸಿಕೊಂಡಿರುವಂತೆ, ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಯನ್ನಾ ದರೂ ಕತ್ತಲೆಯು ಮುಸುಠಿದೆ. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಕಾಲದಬಗ್ಗೆ 
ತೀರ ಭಿನ್ನಭಿನ್ಮವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಹೊರಸ್ಕೆ ಬಿದ್ದಿವೆ. ಅವರ 
ಕಾಲವು ಕ್ರಿ. ಪೂ. ೧ನೆಯ ಶತಮಾನವೆಂದು *ೆಲವರ ಅಂಬೋಣವಿದ್ದರೆ, 
ಅದು ಶಾಲಿವಾಹನ ಶಕದ ೭೧೦-೭೩೨ ಏಎಂದು ಪ್ರೊ. ಪಾಠಕರು 
ಹೇಳುತಾರೆ. ಲೋಕಮಾನ್ಯ ಟಿಳಕರ ಅಂಬೋಣದಂತೆ ಅದು ಶಾ. ಶಕದ 
೬೧೦-೬೪೨ ಇರುತ್ತದೆ. ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿ ತೇಲಂಗರವರು ಆಚಾರ್ಯರ 
ಕಾಲವು ಕ್ರಿ. ಶ. ೬ನೆಯ ಶತಮಾನವೆಂದೂ, ಭಾಂಡಾರಕರರವರು ಅದು 
ಕ್ರಿ. ಶ. ೬೮೦ ಎಂದೂ, ಮಾಕ್ಸಮುಲರ ಮತ್ತು ಮ್ಯಾಕಡೊನಲ್‌ ಪಂಡಿತರು 
ಅದು ಕ್ರಿ. ಶ. ೭೮೮-೮೨೦ ಎಂದೂ, ಪ್ರೊ. ಕೀತ್‌ನೆಂಬವನು ಅದು ಕ್ರಿ ಶ. 
೯ನೆಯ ಶತಮಾನದ ಆದಿಭಾಗವೆಂದೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯಬಡುತ್ತಾರೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಇಂತಹ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇ ನಿಜವಾದುದೆಂದು. ನಿಶ್ಚಯಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಹೇಳುವದು ಕಷ್ಟವದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಕಾಲ 
ವನ್ನಾದರೂ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದು ಅಶಕ್ಕವೇ ಆಗಿದೆ. 

ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಜೀವನದ ಸಂಗತಿಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ 
ನಮಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳು ಗೊತ್ತಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. (ಅವರು ಶುಕ್ತಯ- 
ಜುರ್ವೇದೀಯ ಕಾಣ್ತ್ವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೆಂದು ಮಾತೃ ಹೇಳಬಹುದು. ಅವರು 
ಭಾರತದ ಯಾವ ಪ್ರಾಂತದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದರೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳುವದು ಕೂಡ 
ಕಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ರೇವಾನದಿಯ ದಂಡೆಯ ಮೇಲಿದ್ದ ಮಾಹಿಷ್ಯತೀನಗರದಲ್ಲಿ 
ಅವರು ವಾಸವಾಗಿದ್ದರೆಂದೂ, ಅಲ್ಲಿಯೇ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಅವರನ್ನು 
ವಾದದಲ್ಲಿ ಸೋಲಿಸಿದರೆಂದೂ ಕೆಲವು ಜನರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಮತ್ತೆ 
ಇೆಲವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ವಾಸವಾಗಿದ್ದ ಮಾಹಿ 
ಷ್ಮೃತೀ ನಗರವು ಈಗಿನ ರಾಜಗೃಹವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಅದರ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿ 


ಳ೪ 


ಇರಬಹುದಾದ ಬೇರೊಂದು ನಗರವಾಗಲಿ ಆಗಿರಬೇಕು. ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರ: 
ಆಭಿಪಾ,ಯದಂತೆ ಆ ಮಾಹಿಷ್ಠತೀ ನಗರವು ನರ್ಮದಾ ನದಿಯ ದಂಡೆಯ. 
ಮೇಲೆ ಇದ್ರಿತೆಂದೂ, ಆ ಪ್ರದೇಶವು ಈಗ ಇಂದೂರ ಸಂಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಸಮಾ 
ವಿಷ್ಟವಾಗಿರುವದೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಅವರು ಮಗಧದೇಶದೊಳಗಿನ. 
ಒಬ್ಬ ವಿದ್ವಾಂಸರಾದ ವಮೀಮಾಂಸಕರಾಗಿದ್ದರು. ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು 
ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸಾಖಂಡನ ಮಾಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಕುಮಾರಿಲಭಟ್ಟಿರ ಬಳಿಗೆ 
ಹೋಗಲಾಗಿ, *ಈಮಾರಿಲರು ಶ್ರಿ ೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರನ್ನು ಸುರೇಶ್ವರರ 
ಕಡೆಗೆ ಕಳೆಸಿದರೆಂದು ಐತಿಹ್ವವಿದೆ. ವಾದದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಿಂದ. 
ಪರಾಜಿತರಾದಮೇಲೆ, ಅವರು ಸಂನ್ಯಾಸ ಗ್ರಹಣಮಾಡಿ ಗುರುಗಳ ಸಂಗಡ 
ಸಂಚಾರ ಮಾಡಹತ್ತಿದರು. ಕೊನೆಗೆ ಆಚಾರ್ಯರು ಈಗಿನ ಮೈಸೂರ. 
ಸೀಮೆಯೊಳಗಿನ ಶೃಂಗೇರಿಗೆ ಬಂದು, ಅಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಶಾರದಾ ವೀಠವನ್ನು 
ಸ್ಥಾವಿಸಿದೊಡನೆ, ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಮೊದಲನೆಯ ಜಗದ್ಗುರು. 
ಗಳೆಂದು ಆ ಪಟ್ಟಿ ವನ್ಫ್ರೇರಿದರು. ಶೃಂಗೇರಿಯ ಗುರುಪರಂಪರೆಯ ಸಾಂಪ) 
ದಾಯಕ ಇತಿಹಾಸದ ಮೇಲಿಂದ ನೋಡಿದರೆ, ಸುರೇಶರಾಜಚಾರ್ಯರು 
ಸುಮಾರು ೮೦೦ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಸಾಮಾ)ಜ್ಯವನ್ನು ನಡಿಸಿದ 
ರೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇದಸ್ತೆ ವಿಶ್ವಸನೀಯವಾದ ಬೇರೆ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಆಧಾರವೇನೂ ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. 


೧೨ 


ಸುರೇಶ್ನರಾಚಾರ್ಯರು ವೇದ-ವೇದಾಂಗಪಾರೀಣರೂ, ವೈದಿಕ 


ಮತ್ತು ವೈದಿಕೇತರ ದರ್ಶನಗಳನ್ನೂ ಮತಪಂಥಗಳನ್ನೂ ಜನ್ನಾಗಿ ಅಭ್ಯಾಸ 
ಮಾಡಿದ ಘನವಿದ್ವಾಂಸರೂ ಆಗಿದ್ದರೆಂದು ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ಕೇವೆ. 
ಅವರ ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದ ಹೆಸರು ಮಂಡನಮಿಶ್ರರೆಂದಾಗಿತ್ಕು. ವಿಶ್ವರೂಪಾ 
ಒಚಾಾರ್ಯರಿಂಬದು ಅವರ ಇನ್ನೊಂದು ಹೆಸರು. ಅವರು ಸುರಿತ ಬರಹಗಾರ. 
ರಾಗಿದ್ದರೆಂಬದಕ್ಕೆ ಅವರ ಗ್ರಂಥಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿ. ಅವರು ಬರೆದ ಗ್ರಂಥಗಳೂ 
ಅನೇಕವಾಗಿವೆ. ಅವರು ಗೆ (ಹಸ್ಕರಾಗಿದ್ದಾಗ ಪೂರ್ವವಮೀಮಾಂಸೆಯ 
ಮೇಲೂ, ಸಂನ್ಯಾಸಿಗಳಾದಮೇಲೆ ವೇದಾಂತದ ಮೇಲೂ ಪ್ರೌಢ ಗ್ರಂಥ. 


ಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಆಪಸ್ತಂಬೀಯ ಮಂಡನಕಾರಿಕಾ, ಭಾವನಾವಿವೇಕ 


ಟೆ 


ಎಿಧಿವಿವೇಕ ಮತ್ತು ಕಾಶೀಮೋಸ್ಟ ನಿರ್ಣಯ ಮೊದಲಾದ ಗ್ರಂಥಗಳು 
“ಅವರ ಗ್ರಹಸ್ಟಾಶ್ರಮದ ಕೃತಿಗಳು. ಪರ ಮಹಂಸರಾದದೇಲೆ ಅವರು 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಗ)ಂಥಗಳಮೇಲೆ ವಾರ್ತಿಕಗಳನ್ನೇ 
ಬರೆದರೆಂದು.. ಹೇಳಬಹುದು. ಅವರು ತಮ್ಮಲ್ಲಿ ಆ ತರದ ವಾರ್ತಿಕ 
-ಬರೆಯುವಯೋ ಗ್ಲತೆಯು ಇರುತ್ತ 'ದೆಯೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೇ 
ನೈಷ್ಯ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ ಯೆಂಬಸ _ತಂತ) ರ್‌ ಬರೆದರು. ಅವರ ಬೃಹ 


೮ 


ದಾರಣ್ಣಕೋಪ ಸಿಷದ್ಭಾಷ್ಯೆವ ವಾರ್ತಿಕವು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಆ ಉಃ ಪನಿಷ 


ತಿನ ಮೋಲೆ ಬರೆದ ಚ ವನ ಡೆ ಏವರಿಸಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ತ್ತಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ಕಿನ.. ಮೇಲೆ ಬರೆದ 


ನಿದ ವಾಗಿದೆ. ಶಂಕರಾ 


ಟು 


ಭಾಷ್ಯ್ಕದಮೇಲೂ ಚಿ. ತ ವಾರ್ತಿಕವು ಪ್ರನಿ 
ಚಾರ್ಯರ ಪ್ರಕರಣ ಗ್ರಂಥಗಳಾದ ದಕ್ತಿ ಣಾಮೂರ್ತಿಸ್ಕೋತ್ರ, ಮತ್ತು 
ಪಂಚೀಕರಣಗಳ ಮೇಲೂ ಇವರು ವಾತಕಗಳನ ವ್ಸ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ ರೆ ದಕ್ಷ ಣಾ 
ಮೂರ್ತಿ ಸೊ, ಒೀತೃವಾರ್ತಿಕಕ್ಕೆ ಮಾನಸೊಲ್ಲಾಸ ವೆಂಬ ಬೇರಿ ಹೆಸರೂ 
ಇದೆ. ಹ ಹೊರ್ತಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಶಾಂಕರಭಾಷ್ಯಕ್ಕೂ ಇವರು 
ರ್ತಿಕವನ್ನು ಒರೆದಿದ್ದಾರೆಂದು ಕೆಲವು ಕಡೆಗೆ ಉಲ್ಲೇಖವಿದೆ, ಆದರೆ ಆ 
ಪುಸ್ತಕವ್ರ ಮಾತ್ರ ಈಗ ಉಪಲಬ್ಬವಿದ್ದ ತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಇವರು 
ವ್ರತ್ತಿ ಅಥವಾ ವಾರ್ತಿಕಗಳನ್ನು ೪ ಬರೆದಿದ್ದ ರೆಂದಲೇ, ವಾರ್ತಿಕ 
ಶಾರರೆಂದು ಹೆಸರುಗೊಂಡಿದ್ರಾರೆ. 


ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ಧಿಯೆಂಬ ಮತ್ತೊಂದು ಸ್ಪತಂತ್ರ 

ಗ್ರಂಥವನ್ನೂ "ಬರೆದವರೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧಿ ಯದೆ. ವಾಚಸ್ಪತಿಮಿಸಿಶು, ಚಿತ್ಸುಖ 
ೂಡಶಾಜಿತ ಪ್ರಾಚೀನ ಆಚಾರ್ಯರೂ ಕೂಡ ಬ್ರಹ್ಮ ಸಿದ್ದಿಯು ಸುರೇಶ್ವ ರ 
ಸೃತವೇ ಎಂದು ತಿಳಿದಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಸಿದ್ದಿ ಯೊಳಗೆ ಕಂಡು 
ಬರುವ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು, ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಉಳಿದ 'ಸ್ಪಂಥಗಳೊಳಗಿನ 
ಎಚಾರಗಳೊಡನೆ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ, ಅವುಗಳೊಳಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಮಹ 





ಜಿ ಭಾಷ್ಕದೊಳಗೆ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೂ ಸಂಶಯಬರುವಂತೆಯೂ ಹೇಳಿದ ಮಾತು 
4ಗಳನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಕಿಳಿಸಿಕೂಡುವದೇ ಇವುಗಳ ಕೆಲಸವು. 


೬ 


ತ್ಮ _ದ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳಿರುವವೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವಂತಿದೆ. ನಿಜವಾಗಿ. 
ನೋಡಿದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಬರೆದವರು ಮಂಡನರೆಂಬವರು. ಆದುದ. 
೦೦ದ ಆ ಮಂಡನರೇ ಸುರೇಶ್ವರರೆಂದು ತಿಳಿಯ ಕ್ರೈ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಸುರೇಶ್ವರರ ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದ ಹೆಸರೂ ಮಂಡನಮಿಶ್ರರೆಂದೇ ಇದ್ದಿತಾ 


೮. 


ದುದರಿಂದ, ಈ ಗೊಂದಲವು ಹುಟಿ ದಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇವ 
ರಿಬ್ಬರೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ವಿಹಿತವು. ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದಿಯೊಳಗೆ 
ಕಂಡುಬರುವ ಎ ಷೋ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು 
ಒಲವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿ, ಅವುಗಳ ಖಂಡನೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದಿ ಕಾರ 
ರಿಗೂ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರಿಗೂ ಇರುವ ವಿರೋಧಾಂಶಗಳನ್ನು ಪ್ರೆಳಗಿನಂತೆ 
ಸಂಗ;ಹಿಸಬಹುದು. (೧) ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ಧಿಕಾರರಿಗೆ ದೃಷ್ಟಿ ಸೃಷ್ಟಿವಾದವು 
ಒನ್ಬಿಗೆಯಲ್ಲ; ಆದರೆ ಗೌಡಪಾದೀಯಕಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲೂ, ಅವ್ರಗಳ ಮೇಲನ. 
ಶಾಂಕರಭಾಷ್ಠದಲ್ಲೂ ದೃಷ್ಟಿ ಸೃಷ್ಟಿ ವಾದವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಸ್ವೀಕರಿಸ 
ಲ್ಲಬ್ಬಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ವಾದವು ಸುರೇಶ್ವರರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಿತ್ತೆಂದೇ 
ತಿಳಿಯಬಹುದು. (೨) ಬ್ರಹ್ಮ ಸಿದ್ದಿಕಾರರು ಅನೇಕ ಜೀವವಾದವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೆ, ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಏಕಜೀವವಾದವನ್ನು ಸಮರ್ಥಿ 
ಸುತ್ಮಾರೆ. ೩) ಅದರಂತೆಯೇ, ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದಿಕಾರರಿಗೆ ಅನೇಕಾವಿದ್ಯಾ 
ವಾದವು ಒಪ್ಪಿಗೆಯಿದ್ದರೆ, ಸುರೇಶ್ವರರು ಅವಿದ್ಯೆಯು ಒಂದೇ ಆಗಿರುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. (೪) ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಜೀವವೇ ಆಶ್ರಯವೆಂದು ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸಿದ್ದಿಕಾರರು ಹೇಳಿದರೆ, ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಆಶ್ರಯವೆಂದು ಸುರೇಶ್ವ 
ರಾಜಾರ್ಯರ ಆಂಬೋಣವಿದೆ. (೫ ಮಹಾವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ ಅಪರೋಕ್ಸ್ಚ 
ಜ್ಹಾನವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ಜ್ಲಾಸದಿಂದ ಮೋಕ್ಟ 
ವಾಗುವದೆಂದೂ ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದಿಕಾರರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಬಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 
ಇದು ಸುರೇಶ್ವರರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. (೬) ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ಧಿಕಾರರ ಸಿದ್ಧಾಂತದಂತೆ 
ಜೀವನ್ಮುಕ್ತಿಯು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಜೀವನ್ನ್ಮು 
ತ್ತಿಯು ವಸ್ತುಸ್ಟಿತಿಯಾಗಿದೆ. (೭) ವೈಯಾಕರಣಿಗಳ ಸ್ಫೋಟವಾದವು 
ಬ್ರಹ್ಮ ಸಿದ್ಧಿಕಾರರಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಗೆಯದೆ. ಆದರೆ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರಿಗಾಗಲ್ಲಿಿ, 
ಆವರ ಗುರುಗಳಾದ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಿಗಾಗಲಿ ಅದು ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. 


೭ 


ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಶಾಂಕರಭಾಷೃದಕ್ಲಿ ಅದನ್ನು ವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿ 
ದ್ದಾರೆ. *: 

ಇನ್ಫು, *ೆಲವಂಶಗಳಲ್ಲಿ ಬೃಹ್ಮಸಿದ್ದಿಕಾರರಾದ ಮಂಡನರಿಗೂ, 
ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಮಸಿದ್ದಿ ಕಾರರಾದ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರಿಗೂ ಐಕಮತ್ಯವಿದೆ. 
ಅಂತಹ ಮುಖ್ಯವಾದ ಸಂಗತಿಗಳು ಯಾವವೆಂದರೆ: (೧) ಬ್ರಹ್ಮವೊಂದೇ 
ಸತ್ಯವು. ಉಳಿದುದೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳು. (೨) ಸಂಸಾರರೂಪಬಂಧಕ್ಕೆ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ 
ಈಾರಣವು. ಅದರ ನಾಶವೇ ಮೋಕ್ಷ ವು... (ಒ) ವಿಚಾರವನ್ನು ಸಹನ 
ಮಾಡದಿರುವದೇ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಸ್ವರೂಪವು. (೪) ಜ್ಹ್ವಾನವೊಂದರಿಂದಲೇ 
ಮೋಕ್ಷವು; ಕರ್ಮದಿಂದಲ್ಲ. (೫) ನಿಷ್ಠಾಮಕರ್ಮಗಳು ಚಿತ್ತವನ್ನು 
ಶುದ್ದಮಾಡುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮಗಳೂ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಮೋಕ್ಟಕ್ಕೆ 
ಸಹಾಯಕಗಳಾಗಿವೆ. (೬) ವೀಮಾಂಸಕ ಮೊದಲಾದವರು ಹೇಳುವಂತೆ 
ಮೋಕ್ಟ ವು ಬರೇ ದುಃಖಾಭಾವಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲ. ಅದು ಭಾವರೂಪ ಆನಂದವೂ 
ಆಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ:-- ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮಂಡನಮಿಶ್ರರೆಂದು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದ ಸುರೇಶ್ವರಾಜಾರ್ಯರಿಗೂ, ಬಹ್ಮಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಬರೆದ 
ಮಂಡನರಿಗೂ ಏನೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ವಿಹಿತವು. 


೨ 
ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಮಸಿದ್ದಿಯು ಅದ್ರೆ ಸತ ತತ್ತ್ವಜ್ವಾನಕ್ಕೆ ಉತ್ಕ್ರ ೨ಷ್ಟವಾದ 
ಪ್ರವೇಶಿಕೆಯಾಗಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅದ್ಮೈತದ 
ಎಲ್ಲ ಮುಖ್ಯ ಮುಖ್ಯ ತತ್ತ್ವಗಳೂ ಇದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಇದು 
"ಅತೇಷ ವೇದಾಂತಸಾರಸಂಗ್ರಹ'ರೂಪವಾಗಿರುವದೆಂದು ಸತಃ ಸುರೇಶ 
ರಾಚಾರ್ಯರೇ ಇದನ್ನು ಸ್ಕುತಿಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ವಸಿದ್ದಿಯ. 
1 ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ಪ್ರೊ. ಎಸ್‌. ಎಸ್‌, ಸೂರ್ಯ ನಾರಾಯಣಶಾಸ್ತ್ರಿ, ಎವಂ*. ಎ. 
ಎಂಬವರು ಸುಪ್ರಸಿದ್ಧ ಹಿಂದೀ ಮಾಸಪತ್ರಿಕೆಯಾದ ಕಲ್ಯಾಣ ( ನೇದಾಂತ ಅಂಕದ 


ಇ7ತಿ-೪೧೫ ಪುಟಗಳ ಮೇಲೆ ಬರೆದ "ವುಂಡನವಿಶ್ರಕಾ ಬ್ರಹ್ಮಾದ್ವೈತವಾಡ ? ಎಂಟ 
ಲೇಖನವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೦ 


ಗ್ರಂಥಕಾರನೂ ತನ್ನ ವಿಷಯ ವಿಭಾಗವನ್ನು ಇದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ ಮಾಡಿ: 
ರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಸುಕೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರೂ ಇದ್ಕೆ ಅಪವಾದ. 
ವಾಗಿಲ್ಲ; ಆಡುದರಿಂದ ನೈಷ್ಣರ್ಮ್ಯನಿದ್ದಿಯೊಳಗೆ ನಾಲ್ವು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಿವೆ. 
ವೇ ದಾಂತವಾಕ್ಯಜನ್ಯಬ್ಲಾ ನದಿಂದಲೇ ಮೋಕ ಎವಾಗುತ್ತ ದೆಂಬದನ್ನು 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾ "ಯದಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿ ತೋರಿಸಿ ಕೊಟ್ಟಿ ಸುವದ 
ರಿಂದ ಅದನ್ಕೆ " ಸಮನ್ನ ಘಯಾಧ್ಧಾಯ' ವೆಂದು. ಟೀಕಾಕಾರರು "ಹೆಸ 
ಕೊಟ್ಟಿದಾ ರೆ. ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಧಾಯದೊಳಗೆ " ತತ್ತ್ವಮಸಿ' 
ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ "ತ್ವಂ' ಪದದ ಅರ್ಥವೇನೆಂಬದನ್ನು ನಶ್ಚೆ ಯಿಸುವ ಯತ್ನ 
ಮಾಡಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಸಕೃದ್ಧರ್ಶನಕ್ಕೆ " ತತ್ತ್ವಮಸಿ'ವ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಸಳ 
ದೊಡನೆ ಉಂಟಾಗಬಹುದಾದ ವಿರೋಧಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕುವದರಿಂದ, 
ಇದಕ್ಕೆ " ಅವಿರೋಧಾಧ್ಯಾಯ'ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಎಂದರೆ ಈ ಮಹಾ 
ವಾಸ್ತ,ದಲ್ಲಿ ಈಶ್ವ ಶರನಿಗೂ ಜೀವಾತ್ಮ ನಿಗೂ ಐಕ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ 
ಇದು. ಹೇಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ, ಜೀವಾತ್ಮನ ಧರ್ಮಗಳಿಗೂ ಈಶ ಪರನ ಧವ ರ್ಮಗಳಿಗೂ 
ವಿರೋಧವಿರುವದ್ಲ್ಲ! ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ *ೇಳಿದರೆ, ``ಆ ವಿರೋಧಗಳನ್ನು 
ತೆಗೆದುಹಾಕುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನಾವು. ಎರಡನೆಯ ಅಢ್ಯಾಯವಸ್ಸು. 
ಬರೆದಿರುವೆವೆಂದು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಉತ್ಕರ ನೊಡಬಹುದು. 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಕಾರಣವಾದ ಮಹಾವಾಕ್ಕಾರ್ಥಜ್ಞಾನವು ಮೂರ 
ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ಬಿ ರುವದರಿಂದ, ಅದಕ್ಕೆ " ಸಾಧನಾಧ್ಯಾಯ' 
ವೆಂದು ಹೆಸರು. ವಾಕ್ಯಾರ್ಥಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ ಫಲವಾದ ಮುಕ್ತಿ ಯು ನಾಲ್ಯನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪ ಟ್ಬಿ ರುಪದರಿಂದ, ಅದನ್ನು " ಫಲಾಧ್ಯಾಯ' "ಬಂದು 
ಸುತು ಚತ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕರ ಮಾತು. ಆದರೆ 
ನೈ. ಸಿ.ಯ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಹೆಸರುಕೊಡುವದು. 
ಶಕ್ಯವಿದ್ದರೂ, ಹಾಗೆ "ಮಾಡುವದು ನಮಗಂತೂ ಸಮಂಜಸವೆನಿಸುವದಿಲ್ಲ. 
ಆಯಾ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ಇರುವ ವಿಷಯದ ಮೇಲಿಂದಲೇ ನಾವು 
ಹೆಸರುಗೊಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. 

ನೈಷ್ಣರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿಯು ಮೊದಲು *ಕೇವಲ ಪದ್ಯರೂಪವಾಗಿಯೇ 
ಬರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಆ ಪದ್ಯಗಳು ಮುಖ್ಯತಃ ಅನುಷ್ಟುಪ್‌ ಛಂದಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೇ. 
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ಇರುತ್ತವೆ. ಕೊನೆಯ ಕೆಲವ್ರು ಶ್ಲೋಕಗಳು ಮಾತ್ರ ಬೇರೆ ವೃತ್ತಗಳಲ್ಲಿವೆ 
ನೈ. ಸಿ. ಯೊಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಗೆ ಕಾರಿಕೆಗಳೆಂದೂ ಹೆಸರು. ಆ ಕಾರಿ 
ಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಓದಿದರೂ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವಾಗುವಂತಿದೆ. 
ಆದರೆ ವಾಚಕರಿಗೆ ಅವು ಕಠಿಣವಾಗಬಹುದೆ೦ಂಬ ಏಚಾರದಿಂದ, ಕಾರಿಕೆಗಳ 
ನಡುವಿನ ಪೂರ್ವಾಪರ ಸಂಬಂಧವನ್ಫು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಅವುಗಳ 
ನಡುವೆ ಈಗ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿಗೆ ಕಂಡುಬರುವ ಗದ್ಯಭಾಗವನ್ನೂೂ ಸುರೇಶ್ವರರೇ 


ಮತ್ತೆ ಪುನಃ ಬರೆಯಬೇಕಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. ಇದು ಪೂರ್ವಾಪರ 


ದಿ 


ಶ್ಲೋಕಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಪಡಿಸುವದರಿಂದ ಇದಕ್ಕ 
"ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿ 'ಯೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ ಮಾತು ನೈ. ಸಿ. ೪ನೆಯ: 
ನಿ.ಯ. 


ಅಧ್ಯಾಯದ ೭೮ನೆಯ ಕಾರಿಕೆಯ ಮೇಲಿಂದ ಹೊರಪಡುತ್ತದೆ. ನೈ. 
ಮೇಲಿನ "ವಿದ್ಯಾಸುರಭಿ' ಎಂಬ ಬೀಸೆಯನ್ಲಿ ವಿ 
ಒರೆದಿದ್ರಾರೆ. 
ಶಂಕರಭಗವತ್ಪೂಜ್ಯಪಾದರೂಪಿಣಾ ಭಾಷ್ಕಕಾರೇಣ 
ಸಕೃ್ಕದುಪದೇಶಮಾತ್ರಾದೇವಾಪರೋಕ್ಷೀಕೃತ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮತತ್ತ್ವಃ 
ಪರಮಹಂಸಪರಿವ್ರಾಜಕ ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯಃ 
ಗುರುನಿಯೋಗಾತ್‌ ಪ್ರಾಣಿನಾಂ ಉಪಕಾರಾಯ ಶ್ಲೋಕಪ್ರ 
ಬಂಧರೂಪಾಂ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿಂ ಶ್ರೀಮಚ್ಛಾರೀರಕಪ್ರಕರಣಂ 
ಉಪನಿಬಬಂಧ | ಸ ಏವ ಪುನಃ ಗುರುನಿಯೋಗಾತ್‌ 
ತಸ್ಯ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಂ ಕುರ್ವನ್‌. ... | 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ೧೦೦ ಶ್ಲೋಕಗಳು, ಎ೦ಡನೆಯದರಲ್ಲಿ ೧೧೯, 
೩ಿನೆಯದರಲ್ಲಿ ೧೨೬ ಮತ್ತು ೪ ನೆಯದರಲ್ಲಿ ೭೮, ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿಗೆ ೪೨೩. 
ಶ್ಲೋಕಗಳಿವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯದನ್ಳು ಬಿಟ್ಟಿರೆ, ಮೂಲ ನೈ. ಸಿ. 
ಯಲ್ಲಿ ೪೨೨ ಕಾರಿಕೆಗಳು ಇದ್ದವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಸಂಬಂ. 
ಧೋಕ್ಕಿಯನ್ನು ಹಿಂದಿನಿಂದ. ಹಾಕಿರುವದರಿಂದಲೇ, ಸಂಬಂಧೋಕ್ಕಿ 
ಯೊಳಗಿನ ಶಬ್ದಗಳೂ, ಅರ್ಥವೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಪುನಃ ಆಯಾ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತೆ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದು, ಕೆಲವು ಕಡೆಗಂತೂ ಚರ್ವಿತ ಚರ್ವಣದ. 
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ದೋಷವೂ ಆಗಿರುವದೆಂದು ಜಭಾಸವಾಗುವಂತಿದೆ. ಆದರೆ ಇದು ಇಂತಹ 
ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಅಪರಿಹಾರ್ಯವೇ ಸರಿ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವು ಎಷ್ಟರವ.ಟ್ರಿಗೆ ಮೋಸಕ್ಟ್ಸ 


ದಾಯಕವಾಗಬಹುದೆಂಬ "ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಚರ್ಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ 
ವೆಂದರೆ ವರ್ಣಾಶ್ರಮಧರ್ಮಗಳೇ ಸರಿ. ವರ್ಣಾಶ್ರಮಗಳೇ ಉಜಪ್ವವಾಗಿ 
ಹೋಗಿರುವ ಈಗಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ನಿರುಪಯುಕ್ತವೇ ಸರಿ, 
"ಎ೦ದು ಯಾರೂ ಹೇಳುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಶ್ರುತಿಸ್ತೃೃತಿಗಳಲ್ಲ 
ವಿಹಿತವಾದ ಕರ್ಮಾನುಷ್ಠಾನವು ಈಗ ಉಪ್ಮವಾಗಿ ಹೋಗಿದ್ದರೂ, ಉಳಿದ 
ನೈತಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ, ಲೋಕಸಂಗಾ)ಹಕ, ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಮತ್ತು 
`ದೇಶಭಕ್ಕಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು 
ಸಾಯುವವರೆಗೂ ಮಾಡಲೇಬೇಕಾಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುವ ಜನರೇನೂ 
ಈಗ್ಳೂ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಈಗಿನ ಪ್ರಸಿದ್ದರಾದ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರ್ಲ್ಲ 
ಮನುಷ್ಣನು ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ತನಗುಚಿತವಾದ ಮತ್ತು ಆತ್ಮವಿಕಾಸಕರ 
ವಾದ, ಅಥವಾ ಪರೋಪಕಾರಕಗಳಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ್ಮಿರುವದೇ 
ಯೋಗ್ಯವೆಂದೂ, ಅದೇ ಮಾನವನ ಶ್ರೀಷ್ಠವಾದ ಥ್ಲೀಯವಾಗಿರ 
ಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅದ್ವೈತವು ಈ ಬಗ್ಗೆಯಾದರೂ 
`ಏನು ಹೇಳುತ್ತದೆಯೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು ಆವಶ್ವಕವಾಗದಿರದು. 
ಅದ್ರೆ ತದ ಅಭಿಸ್ರಾಯದಂತೆ ಯಾವುದೇ ಕರ್ಮವು ಎಷ್ಟೇ ಉಚ್ಚ ಧ್ಯೇಯ 
ದಿಂದ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿರೂ, ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸುಖಶಾಂತಿಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡ 
ಅಕ್ಕೆ ಅದು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಕಾರಣವಾಗಲಾರದು. ನಿಜವಾದ ಸುಖ 
ಶಾಂತಿಗಳು ದೊರೆಯುವದು ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೆ *ಕ್ಯುಜ್ವಾ ನವೊಂದರಿಂದಲೇ ಶಕ್ಕವು. 
ಆದರೆ ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಸತ್ಯರ್ಮಗಳನ್ನೇ ಮಾಡಬಾರದೆಂದು ವೇದಾಂತವು 
'ಹೇಳುತ್ತದೆಯೆ೦ದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ನಿ$ಃಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ದಿಯಂದ 
ಈಶ್ವರಾರ್ಪಣಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಚಿತ್ತಶುದ್ಧಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುತ್ತವೆ. ಅದರಿಂದಲೇ ಮನುಷ್ಯನು ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮಚ್ಚಾನವನ್ನು ಪಡೆಯ 
ಇಕ್ಕೆ ಅರ್ಹನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಸತ್ವರ್ಮಗಳು ಮನುಷ್ಯನ ಉದ್ಧಾರಕ್ಕೆ 
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ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಕಾರಣವಾಗುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದಾದರೂ, ಅವುಗ: 
ಳಿ೦ದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯಾದೀತೆಂಬ ಆಸೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಯಾರೂ ಹಿಡಿಯ 
ಲಾಗದು. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ಆತ್ಮವೆಂದರೇನೆಂಬದನ್ನು ಚರ್ಚಿ 
ಸಿದ್ದಾರೆ. ಆತ್ಮನೆಂದರೆ ಸ್ನೂಲದೇಹವಾಗಲಳಿ, ಇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಶಾದವು 
ಗಳಾಗಲಿ, ಪ್ರಾಣ, ಬುದ್ದಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳಾಗಲಿ ಯಾವುದೂ ಅಲ್ಲವೆಂದು 
ಅಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಯಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಅನಯ 
ವ್ಹತಿರೇಕ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಪ ಅಸ್ತ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳ ವಿಷಯ 
ವನ್ಫು ಸಾವ್ರ ವಿರಶಸೆಕೆಿ ಪರಿಶಿಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಅವುಗಳನ್ಟೆ ಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಈ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದನ್ಲಿ ದೃಗ್‌ದೃಶ್ವಾನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕ, ಮತ್ತು ಸಾಕ್ಷೀಸಾಕ್ಟಾನ್ಸಯವ್ಯತಿ 
ರೇಕಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆಗಮಾಪಾಯತದವಧ್ಯನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕದ 
ಉಲ್ಲೇಖವೂ ಬಂದಿದೆ. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಮೇಲಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನಾತ್ಮದಿಂದ. 
ಬೇರ್ಪಡಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಚ್ಞ್ಞಾನವು 
ಮಾತ್ರ ಇಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಆಗುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಪೃತ್ಯಕ್ಟಾದಿ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳಿಗೆ ಆತ್ಮನು ಅಗೋಚರನು. ಆದುದರಿಂದ ಔಪನಿಷದಿಕ ಮಹಾವಾಕ್ಯ 
ಶ್ರವಣದಿ೦ದಲ್ಲೇ ಸಾಕ್ಟಾತ್ಮಾರವಾಗುವದು. ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನು 
ಈೇಳುವದರಿಂದ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ ಬಹಿಮ್ಮುಖವಾದ ನಮ್ಮ ವೃತ್ತಿಯು ಸ 
ಅ೦ತಮರ್ಮಖವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಅಲ್ಲಿಯೇ ಸಾಕ್ಟ್ವಾತ್ಕಾರವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ "ತತ್ತ್ವಮನಸಿ' ಆಥವಾ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮ 

೧ ಖ್‌ 

ನಿದ್ದೇನೆಂ'ಬ ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಒಳ್ಳೇ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ವಿವರಿಸಿ 

ದಾರೆ. ಈ ವಾಕ್ಗಗಳಿಂದ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮರಲ್ಲಿ ಭೇದವಿಲ್ಲೆಂದು 
ಲ [ತ ಆ ದಂ ಅ ೮: ಕ ಗ 





೩ ಹೊರಗಿನ ವಿಷಯಗಳ ಆಕಾರವನ್ನು ತಳೆದ ಅಂತಃಕರಣ ಪರಿಣಾಮಕ್ಕೇ ವೃತ್ತಿ 
ಯೆಂದು ಕೆಲವರು ಹೆಸರು ಕೊಡುವರು. ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸುಖದುಃಖಗಳೂ, ಅಹಂಕಾ 
ರವೂ ವೃಕ್ತಿಗಳಲ್ಲವೆನ್ನಬೇಕಾದೀತು, ಆದರೂ ಅವೆಲ್ಲ ವೃಕ್ತಿಗಳೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಆದುದ. 
ರಿಂದ ಅಂತಃಕರಣದ ಮಾರ್ಪಾಟುಗಳಿೆಲ್ಲವೂ ವೃತ್ತಿಗಳೆಂದೇ ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗುವದು. 


೧೪ 


ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವಭಾವವು ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿರುವದಿಲ್ಲೆಂಬದೇ ಇದರ ಅರ್ಥವು. ಹಾಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದೆ "ನಾನು 
ಹೇಗೆ ಶಿವನಾದೇನು'? ಎಂದು ಉಪಹಾಸಮಾಡುವ ಜನರು ಇದನ್ನು 
ತುಸು ಲಕ್ಷ ದಪ್ಲಿಡಬೇಕು. ನಾವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾ! ಯಾರಿಗೆ ಜೀವಾತ್ಮ 
ನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವೆವೋ, ಆ ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಬ್ರಹ್ಮನೆಂದು ಯಾರೂ 
ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ; ಹೇಳುವದು ಶಕ್ಕವೂ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇವೆರಡರ ನಡು 
ವಿರುವ ವಿರೋಧಾಂಶಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕಿದರೆ ಅನಂತವೂ, ಪ್ರತೃಕ್ಷ್ಪವೂ 
ಆದ ಸಚ್ಚಿ ದಾನಂದರೂಪ ವಸ್ಮುವೊಂದೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಇದೇ ಆ 


ಎ 


ಮಹಾವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವು. 


(ತತ್ತ್ವಮಸಿ', ಅಥವಾ "ಅಹಂಬಹ್ಮಾಸ್ಮಿ' ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳು 
ಆತ್ಮನನ್ನೇ ಬ್ರಹ್ಮನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಧ್ವಾನಮಾಡಬೇಕೆಂಬದನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತವೆಂದು ಕೆಲವರು ತಿಳಿಯುತ್ಮಾರೆ. ಆದರೆ ಇದು ತಪ್ಪು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಆ ವಾಕ್ಯಗಳ ಸರಲವಾದ ಅರ್ಥವೂ ಹಾಗಾಗುವದು ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲ; 
ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ಪೂರ್ವಾಪರ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು ನೋಡಿದರೂ ಆ 
`ಅರ್ಥವು ಸರಿಯಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಭಾವನೆ ಅಥವಾ ಧ್ವಾನದಿಂದ ನಮ್ಮಗೆ 
ಶಾಶ್ವತವಾದ ಮುಕ್ತಿಯೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕರ್ಮಜನ್ಯೆ 
ಫಲದಂತೆ ಭಾವನಾಜನ್ಯಫಲವೂ ಅಸ್ವಿರವೇ. ಆದುದರಿಂದ ಧ್ಯಾನವನ್ನು 
ಮಾಡುವದೇ ಆದರೆ ಚಿತ್ತದ ಏಕಾಗ್ರತೆಯನ್ನು ಬೆಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ 
ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕೇ ಹೊರತು, ಅದರಿಂದಲೇ ಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವಾಗುವದೆಂದು 
ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. 


ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಹಿಂದಿನ ಮೂರೂ ಅಧ್ಯಾಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಸಂಗತಿಗಳ ಸಿಂಪಾವಲೋಕನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೇಲೆ, ನೈ. ಸಿ. ಯೊಳಗೆ ಹೇಳಿದ ಪ್ರಮೇಯಗಳಿಗೆಲ್ಲ 
-ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ವಿಚಾರಗಳೇ ಮೂಲವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಿ, 
ಅದರ ಸಮರ್ಥನಕ್ಕಾಗಿ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯೊಳ 
-ಗಿ೦ದಲೂ, ಗೌಡಪಾದೀಯ ಮಾಂಡೂಕ್ಯಕಾರಿಕೆಗಳೊಳಗಿಂದಲೂ ಆಧಾರ 


೧೫ 


ವಚನಗಳು ಕೊಡಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಅನಂತರದಲ್ಲಿ ಜೀವನ್ಮು ಕನ ವ್ಹವಹಾರವು 
'ಹೇಗಿರಬೇಳೆಂಬದು ಚರ್ಚೆಗೆ ಬಂದಿದೆ. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಜೀವನ್ಮು 
ಕನು ಮಾಡಬೇಕಾದ ಯಾವುದೇ ಕರ್ತವೃಕರ್ಮಗಳು ಉಳಿದಿರುವದಿಲ್ಲ. 
ಅವನಿಗೆ ಸಂಸಾರವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅವನು ಯಾವ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ ವ ಮಾಡಬೇಕು, ಅಥವಾ ಬಿಡಬೇಕು? ಆದರೆ ಜ್ಲಾ _ನಿಯು ಎರಡ 

ನೆಯ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೂ ಕರ್ಮಗಳನ ಸ್ಪ ಮಾಡದಿದ್ದರೂ, ತನ್ನ 
ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದ ಸ್ವಭಾವಕ್ಯನುಸರಿಸಿ ಸತ್ಯರ್ಮಗಳು ಅವನಿಂದ ಆಗುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತವೆ. ಸಾಧಕಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನು ಕರ್ತವ್ಯಬುದ್ಧಿಯಿಂದ 
ಸತ್ವರ್ಮಗಳ ನ್ನ್ನ ಮಾಡಹತ್ತು ತ್ಮಾನೆ. ಮುಂಜ ಅವುಗಳನ್ನು " ಮಾಡುವದೇ 
ಅವನ ಸ್ವಭ ಜಾವವಾಿಗುತ್ತದೆ. ಕೊನೆಗೆ ಜ್ಞಾನವಾದಮೇಲೂ ಟಾ ಅವನಿಂದ 


ಅದೇ ತರದ ಕರ್ಮಗಳು ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಆಗಹತ್ಯುತ್ಯವೆ. 
ಶಭ ಸತ್ತ 
೩ 


ನ್ಲೈಷ್ಣರ್ಮ್ಣಸಿದಿ ಯನ್ನು ಮೊತ್ತಮೊದಲು ಪ್ರಕಟಿಪಡಿಸಿದವರು 

ಐ ಬ.ರಿಂಬವರು. ಇವರು ಭಾರತೀಯ ಸೈನ್ಜಶಾಖೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕೆಲಸಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಸಂಸ್ಕೃತ ಗ್ರಂಥಗಳಮೇಲೆ ಇವರ 
ಪ್ರೇಮ ಬಹಳ. ಇವರು ನ್ಸೆ.ಸಿ. ಯಂತೆ ವೇದಾಂತಸಾರವನ್ನೂ ಪ್ರಕಟ 
ಗೊಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇವರು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮೊದಲು ಕ್ರಿ. ಶ. ೧೮೯೦ “ಹಿ ಈ 
ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಅಡ್ಚುಹಾಕಿಸಿ ಬೆಳಕಿಗೆ ತಂದರು. ಆಮೇಲೆ ಇ. ಸ. ೧೯೦೫ ರಫ್ಲಿ 
ಇದರ ಪುನ ರ್ಮುದ್ರ ಣವಾಯಿತು... ಮುಂಬಯಿಯ ನಿರ್ಣಯಸಾಗರ 
ಮುದ್ರಾಲಯದಲ್ಲಿಯೇ ಮುದ್ರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಅನಂತರದನ್ಲಿ ಮೈಸೂರು 
ಮಹಾರಾಜಾ ಕಾಲೇಬದಲ್ಲಿ ಸುಪ್ರಸಿದ್ದ ಸಂಸ್ಕೃತ ಪಂಡಿತರಾಗಿದ್ದ 
`ಐಮ್‌, ಹಿರಿಯಣ್ಣನವರು ಇ. ಸ. ೧೯೨೫ನೇ ಇಸ್ವಿಯಲ್ಲಿ ಇದರ ಸುಧಾರಿ 
ಸಿದ ಆವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಹೊರಡಿಸಿದರು. ಅದನ್ನು ಪುಣೆಯ ಭಾಂಡಾರಕರ 
ಓರಿಯಂಟಲ್‌ ರಿಸರ್ಜ್ಹ ಇನ್‌ಸ್ಟಿಟ್ಟೂಟಿದವರು ಪ್ರಸಿದ್ದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬೆಲೆ 
ಮೂರು ರೂಪಾಯಿ, ರ್ನಲ್‌ ಜೇಕಬ್ಬರೇ ಮೊದಲು ಚಂದ್ರಿಕೆಯೆಂಬ 


ಹೆಸರಿನ ಸಂಸ್ಕೃತ ಟೀಕೆಯನ್ನು ಪ್ರಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಿದ್ದರು. ಮತ್ತು 


೧೬ 


ಹಲಕೆಲವು ಇಂಗ್ಲಿಷ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳನ್ನೂ ಜೋಡಿಸಿದ್ದರು. ಪ್ರೊ. ಹಿರಿಯಣ್ಣ 
ನವರು ಚಂದ್ರಿಕಾ ಬೀಳೆಯನ್ನೂ ಛಾಪಿಸಿದ್ದಲ್ಲದೆ, ವಿದೃತ್ತಾ ಪ್ರಚುರವಾದ: 
ಒಂದು ಪ್ರಸ್ತ್ವಾವನೆಯನ್ನೂ, ಒಳ್ಳೇ ಬೆಲೆಯುಳ್ಳ ಮಹತ್ತ್ವದ ಟಿಪ್ಪಣಿ 
ಗಳನ್ನೂ ಸಹ ಜೋಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದೇ ನಮಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಆಧಾರ. 
ವಾಗಿದೆ. 


ತೆಲಗು ಭಾಷೆಯೊಳಗೊಂದು ನೈ. ಸಿ.ಯ ಭಾಪಾಂತರವಾಗಿರು 
ತ್ಮದೆ. ಆದಕ್ಕೆ ವಿವರಣೆಯೂ ಜೋಡಿಸಲ್ಪಬ್ಬಿದೆ. ಅದು ಮದ್ರಾಸ ಪಟ್ಟಿ 
ಐದ "ವಾವಿಲ್ಲಾ' ಪೈಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಇ. ಸ. ೧೯೨೬ರಲ್ಲಿ ಮುದಿ)ತವಾಗಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ವಾಗಿದೆ. ಇದರ ಹೊರತು ಇತರ ದೇಶೀಯ ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ ನೈ. ಸಿ.ಯ 
ಭಾಷಾಂತರಗಳಾಗಲಿ ವಿವರಣೆಗಳಾಗಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ವವಾದಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. 
ಪಂಜಾಬದ ಓರಿಯಂಟಲ್‌ ಸೀರೀಜದೊಳಗೆ ಅನುಕ್ರಮ ನಂಬರ ೨೧ ನೆಯ 
ದೆಂದು ನೈ. ಸಿ.ಯ ಭಾಷಾಂತರವೊಂದು ಇಂಗ್ಲಿಷ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ದ 
ವಾಗಿದೆ. ಅದನು ರಾಸವಿಹಾರಿದಾಸ, ಎಮ್‌. ಏ., ಪಿಎಚ್‌, ಡಿ ಎಂಬವರು 
ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅದರ ಹೆಸರು 746678131೯ ೧! ಓ6%7೩16195787 ಎಂದು 
ಇದೆ. ಅದರ ಬೆಲೆ ೫ ರೂಪಾಯಿ, ಅದು ಮೋತೀಲಾಲ ಬಾನರ್ನಿದಾಸ, 
ಪಂಜಾಬ ಸಂಸ್ಕೃತ ಬುಕ್ಕ ಡಿಪೋ ಸೈದವಿುಥಾ ಲೇನ್‌, ಲಾಹೋರ, 
ಇವರಲ್ಲಿ ಮಾರಶಿಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕ್ರುತ್ಮದೆ. 


ನೈ. ಸಿ.ಯ ಮೇಲೆ ಅಚ್ಚಾ ದ್ವ ಬೀಕೆಯೆಂದರೆ ಜ್ಲಾನೋತ್ತಮ. 
ಕೆಂಬವರು. ಬರೆದ ಚಂದ್ರಿಕೆಯೆಂಬದು. ಇದು ವಾಚಕರಿಗೆ ತೀರ 
ಉಪಯುಕ್ಯವಾಗಿರುವದೆಂಬಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವೇ ಇಲ್ಲ. ನಿದ್ಯಾಸುರ ಭಿ. 
ಯೆಂಬದು ವಎರಡನೆಯ ಬೇಕೆಯು. ಇದು ಇನ್ನೂ ಅಚ್ಚಾಗಿಲ್ಲ.. 
ಮದ್ರಾಸ ಓರಿಯಂಟಿಲ ಲೈಬ್ರರಿಯೊಳಗೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಉತ್ತಮಾಮೃತ 
ಕೆಂಬವರ ಶಿಷ್ಯರಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನಾಮೃತರೆಂಬವರು ಇದನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಭಾವತತ್ತೃಪ್ರಕಾಶಿಕಾಾ ಎಂಬ ಬೀಸೆಯು ಸುಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದ ಚಿತ್ಸುಖಾ 
ಚಾರ್ಯರದು. ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿನಿವರ ಇವು ದಾಶರಥಪ್ರಿಯನೆಂಬವನ 
ತಿಷ್ಕನಾದ ಅಖಿಲಾತ್ಮನೆಂಬವನು. ಬರೆದುದು. ಸಾರಾರ್ಥವೆಂಬದು. 


೧೭ 


ಐದನೆಯ ಟೇಕೆಯು. ಇದನ್ನು ಅಮೃತಸರದ ರಾಮದತ್ತನೆಂಬವನು ಇತ್ತೀ 
ವ [2 ಹ 
ಚೆಗೆ ಬರೆದಿರುತ್ತಾನೆ. ಭೂ ಜಗಾ. ಬಿಟು, ಉಳಿದ ಯಾವ ಬೀಳೆಯೂ 
ತ್‌ ಹ 
ಅಚ್ಚಾ ದಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಟೀಕಾಕಾರರ ಬಗ್ಗೆಯಾದರೂ ನಮ 
1 


ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಯಾವ ಅಂಶಗಳೂ ಗೊತ್ತಿರುವವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ 
ವಿಷಯವನ್ನು ನಿರ್ವಾಹವಿಲ್ಲದೆ ಇಷ್ಟನೇ ಮುಗಿಸಿಬಿಡುತ್ತೇವೆ. 


೧೧ 


ಲ 
ಈಗ ಸುಮಾರು ಏಲೆಂಟು ವರುಪಗೆಳ ಹಿಂದೆ ಈ ಗೆಂಥರತ್ತವು ನನ್ನ 
ರದಿ ಹ 


ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಬಿತ್ತು. ನನ್ಫ ಪೂಬ್ಜ ಶ್ರಶುರರಾಡ ಇಚ ಲ ಸುಸ್ತ. 
ಶಿವಾನಂದ ಮಹಾರಾಜರ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ನಾನೀ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ನೋಡಿದೆ. 


ದ 
5? 


ಅದು ಅವರ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಗ್ರಂಥವಂತೆ. ಎಂದರೆ ಅದನ್ನೋಡುವದು 
ಅವರ ಪಂಥಕ್ಕೇ ಮೀಸಲಾಗಿರುವದೆಂತಲ್ಞ. ಆದರೆ ಅವರಿ ಚು ತೀರ 
ಪೂಜ್ಲತಮವಾದ ಮುಖ್ಯ ಗ್ರಂಥವಾಗಿದೆ. 


ನಾನು ಕುತೂಹಲದಿಂದ ಅದನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಓದಲಾರಂಭಿಸಿ 
ಬಿನು. ಓದು ಓಿದಿದಂತೆ ನನಗೆ ಅದರ ಮೇಲೆ 2 ಪ್ರೀತಿಯು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಹತ್ತಿತು. 
ತಿಳಿಯದಿದ ಲ್ಲ ನನ್ನ ಮಾವಂದಿರನ್ನು ಹೇಳು ತ್ರಿ ರ್ಜ ಸ್ಸದೆೆ ಉಳಿದವ 
ರೊಡನೆಯೂ ಆ ಬಗ್ಗೆ ಚರ್ಚೆಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೆನು. ತೂ ಇಸಕಿ ಕಡೆಗೆ 
ಅದು ತೀರ ಕಠಿಣವೆಂದು ತೋರಹತ್ತಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಆ ಸಂಒಂಧವಾಗಿ 
ನಾನು ಬೇರೆ ಅದ್ವೈತ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಓದಬೇಕಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ೪-೬ 
ವರ್ಷಗಳನ್ನು ನಾನೀ ಗ್ರಂಥದ ವ್ಯಾಸಂಗದಲ್ಲಿ ಕಳೆದೆ. ಅಷ್ಟರೂಳಗಾಗಿಯೇ 
ಯಾವಳ ಪುಣ್ಯದಿಂದ ನನಗೆ ಈ ಗ್ರಂಥವನ್ಮೋದುವ ಸುಯೋಗವು ದೊರೆ 
ತಿತ್ತೋ, ಅವಳಿಗಾಗಿ ನಾ ನಾನೀ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಕನ್ನ ಡದಲ್ಲಿ ಬರೆಯಬೇಕೆಂದು 
ಸಂಕಲ್ಪಮಾಡಿ, ಕೆಲಸವನ್ನೂ ಪ್ರಾರಂಭಮಾಡಿದೆ. ಆದರೆ ಆ ನನ್ನ ಪುಣ್ಯ 
ಪತ್ನಿಯು ಈ ಗ್ರಂಥವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗುವವರೆಗೂ ಕೂಡ ಬದುಕಿರಲಿಲ್ಲವೆಂಬ 
ದನ್ನು ನೋಡಿ ಮನಸಿಗೆ ಬಹಳೇ ವಿಷಾದವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೂ ಕನ್ನಡ 
ವಾಚಕರಿಗೆ ಈ ಗ್ರಂಥವ್ರ ಒಳ್ಳೇ ಉಪಯುಕ್ಕವಾಗ.ವದೆಂದೆನಿಸಿದ್ದರಿಂದ, 


೧೮ 


ಡಿಸುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಹಾಗೊ ಹೀಗೂ ಪೂರ್ಣಮಾಡಿ 


ದೆನು. ಎನ್ಸ ಗತಪತ್ನಿಯ ಅಣ್ಣಂದಿರೂ, ಅವಧೂತ ಗ್ರಂಥಾಲಯದ 
ಒಡೆಯರೂ ಆದ ಶ್ರೀಶಿವಾಸಂದಸೂನುಗಳು ನನಗೆ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಎಡೆಬಿಡದೆ 
ಹುರುಪುದುಂದಬಿನಿ, ನನ್ಫ ಕಡೆಯಿಂದ ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು ಪೂರ್ಣಮಾಡಿಸಿದ್ದಾರೆ 
ಇ.ದರ ಮುಖ್ಯ ಶ್ರೀಯಸ್ಸೆ ಲ ಅವರಿಗೇ ಚಟ ತಳಜು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ; ಇದನು 

ಣುಣ ಣಿ ರಿ ಟಿ ಣಿ ದ 
ಮುದ್ರಿಸಿ ತಮ್ಮ ವೇದಾಂತ ಗ್ರಂಥಮಾಲೆಯಲ್ಲಿ ತ ಗೊಳಿಸುವ ಜಸ 


ಭಾರವಾದ ಕೆಲಸವನ್ನು ಸಹ ಅವರು ತಾವಾಗಿಯೇ ಟೆ 
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ಯಿತು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅದು ಇನ್ನು ಎಷ್ಟು ಕತ್ತಲೆಯಲ್ಲಿ 

ಕೊಳೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತೋ! ಯಾವಳ ಉತ್ತೇಜನದಿಂದ ನಾನೀ ಗೃಂಥ 

ವನ್ತು ಓದಿದೆನೋ ಮತ್ತು ಕನ್ನ ಡಿನಿದೆನೋ, ಆವಳ ಸ್ವರಣೆಗೆಂದೇ ಇಂದಿ 

ಪುಸ್ತಕವು ಹೊರಬೀಳುತ್ತಿದೆ. ವೈಕುಂಠದಲ್ಲಿದ್ದ ಅವಳ ಪುಣ್ಯ ಜೀವಸ್ಥೆ 
ದು ಆನಂದವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವದೆಂದು ಆಶಿಸಿ ದೆ ನೆ. 


ಗ್ದ 
೭೬ 
24 
ದ 
ಇಗ 
ತ್ತ 
ಲ 
ಮ 


ಇದನ್ನು ನ್ನ ಡಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪದ ತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ 
ಬಾ ಬ 


ಕ) 


ನಾನು ಒಳ್ಳೇ ವಿವಂಚನೆಗೆ ಒಳಗಾದೆ. ಮೊದಲು ಇದ ಕ್ವಿದ್ದಂತೆ ಭಾಷಾಂ 
ತರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟು, ಆ ಮೇಲೆ ಟೀಕೆಬಿಪ್ಪಣೆಗಳನ್ನು ಬರೆಯಬಹುದಾ 


ಕ 
ಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅದು ನನಗೆ ಸರಿಯೆನಿಸಲಿಲ್ಲ. ನೈ. ಸಿ. ಯಂತಹ ಪೌಢ 
ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಇದ ಕ್ಲಿದ೦ತೆ ಭಾಷಾಂತರ ಮಾಡಿದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ವಾಚಕ 

ಲ್ಟೆ ಎಟ [3 


ರಿಗೆ ಏನೂ ತಿಳೆಯಲಾರದೆಂದು ನನಗೆನಿಸಿತು. ಸಂಸ್ಕೃತವನ್ನು ಬಲ್ಲ 
ಪಂಡಿತರು ಈ 2 2೬. ಆವಶ್ಯಕ ತೆಯೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಯಾರ ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷಾಚ್ಚಾ ನವ್ರ ವಿಶೇಷವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲವೋ, ಅವರು 
ಈ ಗ್ರಂಥದ ಸಹಾಯದಿಂದ ಮೂಲ ನೈ. ಹಿ ಯನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಮತ್ತು ಯಾರಿಗೆ ಸಂಸ್ಕೃ ಸ್ವತ ಭಾಷೆಯು ಎಷ್ಟೂ 
ಬರುವದಿಲ್ಲವೋ, ಅವರು ಈ ಗ್ರಂಥದ ಮೇಲಿಂದಲೇ ಸುರೇಶ್ವ ರರ ನೈ. ಸಿ. 
ಯ ಸುಧಾಮ 1 ಮಾಡಬಹುದು. ಶುದ್ಧ ಕನ್ನ ಡ ವಾಚಕರು 


ಬ್ರ 
ಈಗ ೦ಥಮೊಳಗೆ ಹೇರಳವಾಗಿ ತೋರಿಬರುವ ಕಂಸುಗಳನೆ ಲ್ಲ ಲ್ಲ ಉಪೇಕ್ಷಿಸಿ, 


೧೯ 


ಪ್ರಸ್ಮಕವನ್ನು ಓದುತ್ತ ಹೋಗಬೇಕು. ಅದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಪುಸ್ತಕವು 
ಸುಲಭವಾಗಿಯೇ ತಿಳಿಯುವದು. ಯಾರಿಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷೆಯು ಕೆಲ 
ಪು ಆಲ 
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ಮಟ್ಟಿ ಗಾದರೂ ಬರುವದೋ, ಅವರು ಸ೦ಸ ತೆ ಮೂಲವನ್ನಿ ಟ್ಟುಕೊಂಡು 

(ದಬೇಕು. ಸಂಸುಗಳೊಳುನೆ ಭಾಗವು ಮೂಲದೊಳ 
_೦ದೂ, ಕಂಸುಗಳ ಹೊರಗಿನ ಭಾಗವಷ್ಟೇ ಮೂಲದೊಳಗಿರುವ 
ಕೊಂಡು ಈ ಪುಸ್ಮ ವನ್ನ ವರು ಓದಬೇಕು. ಪುಸ್ಕಕವು 


ಠಿಣನಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದರೊಳಗಿನ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಬಹುಶಃ ಹಿಗ್ಗಿಸಿ 


ಬರೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆದರೆ ಮೂಲದೊಳಗಿನ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಎಲಿಯೂ 


೧೧೨ 
ಸ್ಟ ವಾಚಕರು ದಯವಿಟ್ಟು. ಲಕ್ಷ ದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ನಾವಿಲ್ಲಿ 
| 
ಅನುಸರಿಸಿರುವ ಪಡ ತಿಯಕ್ಲಿ ದೋಷಗಳಿರುವವೆಂಬದು ನಮಗೂ ಸಮ್ಮತ 


ು 
೯ 
( 

ತ್ರೆ 
ತ 
ಡಿ 
' 


4 ೬ 
ಲ 

ಗ ಟಟ 
ಲಾ 
೧69 
0ಬ 


ಕ 


ಲ್ಯ 
ವಿದೆ ಉದಾ; -. ಸುರೇಶ್ರರಾಜಾರ್ಯರ ಹೆಸರಿನಿಂದ ನಾವು ಎಷ್ಟೋ 
ಬ 
ಡಲ 


ವಿಷರೀತ ವಿಚಾರಗಳನ್ನೂ ಈ ಫುಸ್ಮಳದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿರುವ ಸಂಭವವಿದೆ. 
ಆದರೆ ನಾವ್ರ ಹೊಸದಾಗಿ ಸೇರಿಸಿದ ಭಾಗವನ್ನು ಕಂಸುಗಳೂಳಗೆ ಸೇರಿಸಿ 
ಬೇರ್ಪಡಿನಿರುವೆವಾದುದ೦ಿಂದ, ವಾಚಕರ ಆ ತರದ ದೋಷವನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಮೇಲೆ ಹೇರಲಾಗದೆಂದು ಬ ಬಿನ್ನ ವಿಸುತ್ತೇವೆ. 

ನೈ. ನಿ. ಯನ್ನು ಬರೆಯುವದಕ್ಕೆ ಪೊ. ಹಿರಿಯಣ್ಣನವರ ಪುಸ್ತಕವು 


ನಮಗೆ ಒಲೈೆ ಸಹಾಯಕವಾಯಿತು. ಅವರ ಆ ಟಿಪ್ಪಣೆ 
ಗಳಂತೂ ನಮಗೆ ರತ್ನ ಪ್ರಾಯವಾಗಿ ತೋರುತ್ತವೆ. ಅವಂಗೂ ನಮ್ಮ 
ಹೃತ್ಪೂರ್ವಕ ವಂದನೆಗಳು. ಪ್ರೊ. ರಾಸವಿಹಾರಿ ದಾಸರ ನೈಷ್ಣ್ಯರ್ಮ್ಯ 
ಸಿದ್ದಿಯ ಇಂಗ್ಲಿಷ ಭಾಷಾಂತರವೂ ನಮಗೆ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿಗೆ ಸಹಾಯಕ 
ವಾಯಿತು. ಅವರಿಗೂ ನಮ್ಮ ವಂದನೆಗಳು. ಇದರ ಹೊರತಾಗಿ ನಾವು 
ಯಾವ ಯಾವ ಗ್ರಂಥಕಾರರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿಳೊಂಡಿರು 
ವೆವೋ ಅವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ನಾವು ಉಪಕೃತರೇ ಸರಿ. 

ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಬರೆಯುವಾಗ ಬೇಕುಬೇಕಾದಾಗ ಬೇಕುಬೇಕಾದ 


ಪುಸ್ಮಕಗಳನ್ನು ಸಕಾಲಕ್ಕ್ಯ ಒದಗಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ, ನಾವು ಬಡ್ಲಿಯ 
ಶ್ರೀಚಿದಂಬರದೀಕ್ಸಿ ಸ ಶ್ರೀ ಶಂಕರದೀಕ್ಷಿತರಿಗೂ ಅತ್ಯಂತ ಖುಣಿ 


ಯಾಗಿದೇವೆ. ಪುಸ್ಮಕವನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಅಚ್ಚು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟು ದಕ್ಕಾಗಿ 

ಕರ್ನಾಟಕ ಫ್ರಿಂಟಿಂಗ ವರ್ಕ್ಸ, ಧಾರವಾಡ, ಇದ 

ಶ್ರೀ. ಜಠಾರರವರಿಗೂ ನಮ್ಮ ವಂದನೆಗಳು, ಹಾಗೆಯೇ 

ತಪಾಸಣಿಯ ಸೆಲಸವನ್ನು ಒಳ್ಳೇ ಕಾಳಬೆಯಿಂದ ಮಾಡಿದ ಶ್ರೀ ಚುಳಕೀ 
ಸ 


ಈ ಗ್ರಂಥವು ಕೆಲಜನ ಮುಮುಸ್ಟುಗಳಿಗಾದರೂ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಿ 
ಪರಿಣಮಿಸಿದಲ್ಲಿ, ನನ್ನ್ನ ಶ್ರಮವು ಸಾರ್ಥಕವಾಯಿತೆಂದು ಬಗೆಯುತ್ತೇನೆ. 


ಮಾನವಮಿ ೧೮೫೮ 
| ಎನ". ಆರಿ. ಕುಲಕರ್ಣಿ 


ಬೈಲಹೊಂಗಲ, 


ಅನುಕ್ರಮಣಿಕೆ 


೧. ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ನೋಶ್ಸವು (೧-೫೭) 


7]. ಅವತರಣಿಕೆ ೧೨ ೭ 
][] ಮನಿೀಮಾಸಂಕರ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷವು ಲ.೧೪ 
11] ಸಿದ್ದಾಂತವು ೧೪೨.೫೭ 

ಕರ್ಮಖಂಡನೆ ೧೪-೨-೩೧ 
ಸಮುಚ್ಚಯ ಖಂಡಕೆ ೩೧೪೫ 


ಪೂರ್ವಪಕ್ಷೀಯ ಮತಗಳ 
ಖಂಡನೆ ಇಚಜ-೫೭ 
೨. ಎರಡನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯ ಆರು ನೀನೆಂದು ವಿಚಾರಿಸು (೫೮-೧೨೧) 


1] ಅವತರಣಿಕೆ ೫೮೨೬೪ 

1] ಸ್ಥೂ ಲದೇಹನಿರಾಕರಣೆ ಹಲಲ 

11] ಸೂಕ್ಷ್ಮದೇಹ ನಿರಾಕರಣೆ ೬೯-೧೦೪ 

ದೃಗ್‌ದೃಶ್ಯ ವಿವೇಕ ೬೯೨೨೮೭ 

ಸಾಕ್ಷೀಸಾಶ್ರ್ಯ ವಿವೇಕ ೮೭-೧೦೪ 

777. ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿನೇಕ ೧೦೪೨೧೨೧ 

ತಿ. ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ಮಹಾವಾಕ್ಕದ ಅರ್ಥ (೧೨೨-೨೬೯) 
7]. ಆನತರಣಿಕೆ ೧೨೨-೧೨೮ 

1] ಮಹಾವಾಕ್ಯಾರ್ಥನಿತ್ಸಯ ೧೨೯.೨೨೭ 

711 ಪ್ರೆಸಂಖ್ಯಾನನಿರಾಕರಣ ೨೨೭.೨೬೯ 

ಛ. ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ಉಪಸಂಹಾರ (೨೭೦-೩೦೮) 
] ಸಿಂಹಾವಲೋಕನ ೨೭೦೨೨೮೦ 

[[( ಪೂರ್ವಾಚಾರ್ಯಸಮ್ಮತಶಿ ೨೮೧-೨೯೭ 

11] ಆತ್ಮಜನ್ವ್ಥಿನಿಯ ವರ್ಶನ ೨೯೭೨ನಿ೦೫ 

1377. ಉಪಸಂಹಾರ ಪಿ೦ಚ-೩೦೮ 

೫. ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧. . 2 2 ೨. ್ರ“2೧. “೬. “6೧ ೩ ೧ ೧೨ಷ್ನಿ 


೬. ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨. ೨ ೬2. ೬2. ಇ ಇ. ಇ. ೨. ೨೧. ೬೧ ಂಧಿತಿ೫ಎಣ೭ಲ 


ಈ 
ಶ್ರೀಮದ್ಭಗವತ್ಪಾದ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ 


ಇ ಲ 
ನೃಷ್ಠಮ ಸಿದ್ದಿ 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಷವು 
ಅವತರಣಿಕೆ 

ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ *. ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಹುಲ್ಲುಕಡ್ಡಿ ಶಿಯವರೆಗಿನ ಎಲ್ಲ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳೂ ಎಲ್ಲ ತರದ ದುಃಖಗಳನ್ನು ತಪ್ಪಿ ಸಿಕೊಳ ಜೇಕೆಂದು ಸ್ವಾಭಾ 
ದಿಕವಾಗಿಯೇ ಇಜ್ಚಿಸುತ್ತವೆ. ಬಗ ಆ (1ನದಾನಿಕೊೋಗಿ, 
ಅವುಗಳ ಪ್ರಯತ್ನವೂ ಸ್ತೇಜ್ಜೆಯಿಂದ ನಡೆದೇ ಇರುತ್ತದೆ. (ಆದರೂ ಈ) 
ಮಃಖ ( ಪರಂಪರೆಯು ಮಾತ್ರ) ತಪ್ಪಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ: ಈ. 
ದುಃಖಕ್ಕೆ ದೇಹವೇ ಮೂಲಕಾರಣವು; ದೇಹಕ್ಕೆ ಹಿಂದೆ ಮಾಡಿದ ಪಾವ 
`ಧ್ರಣ್ಯಗಳು; ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳಿಗೆ ವೇದದಲ್ಲಿ ಣು ಚ ಮಾಡಬಾರ 
[[೦ತಲೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ (ಎಂದರೆ, ವಿಧಿನಿಷೇಧರೂಪ) ಕರ್ಮಗಳು; 
ಇ'ರ್ಮಗಳಿಗೆ (ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವ) ರಾಗ. 
ಪ್ರೇಷಗಳು; ರಾಗದ್ವೇಷಗಳಿಗೆ "ಹತ (ಕರವಾದು) ' ಜೆಂದೂ, ಅಹಿತ 





ಕಾರಾ ಕರಾ ಘಲಘಪ್ಮೀ ಸಸ ಎ ಎ ಎಸಂಷಷ ಪ.ಧಧರವಒಷಪಫಫೂ್ರೂ್ಞತ್ರ್ಯಾಷ್ಯಾಶ್ಮ್ರ ಎಎ ಷಷ್ಯೈಷಷಷೃೂಪಎೈ.ಷಷ.ಷಎ.ಎ.ವ.ಪ ವ ವ ್ದ್ಳಸಡವ ಡಿ ಡಬ. 
* ಮೊದಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮುಂಚೆ ಬಂದಿರುವ ಈ ಗದ್ಯಭಾಗದೊಳಗಿನ ಮಹ 
ತ್ವದ ವಿಷಯಗಳ ವಿಶೇಷ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದ ಕೊನೆಗಿರುವ ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟ 
ಳಗಿನ «ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆ? ಎಂಬ ಸ್ವತಂತ್ರ ಲೇಖನನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


4ಶರವಾದು)ದೆಂದೂ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ (ನಾಮರೂಪಾತ್ಮ ಒಕ ವಿಷಯಗಳನ್ನೊಳ 
ಗೊಂಡಿರುವ ಜಗದ್ಭೂಪ ಅಧ್ಯಾಸ, ಹೇರಿಕೆ, ಅಥವಾ) ತೋರಿಕೆಯು* 
ತೋರಿಕೆಗೆ ಭೇದ (ಅಥವಾ ದ್ವೈೈತಪ ರ)ಪಂಚ)ವೇ (ನಿಜವೆಂಬ ನಂಬಿಗೆಯುಭ) 
ಈ ನಂಬಿಕೆಗೆ, ಶಿಂಪೆಯ ಮೇಲಣ ಬೆಳ್ಳಿ ಗೆ (ಶಿಂಪೆಯ ಅಜ್ಜಾ ಫನವೇ ಕಾರಣ 
ವಾಗಿರುವಂತೆ) ಸ ಎತ$ ನಿದ ನಾದ ತ ತೀಯ ಆತ್ಮನ ಅಜ್ಯಾ ಸನವು)-- 
(ಹೀಗೆ ಇವು ಒಂದಕ್ಕೊ ಡು ಕ್ರಮಶಃ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ದರಿಂದ, ಇವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ ಸಮ್ಮ) ಬೆನ್ನು ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನ 
`ಅಜ್ಞಾನವೇ ಎಲ್ಲ ಕೇಡುಗಳ ತಾಯಿ, ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗ 
-ದಿರುವ (ಶಾಶ್ವತ ಸುಖವು ನಮ್ಮ) ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಅಗಿರುವದರಿಂಡ 
ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿಯೇ (ನಮಗೆ ಸಿಗತಕ್ಕಂತಹದಾಗಿದೆ. ಎ೦ದರೆ ಆ ಸುಖ 
ತ್ಯಾಗಿ ನಾವು ಪರರ ಮೇಲಾಗಲಿ ಅಥವಾ ಉಳಿದ ಬೇರೆ ವಸ್ತುಗಳ 
ಮೇಲಾಗಲಿ ಅವಲಂಬಿ ನಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಅದು ನಿತ್ಯವ ವೂ ನಮ್ಮ ಸಾ ಶಧೀನವೇ 
ಆಗಿದೆ. ಆದರೂ ಇಂತಹ ಶಾಶ ಎತ) ಸುಖವನ್ನು (ನಮಗೆ) ಕಾಣದಂತೆ 
ಮಾಡುವದೂ ಈ ಅಜ್ಞಾನ, (ಅಥವಾ "ಹಿಧ್ಠಿಯೇ ಸಾರಾಂಶ 
-ವೇನೆಂದರೆ-- ಆವರಣ ಮತ್ತು ವಿಳ್ಛೀಪಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅವಿ 
ದೈಯೇ ಎಲ್ಲ ಅನರ್ಥ ವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಗ ವಸು 


`ವನ್ನು ಕಾಣದಂತೆ ಮಾತ್ರ ಮಾರುವತು ಆವರಣವು; ಅದನ್ನು ವಿಪರೀತ 

ವಾಗಿ ಕಾಣುವಂತೆ ಮಾಡುವದು `ವಿಶ್ಲೇಪ ೇಪವು. ೮*ವೃ ಎಂದರೆ ಸ ಸಂಪೂರ್ಣ 

ವಾಗಿ ಮುಚ್ಚು' ಎಂದು ಧಾತ್ಮರ್ಥ ೯ವಿಡ್ಳು, ಆ ವರಣವೆಂದರೆ ಮುಚ ಭ್ಕ 
ಓರ್‌ ಲ ಒ ಘು 


ಮೊದಿಕೆ ಅಥವಾ ಆಚ್ಛಾ ಶದನವೆಂದು 1೫.1. ದೆ. ವ್ಸಿಸ್‌ 

ವೆಂದರೆ "ವಿರುದ ವಾಗಿ ಕಾಣುವಂತೆ ಮಾಡು' ಎಂದರ್ಥ. ಆವರಣವಿದ್ದ 
ಹೊರತು ವಿಳೆ ೇಪವು ಅಸ್ತಿ ತ್ತ್ವ ದಲ್ಲಿ ಬರಲಾರದು. ಇನ್ನು , ನಮ್ಮ ಸ ಸ್ತ ರೂಪಿ 
ವಾದ ಆನಂದರೂಪ ಆತ್ಮ ನ”ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಏನೂ ತಿಳಿಯದಂತೆ ಮಾಡು 


ಎ ಗ್‌ 





* ಓಪ್ಪಣೆಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡಿರುವ ೧ನೆಯ ಸರಿಶಿಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಇದರ ಸ್ಪಷ್ಟ್ರೀಕರಣವ್ನ್ನು 
ಮಾಡಿದೆ. ಆ ಓಸ್ಸಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 

1 ಈ ಬಗ್ಗೆ ೧ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗಿನ ಟನ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಮತ್ತು 
ಇ:ನಂದೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದ ಗದ್ಯಭಾಗವನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 





ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ಷ್ಠ 


ತ್ರೆ 
ತ 
ತೆ. 
6 
2 
೫ 
ಆಕ 
ತ 
ತ್ತೆ 
ಆ 
2 
64 
ನ 
04. 
ರ್‌” 
6. 
ವ 
(6 
₹೫ 
ಲ 
4 
ಡಿ 
ಧಿ 
೧ 
(೯ ಜ್ಯ 
6) 
ಸ್ತ 
ಇ 
ಟಿ 
ತ್ತ 
(4 
೪ 
ಟಿ 


ಸರೆ 


ಆತ್ಮನು ನಮಗೆ ಕಾಣದಂತಾಗುವ 
ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ದ್ರೈತವೂ, ದುಃಖವೂ, ಕತ್ತ 
ಗಳೂ ಇರುವಂತೆ ಕಾಣುವವು. ಎಂದರೆ 

'ಚಿದೂಪ ಆತ್ಮನು ಸಕ್ರಿಯನಾದ ಜೀವನಾಗಿಯೂ, ಜಡವಾದ ಒಗತ್ತಾ 


ಇ3 
ತ 


ಗಿಯೂ, ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ ಈಶ್ವರನಾಗಿಯೂ ಕಾಣುವನು. ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಹೀಗೆ ವಿಪರೀಶವಾಗಿ ಕಾಣುವಂತೆ ಮಾಡುವದೇ ಅವಿದ್ದ.ಯ ವಿಳ್ನೇಪ 
ಶಕ್ಲಿಯು.) ಆದುದರಿಂದ ಈ ಅಜಾ ನವನ್ನು ಬೇರುಸಹಿತವಾ;ಯ ತಿ 
ಜಂ ನ್ಯಾ ನ ನಂ 
ಹಾಕಿದರೆ, ಪುರುಷಾರ್ಥದ ಕೊನೆಯನ್ಸೇ ಮುಟ್ಟಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. (ಇನ್ನು) 
ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞಾನಪಾ)ಪ್ತಿಯೊಂದರಿಂದಲೇ (ಈ ಅಜ್ಜಾನ), ಅವಿದ್ಯೆ 
( ಅಥವಾ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ) ಇ ಲ್ಲವಾಗುವದರಿಂದ, ಥಿಒವಾಡ 
ಜ್ಲಾನವೇ ಇದಕ್ಕೆ (ಎಂದರೆ ಪುರುಷಾರ್ಥ ಪ್ರಾಪ್ತಿಗೆ) ಸಾಧನವು. ಎಲ್ಲ 
'ಅನರ್ಥಗಳಿಗೂ ಬೇರಾದ (ಈ) ಅಚ್ಹಾನವು (ಯಾರ ಬಗ್ಗೆ ಯೆಂದರೆ) ಆತ್ಮನ 
ಬಗ್ಗೆ. ಆ ಆತ್ಮನಾದರೋ ವೇದಭಿನ್ನವಾದ ( ಪ್ರತ್ಯಸ್ಟ ಮೊದಲಾಡ ) 
ಲೌಕಿಕ (ಅಥವಾ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ) ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ನಿಲುಕದಂಥವನು.* 
ಆದುದರಿಂದ ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತದೊಳಗಿನ ಬರೆವಣಿಗೆಗಳಿಂದಲೇ ನಿಜವಾದ 
ಸೂ 
ತಿಳಿವು ದೊರಕಬೇಕು. ಎಂದೇ ಎಐ ವೇದಾಂತಶಗಳ ಸಾರವನೊ ಳಗೊಂಡ 
ನ ನ 
ಈ (ಚಿಕ್ಕ) ಗ್ರಂಥವನ್ನು ನಾವು ಬರೆದಿದ್ದೇವೆ. 
(ಗ್ರ೦ಥಾರಂಭದಲ್ಲಿ ದೇವರಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರ ಮಾಡುವದು ಶಿ 
`ಯಾದ:ದರಿಂದ, ನಾವೂ ಅದನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಅದರಿಂದ ಗ್ರಂಥವು 
ಶಿಷ್ಟರಿಗೆ ಮಾನ್ಡವಾ!ಿ, ಗ್ರಂಥದ ಜೆಕೆವಣಿಗೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಹೀಗೆ) ಪುಸ್ತಕದ ಬೆಳೆವಜಿಗೆಯಾಗಲೆಂದೂ, ಪುಸ್ಕಕದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಸಂಕ್ಸೆ| ೇೀಪವಾಗಿ ಸೂಚಿಸಬೇಕೆಂದೂ ಮೊದಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ಬರೆದಿದೆ: 


೧ 


ಘಿ 


ಕ 


* ಆತ್ಮನು ವೇದೇತರ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಏಕೆ ಗೋಚರನಾಗಲಾರನೆಂಬದನ್ನು ಈ 
ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೇ ಅನೆ:ಕಸಾರೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೯ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲೂ, ಮತ್ತು ೨ನೆಯು ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದ ಗದ್ಯಭಾಗದ ಮೇಲೂ 
ಕೊಬ್ಬರುವ ಟಸ್ಪಣೆಗಳನ್ನು ೧ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದಲ್ಲಿ ನೋಡಿರಿ, 


1 


ಇಲ್ಲೆ 


ಯಾವನ ಮೇಲೆ ಆಕಾಶ, ಗಾಳಿ, ಬೆಂಕಿ, ನೀರು, ( ಮತ್ತು) ನೆಲ: 
ಗಳಿಂಬ ( ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ*) ರಚಿತವಾದ ವಿಶ್ವವೆಲ್ಲ, ಹೂವಿನ 
ಸರದ ಮೇಲೆ ಹಾವಿನಂತೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವದೋ, ಅಂತಹ 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ, ಮತ್ತು ( ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ) ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಹೊಡೆದು 
ಹಾಕುವ ಹರಿಗೆ ನಮಸ್ಕಾರವು (೧॥ 


2 


ಪ 


( ನಾವು ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾದ ಬಜ್ಲಾನವು ಸತ್‌ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ * ಇರಬೇಕಾಗುವದು. "ಸಂಪ್ರದಾಯವೆಂದರೆ ಗುರು 
ಪರಂಪರೆಯು ). ಆದುದರಿಂದ ತಮ್ಮ ಸಂಪ್ರದಾಯವು ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ (ಸದ್‌) ಗುರುಪರಂಪರೆಯಿಂದಲೇ ಒಂದಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿ 
ಸುವಡಶ್ಯಾಗಿ, ಗುರುವನ ಶ್ರೀಷ್ಠ ಗುಣಗಳನ ನ ವರ್ಣಿಸಿ, ತ ನಮ. 
ಸ್ವಾರವನ್ನು (ಕೆಳಗಿನ ಕ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ) ಮಾಡಿದೆ. ದಾ 

( ಶಮದಮಾದಿ ಸದ್ಗುಣಗಳು ಶ್ರ ಫ್ರೀಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೇ ಮನೆಮಾಡಿಕೊಂಡಿರ. 
ಬೇಕೆಂದು ಶ್ರೀಷ್ಠ ಪುರುಷರನ್ನೇ ಹುಡುಕುತ್ತಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ನಮ್ಮ ಗುರುವಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ _ತರನಾಡದವನೊಬ್ಬನು ಇದ್ದರೆ ಅವನಲ್ಲಿಯೇ' 
ವಾಸ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು, ಅವು ಜಗತ್ತಿನೊಳಗೆಲ್ಲ ಹುಡುಕಾಡಿ, ಬೇಸತ್ತು, 
ತಿರುಗಿ ಅವರಿಗೇ ಶರಣು ಬರಬೇಕಾಯಿತು. ಹೀಗೆ) ಹೆಚ್ಚಿ ಎನವನನ್ನು 
ಕಾಣದೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಗುಣಗಳೆಲ್ಲ ತಿರುಗಿ ಆವನಲ್ಲಿಯೇ ನಿಂತುಬಿಟ್ಟಿ ವೋ. 


1 ಇದರ ಮೇಲೆ ಕೂಟ್ಟ ರುವ ಟ್ಟ ಭ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

4. ಇಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತಿಗಳ ವಿವರ್ಶವಾದವು ಸೂಚಿತವಾಗಿದೆ. ಕೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ 
ಬಸ್ರಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

ಕ ಸಾಕ್ಷೀ ಶಬ್ದವು ಪಾರಿಭಾಷಿಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ 
೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗಿನ «ಅನ್ವಯನ್ಯಕಿರೇಕಗಳೆಂ?ಬ ಸ್ವತಂತ್ರ ಲೇಖನನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

4. «ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೂ ಬಲ್ಲ ಪಂಡಿತನಾದವನೂ ಕೂಡ್ಕ ಸತ್‌ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಂಡವನಾಗಿರದಿದ್ದರೆ, ಮೂರ್ಬನ ಹಾಗೆ ಉಪೇಕ್ಷಣೇಯನೇ ಸರಿತ 
ಎಂದು ಠೀ ಶಂಕರಭಗವಶ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ ಗೀತಾಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ( ೧೩-೨) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
-ಅನರ ಮುಂಡಕ ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ( ೧.೨.೧೨ ) ಸಹ «ಶಾಸ್ತ್ರ ಭ್ಹನಾದವನೂ ಕೂಡ ಸ್ವತಂತ್ರ, 


ತ 
ವಾಗಿ ಬ್ರಹ್ಮಣಾ ನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಯತ್ನ ಮಾಡಬಾರದು ಎಂದು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟ ಜಿ. 
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4 ಎ೦ದರೆ ಯಾವನಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪುರುಷನೇ ಇಲ್ಲವೋ), ಆವನು ನನ್ನ 
ಅಜ್ಞಾನದ ಗಂಟನ್ನು ಕತ್ತರಿಸಿ ಬಿಟ್ಟಿನೋ ಅಂತಹ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ ( ನನ್ನ 


ಸದ್‌) ಗುರು ( ಶಂಕರ ಮಹಾಮುನಿಗೆ) ನಮಸ್ಕಾರವು, ॥ ೨॥ 


3/ 


5 ನಮಸ್ಕಾರವನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದರ ಉದ್ರೇಶವೇನೆಂದರೆ ಹ 

ಸತ್ಯ ವಸ್ತುವಿನ ನಿಜವಾದ ಬ್ಲಾ ನವು ಸಂಸಾರನಾಶಕವು. (ಒಮ್ಮೆಲೇ 
ಕಾಣದಂತೆ) ಅದು ವೇದಾಂತದ 'ಹೊಟ್ಟಿ ಯಲ್ಲ ಮುಚ್ಚಿಕೊಂಡಿದ್ದರೂ, 
(ಈ ಮೊದಲೇ ) ಎರಡನೆಯವರು ಅದನು ಬೆಳ ತಿಗೆ ತರುವ ಯತ್ನ್ನ ಮಾಡಿ 
ದ್ಲಾರೆ, ಆದರೂ ಗುರುವಿನ ಆಜ್ಲಿ ಯಾಗಿರುವರರಿಂದ ನಾನೂ 'ಆಿದನ್ನೇ 
ಬಿಚ್ಚಿ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 1 ೩॥ 

ಈ ಪುಸ್ತಕದ ಏಷಯವೇನೆಂದು ( ಯಾರಾದರೂ ) *ೇಳಿದರೆೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ:-- 

ಆವುದು ಸತ್ಯವೆಂದು ನಿಶ್ಚಿತವಾದರೆ ಮಾತ್ರ, * ಇದೆಲ್ಲ ( ಒಗದ್ರೂಪ 
ಅನಾತ್ಮವು ) ಸಿದ್ದವಾಗುವದೋ, ಆವುದು ಸಿದ್ದವಾಗದೇ ಹೋದರೆ 
ಉಳಿದುದೇನೂ ಸಿದ _ವಾಗಲಾರದೋ, ನಮ್ಮೆ ಲ್ಲರೊಳಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ ಯಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲಂವದೇ ಆವ್ರದರ ಬಂದೇ ಒಂದಾದ ಧರ್ಮವೋ, ಅಂತಹ ವ ವ್ವಿವಿನ 
( ಎ೦ದರೆ ಕೂಟಸ್ಥ ಸಾಕ್ಸೀ ಆತ್ಮನ) ನಿಜವಾದ ಭಾವವು ಇದರಲ್ಲಿ ನಿಚ್ಚಳ 
ವಾ ವರ್ಣಿಸಲ್ಪ 'ಡುತ್ತ ಡೆ॥೪॥ 

ಪೂರ್ವಪಕ್ಚ:-- ( ಆತ್ಮಚ್ಛಾ ಸನವನ್ನು ನಿಮ್ಮ ಗುರುವು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟೆ 
ರುವನೋ? ಇಲ್ಲವೋ? ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿ ರವನೆ ದು ತಿಳಿದರೆ, ಸರಿಯಾಗಿ 
ಹೇಳಿರುವನೆನ್ನು ವಿರೋ, ತಪ್ಪಾಗಿ ಹೇಳಿರುವನೆನ್ನುವಿರೋ ) ಸರಿಯಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ದರೆ, ನೀವು ಮತ್ತೆ ಅದನ್ನೇ ಹೇಳುವಕಾರಣದವಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ನೀವಂತೂ ಈ ಗ ುಂಥವನ್ನು ಬರೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಸುರುವು ಮಾಡಿರುವಿರಿ. ಎಂದ 


* ಆತ್ಮನು ಸ್ಫತಃಸಿದ್ದ; ಅವನಿಂದಲೇ ಉಳಿದೆಲ್ಲದರ ಸಿದ್ಧಿಯು, ಈ ಬಗ್ಗೆ ೧ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೯ನೆಯ ನುಡಿಯಮೇಲಿನ ಟಪ್ಪಣಿಯನ್ನೂ, ಮುಂದೆ ಇನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೩ನೆಯ ನುಡಿಯನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗಿನ « ಚೇತನವಾದ ' ನೆಂಬ 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಲೇಖವನ್ನೂ ನೋಡಬಹ;ದು, 


ಡ್‌ 
೬ ನೈಷ್ಯಮ ಸಿದ್ದಿ 


ಮೋಲೆ ನಿಮ್ಮ ಗುರುವು ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿ ಸಿರಬೇಕು; 
ಅಧವಾ ಜೇಳಿಕೊ ಲ್ಲ ವೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು... ಆದರೆ ಈ ಎರಡೂ 
ಪ್ರಸಂಗದಶ್ಲಿಯೂ ನಿಮ್ಮ ಗುರುವು ಅಯೋಗ್ಯನೆಂದೇ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅಂತಹ ಗುರುವಿನಿಂದ ದೊರಕಿಸಿದ ನಿಮ್ಮ ಬ್ಲಾನವಾದರೂ ಸರಿಯೆಂದು 
ಯಾರು ಹೇಳಬೇಕು ?) 


ಸಮಾಧಾನ:--- ಎಂದಮೇಲೆ (ನನ್ನ) ಗುರುವು (ಆತ್ಮ ತತ್ತ್ವವನ್ನು) 
ನದೇ ಹೋದನು, ಅಥವಾ ತ ತಪ್ಪು ಹೇಳಿದನು, ಎಂಬ ಕಾರಣಗಳಿಂದ 
ಹಿ ಗುರುವಿನ ಮಹತ್ತ ಎನು ಕಡಿಮೆ:ಯಾಗುವದೆಂಬ ಸಂಶಯವನ್ನು 
(ನೀವು ತೆಗೆದಿದ್ದೀರಿ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು) ಕಡಿದು ಹಾಕಿ, (ಓದುಗರಲ್ಲಿ ಈ) 
ಸ 


ವ್ರ ನ್ನು 
_ಈದೊ ಳಗಿನ ವಿಷ 


ಪುಸ್ತ ಷಯದ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಂ ಚ್ಹಾದ ಅಭಿರುಚಿಯೂ ಹುಟ್ಟಿ 
ಲೆಂದು, ಗುರುವಿನ ಹೆಚ್ಚಳವನ್ನು ವರ್ಣಿಸುತ್ತೇನೆ;. 

ವೇದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನೆ ಲ್ಲ ಗುರುಗಳೇ ಹೇಳಿ: ಬಿಟ್ಟಿರುವರು ು.. ಅಶಕ್ತ 
ನಾದ ನಾನು ಆ ಬಗೆ (ಹೆಚ್ಚಿನ ನ್ಟೇನೂ) ಜ್‌ ಸಾವಿರ *ರಣ 


43 
ಗಳುಳ್ಸೆ ನಚ (ಎಲ್ಲೆಡೆಗೂ) “ಜಪ್ಪು (ಪಾವ ! ಆ ಬಡ) 
ದಿ 


ಆ ಗುರುಗಳೇ ವೇದಾರ್ಥವನ್ನೆಲ್ಲ ಲ. ತಿಳಿಸಿ ಬಿಟ್ಟಿ ರುವದರಿಂದ, ನಿನ್ನ 

ಈ ಪುಸ್ತಕವು ಕೀರ್ತಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಆಸೆಯಿಂದ ಬಕೆಯಲ್ಪ ಟ್ರಿ ಸ್ಬಿರಬೇಕು. 
(ಆದುದರಿಂದ) ಅದಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವವಿಲ್ಲೆಂ'`ದು ಯಾರೂ ಕ ಸೂಾಗಳುಟ 

ನ್ನು ತೋರಿ ರಿಸುವಡಕ್ಕಾಗಿ (ಕೆನಗಿನು' ಶ್ಲೋಕವುಂಟು:-- 

ಕೀರ್ತಿಯು ದೊರೆಯಬೇಕೆಂದಾಗಲಿ, (ದುಡ್ಡು ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳನ್ನು) ಗಳಿಸಬೇಕೆಂದಾಗಲಿ, (ಆಥವಾ) ಮಾನವು 'ನಿಕ್ಕಜೇಕೆಂದಾಗಲಿ 
ನಾವ್ರ ಈ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾ ನಿಗಳೆಂಬ 
ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಹತ್ತಿ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮ ಜ್ಞ್ಯಾ ನವು ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯಾಗಬೇಕೆಂದು. 
(ನಮ್ಮ ಉದ್ಭೇಶವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತೆ ಬಿಚ್ಚಿ ಎರಡನೆ 
ಯವರಿಗೆ ಹೇಳಿದರಲ್ಲವೆ ಅದರ ೬ ಸತ್ಯ್ಯಾಸತ್ಯತೆಯ ನಿರ್ಣಯವಾಗುವದು ? 








೫ «ವಸ್ತುಗಳ ಸತ್ಕಾಸತ್ಯತೆಗೆ ಸಜ್ಜನರೇ ಸಾಕ್ಷಿ: ಯೆಂಬುದು ನಮ್ಮವರ ಸಿದ್ಧಾಂ31 
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ಎ೦ದರೆ ನನ್ನ ಜ್ಞ್ಯಾನವು ಸಟಿಯೋ, ದಿಟಿವೋ ಎಂಬದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮಚ್ಜಾನಿ 
ಗಳಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾಗಿ, ನಾನೀ ಪರೀಕ್ಷೆ ಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿರು 
ತ್ತೇನೆ. ಹೊರ್ತು ಬೇರೆ ಉದ್ದೇಶವೇನೂ ನನ್ನೆದಿಬ್ಲ.) ॥೬॥ 

ಈ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗಿನ ವಿಷಯವನ್ನು (೧) ಅನರ್ಥವೂ, (೨) ಅದರ 
ಕಾರಣವೂ, (೩) ಪುರುಷಾರ್ಥವೂ, (ಮತ್ತು) (೪) ಅದರ ಕಾರಣವೂ. 
ಎ೦ದು (ನಾಲ್ಕು ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ) ವಿಂಗಡಿಸಿರುವೆವೆಂಬದನ್ನು (ಮುಂದಿನ 
ಎರಡು ನುಡಿಗಳಿಂದ) ಸ್ವಲ್ಪದರೊಳಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ:-- 

ಸಂಸಾರ(ವೆಂಬುದೇ ಅನರ್ಥವು.) ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವದ ಅಬ್ಲ್ಯಾ 
ನವೇ ಅದಕ್ಕೆ ಬೀಜವು. ಅದಕ್ಕೇ ಅನಿದ್ಯೆಯೆನ್ನು ತ್ತಾರೆ. (ಬರೇ) ಚಿದ್ರೂ) 
ಪನಾದ ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ಆತ್ಮನೇ ಅದಕ್ಕೂ ಆಶ್ರಯವು. ಮೆತ್ತು ಆ (ಅಜ್ಲಾನ 
ವನ್ನು) ಕಡಿದು ಹಾಕುವದೇ ಮೋಕ್ಟ ಸ್ರ, (ಅಥವಾ ಪರಮಪುರುಷಾರ್ಥ 
ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೭॥ 

(ಮೇಲಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಮೂರು ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು.) 
ಪುರುಷಾರ್ಥವು ಹೇಗೆ ದೊರಕುವದು, (ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು,) 
ಎಂಬ (ನಾಲ್ಕನೆಯ) ಮಾತು ಉಳಿದಿರುವದರಿಂದ, ಅದನ್ನೇ (ಸೆಳಗೆ) 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ-- 

'ವೇದಾಂತ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟುವ ನಿಜವಾದ ಬ್ರಾ ನ ಬೆಂಕಿ 
ಯಂತಿರುವದು. ಅದೇ ನಮ್ಮ ಮೋಹ ಅಥವಾ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು 
ಸುಟ್ಟು ್ಟ್ರ ಬೂದಿ ಮಾಡುವದೇ ವಿನಾ, (ಮೋಹಕ್ಕೆ) ತೇ ವೈರಿಯಾಗದಿರುವೆ 
ಕರ್ಮವಲ್ಲ. ॥ ೮ ॥% 


ಕಾಲಿದಾಸನು ತನ್ನ ರಘುವಂಶದಲ್ಲಿ (೧. ೧೦) 4ಸತ್ಯಾಸತ್ವವನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ಹೇಳಬ್ಲ್ಲವೆ 
ರಾದ ಸ್ವ್ಜನರೇ ಈ ಕಾವ್ಶವನ್ನು ಕೇಳಲಿ? ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಶಾಕುಂತಲ ನಾಟಕ 
ದೊಳಗೆ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಸೂತ್ರಧಾರನು « ವಿದ್ವಜ್ಜನರಸ್ನು ಸಂತೋಷಪಡಿಸಬಲ್ಲ 
ದಾದರೆ ಮಾತ್ರ ನನ್ನ ನಾಟಕ ಕಾಶಲ್ಯವ ಯೋಗ್ಯವಾದುದೆಂದು ತಿಳಿಯುವೆನು ” ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ, ಸಂಕ್ಷೇಪ ಶಾರೀರಕದೊಳಗಿನ ೧, ೧೧-೧೨ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. 
ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಶುಸಿದ್ಧಿಯ ೪. ೭೩೪ ಶ್ಲೋಕನನ್ನೂ ನೋಡಬಹುದು. 

1 ಇದರ ಮೇಲಿನ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, * ಕರ್ಮವು ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ 





೮ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 
| 
ಪೂರ್ವಸೆಕ್ಷವು 


( ( ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಮೋಶಕ್ಟ ವದೆ, ಕರ್ಮದಿಂದಲ್ಲವೆಂ'ಬುದೇ ನಮ್ಮ 
ಸಿದ್ದಾಂತವು. ಆದರೆ ಇದು ಎಷ್ಟೋ ಜನರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅವರೆಲ್ಲರ. ಸಮಾಚಾರವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವದು ಆವಶ್ಯಕವು. 
ಆದರೆ ಮೊದಲು ಅವರ ಅಭಿಪೃಾಯಗಳೇನು, ಅವರ ಆಕ್ಸೇಪಗಳಾವವು, 
ಎಂಬದನ್ನು ನೋಡಿದ ಹೊರತು, ಅವರ ಖಂಡನೆ ಮಾಡುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ.) 


ನಮ್ಮ ವಿದುರಾಳೆಗಳ೪ * ಮೀಮಾಂಸಶರೆಂದೂ, ವೇದಾಂತಿಗ 

ಸ್ರಿ ೧೧ 

೪೦ದೂ ಎರಡು ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. ಮೀಮಾಂಸಕರೆಂದರೆ 

ವೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಪರವಾಗಿಯೇ ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳುವವರು." `'ನಿತ್ಯ 

ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳ ಆಸುಷ್ಕಾನವೂ, ಕಾಮೃನಿಷಿದ್ದ ತರ್ಮಗಳ 

(6 

ತ್ಯಾಗವೂ ಮೋಕ್ಸ ಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯಕಗಳೆಂದು ಇವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇವ 
ಗ ೯) 

ರಲ್ಲಿಯೂ ಎರಡು ಒಳಭೇದಗಳಿವೆ. ವೇಡಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯಸಿದ್ಧಬ್ರಹ್ಮ 

ಜ್ಞಾನವೇ ಹೇಳಲ್ಪಬ್ಬಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯುವವರದು ಒಂದು ಪಕ್ಪ್ಪವು. ಆ 

ತರದ ಜ್ಞಾನವು ವೇದಾ೦ತಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಲ್ಬಟ್ಟಿರುವದೇನೋ ನಿಜ ಆದರೆ 








ವಾಗಿಲ್ಲವಿಷ್ಟೇಆಲ್ಲ; ಅದು ಅಜ್ಜಾನವಿದ್ದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಅಜ್ಜಾನದಿಂದಲೇ 
ಅದು ಬದುಕಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ರ್ಮನವೆಂದರೆ ದ್ವೈತವು ಬಂದೇ ಬರುತ್ತದೆ. ಮೋಕ್ಷ 
ವಾದರೋ ಅದ್ದಿತೀಯಾತ್ಮನ ಸಾಕನ್ಸಾತ್ಕಾರವೇ ಸರಿ, ಎಂದಮೇಲೆ ಕರ್ಮದಿಂದ ಅಜ್ಜ 
ನವು ಹೇಗೆ ನಾಶವಾದೀತು? ಒಂದೇಸವನೆ ನಿತ್ಯ, ನೈಮಿತ್ತಿಕ, ಅಥವಾ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ 
ತರದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಆಸ್ಥೆಯಿಂದ ಮಾಡುವವನಿಗೆ ದ್ವೈತದೊಳಗಿನ ನಂಬಿಗೆಯೇ ಬಲಿಷ್ಠ 
ವಾಗುವದು ಸಹಜವಿದೆ. ಕರ್ಮ ಅಥವಾ ವ್ಯವಹಾರವೆಲ್ಲ ಅವಿದೈಯಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟುವ 
ದೆಂಬದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಮೆದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಚನ್ನಾಗಿಯೇ 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಮುಂದೆ ಇದರ ವಿವರಣೆಯು ಬಂದಿದೆ. ಇದೇ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೯, ೩೫, ೩೯ ಮತ್ತು ೯೬ ಮೊದಲಾದ ನುಡಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


* ಇವರ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟ ದೊಳಗಿಸ « ಪೂರ್ವ 
ವಮೀಮಾಂಸಾದರ್ಶನ: ವೆಂಬ ಸ್ವತಂತ್ರ ಲೇಖವನ್ನೋದಿರಿ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


ಇ್ಗೌ 


ಅದು ನಿಷ್ನಯೋಜಕವು, ಅದರಿಂದ ನಮಗೆ ಏನೂ ಆಗಬೇಕಾದುದಿ 


-ಬ೦ದು ಹೇಳುವವರದು ಅ.ನ್ನೊಂದು ಪಕ್ಷವು. ಮೊದಲನೆಯ ಪಕ 


ವರು ಕೇವಲ ಕರ್ಮವಾದಿಗಳು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನ 
ಇಲ್ಲವೆಂದೂ, ಬರೇ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯಾಗುವದೆಂದೂ ಇವರ 
ಹೇಳಿಕೆ. ಇವರಿಗೆ ಪ್ರಾಭಾಕರರೆಂದು ಹೆಸರು. ಎರಡನೆಯ ಪಕ್ಷದವರು 
ಸಮುಜಚ್ಲಯವಾದಿಗಳು. ಯಾಕೆಂದರೆ ವೇದಗಳ ಕೊನೆಯ ಭಾಗವಾದ 
ವೇದಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಜ್ಞ್ಯಾನವು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವಡೇನೋ ಸರಿ; ಆದರೆ 
ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯಾಗಶಾರದು; ಅದರ ಬೊತೆಗೆ ಕರ್ಮವೂ ಅತ್ಯಾ 
ವಶ್ಚಕವೇ, ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇವರಿಗೆ ಭಾಟ್ಟಿರೆಂದು ಹೆಸರು. 
ಭಾಟಿರ ಪೂರ್ವಪಕ ವ್ರ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯-೧೩ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿಯೂ, 


ಇತರೆ 


೩3 
1% 


-ಪ್ರಾಭಾಕರರ ಪಕ್ಸ್ಪವ ೧೪-೧೯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ಲಿಯೂ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ). 
(ವೇದಾಂತಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಎಷ್ಟೋ ಪಕ್ಷ್ಬಗಳಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. 


ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ಪಸ್ಣಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. . (೧) 
ಅದ್ವೈತಾ ತ್ಮಶತ್ತ್ವವನ್ನು ಒಪ್ಪುವವರದು ಒಂದು ಪಕ್ಪೈವು. ಮತ್ತು (೨) 
* ಭೇದಾಭೇದ ಬ್ರಹ್ಮತತ್ತ್ವವನ್ನೊ ಫ್ರುವವರದು ಇನ್ನೊಂದು ಪಕ್ಚ್ಟವು. 

ಶೈಯವಾದಿಗಳು. ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಜ್ಞ್ಯಾನದಂತೆ ಉಪಾಸನೆ ಅಥವಾ ಧ್ಯಾನರೂಪ ಕರ್ಮವೂ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ 
ಅತ್ಯಾವಶ್ಯಕವೇ ಇರುತ್ತದೆಯೆಂದು ಹೇಳುವವರು. ಇವೆರಡೂ ಪಕ್ಚಗಳ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಇದೇ ಛಧ್ಭ್ರಾಯದ ೬೭ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿಯೂ, 
೬೮-೭೮ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಮಾಡಿದ್ದೇದೆ.``ಆದ್ವೈತಾತ್ಮನನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊ 
ಳ್ಳುವ ಸಮುಚ್ಚಯವಾದಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಎರಡು ಒಳಭೇದಗಳಿವೆ. * ಒಬ್ಬರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಇದೇ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿಯೇ ಮೋಕ್ಷ ವಾಗುವಡು ಶಕ್ಕವಿದೆ. 
ಮತ್ತೊಬ್ಬರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಅದು ದೇಹಪಾತವಾದ ಮೇಲೆಯೇ ಶಕ್ಕು 
-ವಿದೆ. ಈ ಒಳಭೇದಗಳ ಉಲ್ಲೇಖವನ್ನು ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೭ನೆಯ 
'ನುಡಿಯ ಗದ್ಯಭಾಗದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದೆ. ) 


ತ 





* ಇದರ ಮೇಲಿಸ ಟಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
4 ಓಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೧೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


(ಚ್ಹಾ ನದಿಂದಲೇ ಮೋಸ್ಟವೆಂಬ ಸಿದ್ದಾ ಸ೦ತವನ್ನು ) ಸರಿಯಾಗಿ 
ತೋರಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂದು (ಮೊದಲು) ಪೂರ್ವಪಕ್ಷ ವಸ್ತು ಮಂಡಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಆದರನ್ಲಿಯೂ ಈಗ ( ವೇದಾಂತಶಗಳಲ್ಲಿ ನತೃಸಿದ್ಧ ಬೃಹ್ಮ ಸಚ್ಚಾನವು ಹೇಳೆ 
ಲ್ಪಟ್ಛಿರುವದೆಂಬದನ್ನೊ ಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಭಾಟ್ಬಿರ) ಚ್ಹಾ ನಪಕ್ಚವು ಹೇಗೆ 
ಆಸ್ಚೆ ೇಪಗಳನ್ನೊ ಡ್ಮಬಹುದೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವ; 

“(ನಿತ್ಯ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೇ ಮೋಸ್ಟ್ಸ ವ್ರ ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆಯೆಂ"ಬುವದು 
ಸಿದ್ಧವಾಗುವಂತಿದೆ. ಎಂದ ಮೇಲೆ (ಕಠಿಣ ಮಾರ್ಗವಾದ) ಬಾನದ. 
ಗೊಂದಲವೇಸೆ ಬೇಕು? (ಆದರೆ ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಷವು) ಹೇಗೆ? 
ಎಂದರೆ ಅ ನ್ನೆಲ್ಲ (ನಾನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವೆನು.) ಲಕ್ಟ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಸ್ರೇಂಛು, ॥೯॥ 

* ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಾರದು, ನಿಡಿದ್ಧಕರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಬಿಟಿ ಬಿಡಬೇಕು; ನಿತ್ಯನೈಮಿತ್ತಿಕ ಷ್ಟ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಸರಿಯಾಗಿ ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗಬೇಕು. ॥೧೦॥ 
ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದೇನಾಗುವದು ? ಎಂದರೆ. 

ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಫ ಲವಾದ ದೇವತ್ತ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಇವನೆ. 
ಸಮೀಪಕ್ಕೂ ಕೂಡ ಬರಲಾರವು. ನಿಷಿದ್ದ ಕರ್ಮಗಳನ ್ಪ ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟಿ ರು 


ವದರಿಂದ ನರಕದೊಳಗಿಸಂತಹ ಕೀಳು ೦ ಜನ್ಮವೂ ಇಲ್‌ ಟಕ. 
॥ ೧೧॥ 


(ವರ್ತಮಾನ) ದೇಹನ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಪ್ರಾರಬ್ಬಕರ್ಮಗಳಂತೂ 
ಇಬ್ಬರಿಗೂ (ಎಂದರೆ ಕರ್ಮವಾದಿ-ಚ್ಲಾ ಸನವಾದಿಗಳಿಗೂ) 5 ಸಮಾನ 
ವಾಗಿಯೇ ಇರುವವು. (ಅವು ತಾ ದಿಗಷ್ಟೇ ಹತ್ತುವವೆಂದಲ್ಲ.) 
ಆದ್ದರಿಂದ ಅವು ಜ್ಞಾನಿಗೆ ವಿರುಡ್ಕವಾಗುವಷ್ಕೆ ಕೇ ಕರ್ಮವಾಡಿಗೂ ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗುವವು. ಮತ್ತು ಆ ಆಕ್ಟ ೇಪಗಳಿಗೆ ಜ್ಹಾನಿಯ ಉತ್ತರವನ್ನೇ ಕರ್ಮ: 
ವಾದಿಯೂ ಕೊಡಬಹುದು 





8 ಟಪ್ಪಣಿಯನ್ನುು ನೋಡಿರಿ. 
4 ತಪ್ಪುಗಳು ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿ ಎರಡೂ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡು, ಅವುಗಳ ಪ೦ಂಹಾರೆ: 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧೮. 


(ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ) ಯಾವ (ಗಪ್ರಾರಬ್ಬ ) ಪಾಪ. ಪುಣ್ಯ 
ಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಸದ್ಯಕ್ಕಿನ ದೇಹವು ಹುಟ್ಟಿ, ನಮಗೆ (ಸಂಸಾರದ) ಸುಖ 


ದುಃಖಗಳನ್ಸೆ ಲ್ಲ ಉಡ್ಡೆಸ ನತ್ತಿರುವದೋ (ಆ ಪಾಪ ಪುಣ್ಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ)' 


ಜದ ಚ 


ಆನನ ಯೇ ತೀರಬೇಕು. ಅದರಿಂದಲೇ ಅವುಗಳ ನಾಶವಾಗುವದೇ 


9 


ವಿನಾ ೀರಯಲ್ಲ. ॥1೧೨॥ 
ಆದರೆ ಸಂಸಾರವು ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿಸಿ ಹಿದ್ದಕರ್ಮಗಳ ಫಲವೇ 
ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಇವೆರಡನ್ನೂ ತಪ್ಸಿಸಿಕೊಂಡೊಡನೆ, ಎಲ್ಲ ಅನರ್ಥವೂ 
ಲ್ಭ ೧ ೧೧ 
ತಾನಾಗಿಯೇ ಕಡಿದು ಹೋಗಬಹುದಲ್ಲ! ಏ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ಶೇಳಿದರೆ 


ಅದು ತಪ್ಪು. ಯಾಕೆಂದರೆ ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡದಿರುವದರಿಂದಲೂ 
ಅನರ್ಥವ್ರ ಬರುವಂತಿದೆ: 

ಮತ್ತು ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು (ತಪ್ಪದೇ) ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗುವದರಿಂಡ. 
ಪಾಪವೂ ಇವನಿಗೆ ಗಂಟು ಜಾ ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿನಮೇಲಂದ 
ಆತ್ಮ ಜ್ಹಾನವು ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಬಬ್ಬಿರುವದೆಂದಿಟ್ಟುತೆ ಕೊಂಡ ರಡ ಮೋಕ್ಲ್ಸ 
ಕ್ವ್ಯಾಗಿ, ಕರ್ಮಮಾಡಿದ ವಿನಾ ಬೇರೆ ಗತಿಯಿಲ್ಲವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತಿ, ದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಮುಮುಕು ನು ಆತ್ಮಚಜ್ದಾ ನದ ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ಹೋಗದೆ. 
ಈರ್ಮಗಳಲ್ಲಿಯೇ ರತನಾಗತಕ್ಕ್ಯದ ದ್ಸು. 1 ೧೩॥ 


(ನಿಜವಾದ ಆತ್ಮಜ್ಞ್ವಾನವು ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ಟಿ `ರುವದೆಂಬ ಭಾಟ್ಲಿ, 
ಮತ) ವನಿ ಫಿ ರ್ಶ ಚ ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಿತು. ಆದರೆ (ನಿಜವಾ? 
ನೋಡಿದರೆ, ಪ್ರಾಭಾಕರರ ಮತಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ನತ್ಯಸಿದ್ಧ) ಆತ್ಮನ ನನ್ನು ಇದ್ದಕ್ಕಿ 
ದ್ವಂತೆ ವರ್ಣಿಸುವ ಜ್ಞಾ ನವೇ (ವೇದದಲ್ಲಿ) ಇಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಯಾವ (ವೇದ) ಪ ಪ್ರಮಾಣವೂ ಸಿಕ್ಕುವಂತಿ್ಲ. 





ದಾ ವಂತೂ, _ಎ್ವ್ವ,_«,_,«_«_್ವ,ಯ 


ವಾದರು ಸಮಾನವಾಗಿದ್ದರೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ಒಂದು ಪಕ್ಷದವರು ಮತ್ತೊಂದು ಪಕ್ಷದವರ 
ವಿರುದ್ಧ ವಾಗಿ ಮುಂದೆ ಚಾಚಬಾರದು೨ಎಂಬ ನ್ಯಾ ಜಾಜಿತಿ. ಉತಾಕೆಂದರೆ ಇಬ್ಬರೂ 
ಅವುಗಳನ್ನು ಅನಶ್ಯವಾಗಿಯೇ ಆಶ್ರಯಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರೆದ (೨. ೨. ೧೦ಸ, 
ಮೇಲಿನ ಶಾಂಕರಭಾಸ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 





1 ಇದರ ಮೇಲಿನ ದಪ್ಪಜಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ನಿ೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ದಿ 


ಸ್ಮೃತಿಗಳು ಸಹಿತವಾಗಿ ಶ್ರುತಿಗಳಲ್ಲ ಎಷ್ಟಿರುವವೋ ಅವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ 


ಡಿ 


ಅಭಿಪ್ರಾಯದಿಂದ ಕರ್ಮವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ (ಮೋತ್ಟಕ್ಕೆ) ಕರ್ಮವೇ ಸಾಕಷ್ಟು ಸಾಧನವು. । 


ಜ್ನ 
ಆಗ್ರ 


(ಅವ್ರಗಳೂಳಗೆ) ಪ್ರಮಾಣವು ಸಿಕ್ಕುದಿದ್ದರೆ ಅದು ನಿನ್ಫ ತಪ್ಪೇ ಸರಿ, 
ಬ೦ದು ಯಾರೂ ಅನುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರಶಿ-- 

ಶ್ರುತಿಗಳೊಳಗಾಗಲಿ, ಸ್ಮೃತಿಗಳೊಳಗಾಗಲಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಕೊಳ್ಳತಕ್ಕುದ್ಳು' ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ವಿಧಿಗಳು ಸಿಕ್ತುವವೇನೋ ಎಂದು (ನಾನು) 


ದಾವತಿಬಿಟ್ಟು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಹುಡುಕಾಡಿದೆನು. (ಆದರೆ) ಆ ತರದ ಒಂದು 


ವಾಕ್ಳವಾದರೂ ನನಗೆ ಕಾಣಿಸಲಲ್ಲ. ಮತ್ತು, /ಶ್ರುತಿಸ್ತ್ರೃತಿಗಳ ಹೊರತು) 

ಬೇರೆ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣದ ಮೇಲಂತೂ ನಮ್ಮ ವಿಶ್ವಾಸವೇ ಇಲ್ಲ. ॥ ೧೫ ॥ 

( ಅದಸ್ತೆ ಶಾಸ್ತ್ರವಿಧಿಯಾದರೂ ಏತಕ್ಕೆ ಬೇಕು?) ಅದಿಲ್ಲದೆಯೂ 

ತೆ ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ 

ಬೇಕೆಂಬ. ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಶಕೃವಾಗಬಹುದಲ್ಲ! ಎನ್ನುವದೂ ತಪ್ಪು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ... 


ಸಾಮಾನ್ಯ (ಲೌಕಿಕ) ವ್ಯವಹಾರದಂತೆ (ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಸ ಲ್ಯ 


ವಿಧಿಯಿಲ್ಲದೆಯೇ ಪರಲೋಕವು ಸಿಕ್ತಬೇಕೆಂದು ಯಾವ 
ಕರ್ಮವು ಮಾಡಲ ಡುವದೋ, ಅದು ಬೂದಿಯೊಳಗೆ ಹಾಕಿದ ಆಹುತಿ 
ಯಂತೆ ಅವನಿಗೆ (ಎಂದರೆ ಸಾಧಕನಿಗೆ: ಯಾವ ಉಪಕಾರವನ್ನೂ ಮಾಡ 


ಜೈವಿನನಿಯು ವೇದಬಲ್ಲವನೆಂದು ಎಲ್ಲರೂ ಅವನ ಪ್ರಾಮಾಣ್ಣವನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರಷ್ಕೆ ಶೀ? ಆದರೆ ಅವನೂ ಸಹ ಹಾಗೆಯೇ ಹೇಳಿರುವನು. 
(ಅದರಿಂದಲೂ ಕರ್ಮವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ):-- 

(4 ವೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಪಶರಠವಾಗಿರುವದರಿಂದ, (ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ) 
ಉಳಿದುದನ್ನು (ಎಂದರೆ ಜ್ಞ್ವಾನಾದಿಗಳನ್ನು) ಹೇಳುವ (ವೇದ) ಭಾಗವೆಲ್ಲ 
`ನಿಷ್ಟ್ರಯೋಜಕವು'' (ಜೈ. ಪೂ. ಮೀ. ಸೂ. ೧. ೨. ೧) ಎಂದು ವೇದ 





* ಇದರ ಮೇಲಿನ ಓಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ಬಲ್ಲವನಾದ ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಜೈವಿಿನಿಯೇ ಉಚ್ಚಸ್ತರದಿಂದಲೂ, (ಒಳ್ಳೇ) 
ಅಟ್ಟಿಹಾಸದಿಂದಲೂ ಹೇಳಿರುವನು. ॥ ೧೭ ॥ 

ವೇದದೊಂದು ಮಂತ್ರದನ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದರಿಂದಲೂ (ಕರ್ಮವೇ 
ಶರ್ತವ್ಯವು):-- 

4 ಈ ಲೋಕದಕ್ಲಿ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲೇ (ತನ್ನ ಆಯು 
ಷದ) ನೂರು ವರುಷಗಳನ್ನು ಕಳೆಯಲಿಚ್ಛಿ ಸಬೇಕೆಂ''ದು (ಈಶಾವಾಸ್ಕೋ 
ಪನಿಷತ್‌ ೨) ವೇದಮಂತ್ರವು ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ, (ಮುಮುಸ್ಬುದವಿನು 
ಆಯುಷ್ಯವೆಲ್ಲ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಕರ್ಮಾನುಷ್ಠಾನದಲ್ಲಿ ಖೇ ಕಳೆದು ಹೋಗ. 


ದ್‌ 
೧೨ 


ಬೇಕೆಂಬದು ವೇದದ ಅಭಿಪ್ರಾೂಯವಾದಂತಾಯಿತು. ॥ ೧೮ ॥ 
ಬ್ಲಾನಿಯಾದರೂ ವಸ್ತು (ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ) ಜ್ಲಾನವಾಗಬೇಕಾದರೆ, 
; ದ ಪುಬಜಾಣ ಒಂ. ಕೂಸು ರಾನಿ, 

ವೇದಾಂತ) ವಾಕ್ಯಗಳೇ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ 

ವಾಕ್ಯದೊಳಗೆ ಕ್ರಿಯಾಪದವೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ( ಜ್ಞಾನಿಗೆ) 


ಬೇಕಾದ ಜ್ಲಾನವು ಅಲ್ಲಿಯೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು:-- 


*ಕ್ರಿಯಾಪದದ ವಿನಾ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ (ಬೇರೆ ಬೇರೆ) ಪದಗಳು 
ಕೂಡುವದೇ ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲ. ಪದಗಳಿಲ್ಲದೆ ( ಅರ್ಥವೂರ್ಣವಾದ) ಯಾವ 
ವಾಕ್ಯವೂ ಸಮಂಜಒಸವಾಗಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ಚ್ಹಾನವೇ ಕರ್ತವ್ಯ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವ (ವೇದ) ವಾಕ್ಯಗಳೇ ಇಲ್ಲ (ವೆಂದಂತಾಯಿತು.) ॥ ೧೯॥ 

(ವೇದಾಂತವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ) ಜ್ಞ್ಯಾಸವಾಗುವದೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ 
ದೋಷವಿಲ್ಲ. ಹೇಗೆಂದರೆ; 

ಕರ್ಮವೇ (ಮೋಶ್ಚ. ಕ್ಯೆ) ಮುಖ್ಯ (ಸಾಧನ) ವಾಗಿ ಬ್ಲ್ಯಾನವು ಅದರ : 
ದೊಂದು. ಭಾಗವಾಗಬಹುದು. (ಅಥವಾ ಜ್ಞಾನವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ) 
ಕರ್ಮವು ಅದರದೊಂದು ಭಾಗವಾಗಬಹುದು. (ಅಥವಾ ಎರಡೂ ಸಮಾನ 
ವಾಗಿಯೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ) ಅವುಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಯೇ ಆಚರಿಸು 











೫ ಟಫ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
1 ಮುಂದೆ ವಿನರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಸಮುಚ್ಚಯವಾದಗಳಿೆಲ್ಲವುಗಳ ಆಕ್ಷೇಪಗಳು ಇಲ್ಲಿ. 
ಸಂಕ್ಷೇಪವಾಗಿ ಸೂಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟವೆ, 


೧೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವದರಿಂದ ಮುಕ್ತಿಯು ದೊರಕಬಹುದು. (ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ: ಜ್ಲಾನವಿ 
ದೃರೂ ಅದರಿಂದ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಏನೂ ದೋಷ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ॥ ೨೦ 1 | 

ಕಿಂಬಹುನಾ, ಚಜ್ಞಾನವನ್ನೊ ಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಿ, ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದಿರಲಿ; 
(ಕರ್ಮದ ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದೇ) ಜ್ಹಾನವೊಂದರಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯಾಗಲಾ 
ಸದು: 

ಆದುದರಿಂದ ಎಲ್ಲ ಆಶ್ರಮಗಳಿಗೂ (ವಿಹಿತ) ವೆಂದು ಹೇಳಿದ ಕಾಯಿಕ, 
ವಾಚಿಕ, ಮಾನಸಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಯಥಾಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಒಳೆ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಆಚರಿಸಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಮೋಸ್ಟ್ಬವಾದೀತೇ ಹೊರತು ಬೇರೆ ಯಾವ ಸಾಧನ 
ದಿಂದಲೂ ಆಗಲಾರದು. ॥ ೨೧ ॥ 


11] 
ಸಿದ್ಧಾಂತಪಕ್ಷವು 


ಇದ್ದೆ ಜೊಳ್ಳು ಹರಟೆಯೆಂದೂ, ತಪ್ಪಾದುದೆಂದೂ (ಓದುಗರ ಮನ 
ದಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಯವಾಗಲೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: 

ಹೀಗೆ (ಜ್ಞಾನನಿಷ್ಕೆಯ ಆಯಾಸವೇ ಕಾರಣದವಿಲ್ಲೆಂದು) ಹೃದಯ 
ವನ್ನು ಹಿಗ್ಗಿಸಿಕೊಂಡು, ತಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಕೊಬ್ಬಿದ ಮನ 
'ಸ್ಸುಳ್ಳವರಾಗಿ, (ಆದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಹೊೋಮುಗಳ) ಹೊಗೆ 
-ಯಿಂದ ಜಂಗು ತಿಂದುಹೋದ ಬುದ್ದಿಯವರಾದ ಕರ್ಮತರ ಈ ತರದ 
`ಘೂಗುಗಳು ಯಜ್ಞಶಾಲೆಗಳೊಳಗಿಂದ ನಿಜವಾಗಿಯೂ (ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ) 
ಇಕೇಳಬರುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ॥ ೨೨ ॥ 

ಇಲ್ಲಿಂದ ಮುಂದೆ (ಕರ್ಮವಾದದೊಳಗಿನ) ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ತೋರಿಸ 
-ಲಾರಂಭಿಸುವೆವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: 

ಅದರೊಳಗಿನ ಎಂದರೆ ಕರ್ಮವಾದದೊಳಗಿನ ದೋಷಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
“ಹೆಚ್ಚು ಅವಸರ ಮಾಡದೆ, ಪೂರ್ವಪಕ್ಭೃದವರು  (ಇ.್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ) 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ 


5 ` ಬೆ ವ್ರ 
ಹೇಳಿದ್ದೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳೆಂದು ಸಿಶ್ನಯವಾಗುವಂತೆ, ನ್ನಾ.ಯಪೂರಿತವಾದ ನುಡಿ 
ಅರ ೯” 
ಹ ಜೆ ಎತ ಸ 
ಗಳಿಂದ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಶೋರಿಸಿ* ಕೊಡುವೆವು. ॥ ೨೩ ॥ 
೧ 


ಬ 


(ಈಗ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಬ್ಹಾನಕಾಂಡ ಕರ್ಮಕಾಂಡಗಳ ನಡುವೆ ಇರು 
ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ನೋಡುವ. ಎಂದರೆ ಮೋಕ್ಷ ವು ಕರ್ಮದಿಂದ ಏಕೆ 
'ದೊರಕಶಾರದೆಂಬದೂ, ಜ್ಲಾಾನದಿಂದಲೇ ಅದು ಏಕೆ ಸಾಧ್ಯ ವೆಂಬ ಬದೂ 

ರ್‌ 


ಗೊತ್ತಾಗುವದು. ಈ ರೀ ಶಿಯಂದ ವಿಜಾರ ಮಾಡಿದರೆ ಸೀಟ ಕಾಂಡ 
ಗಳ ಫಲ, ಅಧಿಕಾರಿ, ವಿಷಯ ಆಥವಾ ಸ್ವರೂಪ ಪ, ಮತ್ತು ಸಾಧನಗಳೆಲ್ಲ ವೂ 
ತೀರ ವಿಲಕ್ಟ ಣವಾ!ರುವವೆಂದು ಕಂಡ: ಬರುವವು, ಮತ್ತು ಎಂತೆಯೇ 
ಕರ್ಮವು ಅಜ್ಞಾನ ದ ಕಾರ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸಂಸಾರ ನಾಶಕವಾಗಿ 


ರದೆ ಸಂಸಾ ರಕಾರಕ ಮಾತೃವಾಿರುವದೆಂಬದು ಇದರಿಂದಲೇ ಸ್ಪಷ್ಟವಾ 
ಗುವದು. ಆದರೆ ಇದರಿಂದ ಕರ್ಮವು ತೀರ ನಿರುಪಯುಕ್ತವಾದುದೆಂದು 


೧. 


ರ 
7 ಡೆ 
ಳಿಯಬಾರದು. ಈಶ್ರರಾರ್ಪಣ 


ಲ 


ವೇದಾಂತಿಯು ಹೇಳುವನೆಂದು ಯಾರೂ ತಿ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ನಿಷ್ಕಾಮಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಚಿತ್ರಶುದಿ ಯಾಗಿ 
`ಚ್ಞ್ಯಾನವು ಉದಯವಾಗಬಲ್ಲದು. ಎಂದರೆ ಕರ್ಮವು ಚ 

ದ್ವಾರಾ ಮಾತ್ರ ಮೋಶ್ಹಹ್ಥೆ ಕಾರಣವಾದೀಶೇ ಹೊರತು ಸಾಕ್ಸ್ಸಾತ್‌ 
ಕಾರಣವಾಗಲಾರದು - ಎಂಬುದೇ ವೇದಾಂತಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಇವೆಲ್ಲ 


ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಕ್ಡ ಮವಾಗಿ ವಿವರಿಸುವ. 
ಇ ದು 


ಕರ್ಮಕಾಂಡದ ಫಲವು 1 ಬೇರೆ; ಜ್ಹಾನಕಾಂಡದ ಫಲವು ಬೇಕೆ 
ಕರ್ಮದಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಫಲಗಳು ಸನಾಲ್ವು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ 
`ಮೋಕ್ಷೆ ವಾಗಶಾರದಾದುದರಿಂದ, ಮೋಸ್ಟ್ಬವು ಕರ್ಮಸಾಧ್ಯ್ಯವಲ್ಲ-.- 


ತ್ಯ್ಟ ಪಂ 





ೈ ರ್ಯ ಸಿದ್ದಿಯ ಮೇಲೆ ರಾಮದತ್ತನೆಂಬವನು ಬರೆದ : ಸಾರಾರ್ಥ ವೆಂಬ 
ಬ್ಯಕೆಯಲ್ಲಿ ಕ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೪-೫೩ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಭಾಕರ ಮತದ ಖಂಡನೆಯಾಗಿರುವ 
ಬೆಂ, ಮುಂದೆ ೫೪-೬೬ರಲ್ಲಿ ಭಾಟ್ಬಿಮತಶದ ಖಂಡನೆಯೊಗಿರುವದೆಂದೂ ಸೂಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 
1 ಕರ್ಮಕಾಂಡದ ಫಲವು ಸಾಧ್ಯ, ಜ್ಞಾನಕಾಂಡದ ಫಲವು ಸಿದ್ಧವೆಂದು ಅ್ರ. 
ಶಂಕರಂಚಾರ್ಯರು ಹೇಳಿದ ಮನಾಶೇ ಇಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. 
ಕ್ಯ ಅಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೫ ನೈಷ್ಯವ್ಯ 


೧೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಮೋಸಕ್ಕೆ ಅಚ್ಹಾನನಾ ನಾಶವೊಂದೇ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದರಿಂದ, 
ಕರ್ಮವು (ಮುಕ್ತಿಗೆ: ಎಂದೂ ಸಾಧನವಾಗಲರಿಯದು. (ಯಾಕೆಂದರೆ) 
ಕತ್ತಲೆಯಿರುವದರಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿದ ಭ್ರಮವು (ಮತ್ತಿಷ ಸು) ಕ ತ್ರಳೆಯಿಂದ. 
ಹೇಗೆ ದೂರಾಗ್ಯಲಾರದೋ, ಜು! ಅಜ್ಞಾನವು (ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇಿ 
ಹುಟು ವ) ಈವ ರ್ಪೆದಿಂದ ನಾಶವಾಗಲಾರದು. ॥ ೨೪ ॥| 

ಮುಕ್ತಿಯು ಕರ್ಮಸಾಧ್ಯವೆಂದಿಟ್ಟು ತೊಂಡರೂ, (ಬೇರೆ) ದೋಷವು 
ಒಂದೇ ಬರುವದು. 

ಮುಕ್ತಿಯು ಒಂದೇ ಕರ್ಮದಿಂದ ಸಿಕ್ಕಬಹುದು; ಆಥವಾ ಎಲ್ಲ 
ಕರ್ಮಗಳ (ಒಟ್ಟಾ ರೆ) ಫಲವೆಂದು ಸಿಕ ಸೊದಹುದು.. (ಆದರೆ ಎರಡೂ ರೀತಿ 
ಯಿಂದಲೂ ಕವ ನವು ದೋಷಾಸ,ದವು. ಹೇಗೆಂದರೆ: ಒಂದೊಂದ 
ಅಂವ ಮುಕ್ತಿ ಯಾಗುವಂತಿದ್ದರೆ, ಉಳಿದ ಕರ್ಮಗಳಿಲ್ಲ ವ್ಯರ್ಥವಾಗುವ ವು.. 
ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೂ ಕ ಕೂಡಿಯೇ ಮುಕಿ ಕ್ರಿಯಾಗುವಂತಿದ್ದಕೆ, ಅವೆಲ್ಲ: 
ಕೂಡಿ ಒಂದೇ 7 ಕರ್ಮವಾಗಬೇಕಾಗುವದು. ॥ ೨೫ ॥ 

ಲ್ಲತರದ ಕರ್ಮಗಳೊಳಗೂ, "ಆಯಾ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಆಯಾ ಫಲ 

ವೆಂ' ಎ (ತರ್ಮವ ಮತ್ತು ಅದರ ಫಲಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧವು ಆಯಾ) 
ಕರ್ಮವನ್ನು ವಿಧಿಸುವಾಗಲೇ ನಿಶ್ಚಯಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ರುವದರಿಂದ, ಯಾವ 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಫಲವು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿಲ್ಲವೋ?* ಅಂತಹ ಕರ್ಮವೂ. 
ಸೂಡ ಮೋಕ್ಬಕ್ತೆ ಸಾಧನವಾಗಲಾರದು-. 

ನಿತ್ಯಕರ್ಮವು ಪಾಪವನ್ನು ಮಾತ್ರ ತೊಳೆಯುವದಾದುದರಿಂದ, ಆಡು. 
ನಿಜವಾದ ಬಿಡುಗಡೆಯನ್ನು ತಂದುತೊಡರಾರದು ಅದರಂತೆಯೇ ಕಾಮ್ಯ 
ಕಸರ್ಮವಾದರೂ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ "ಫಲವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕೊಡಬಲ್ಲದೆಂದು ನಿಶ್ಚ ಖಿ 
ಸಲ್ಪಬ್ಬಿ ರುವದರಿಂದೆ, ೪ ಅದರಿಂದಲೂ ರಗಳು ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ॥ ೨೬ ॥ 


(ಆಬಗ್ಗೆ ವೇದ) ಪ್ರಮಾಣವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ; 
ಕರ್ಮವು ಸಾಧನವೆಂದೂ, (ಇಂದ್ರಲೋಕ, ಚಂದ್ರಲೋಕಾದಿ) 
ಪರಲೋಕಗಳು (ಅದರಿಂದ ಸಿಕ್ಕಬಹುದಾದ) ಸಾಧ್ಯವೆಂದೂ, ವೇದಲ್ಲಿಯೆ ೇ 





1 ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, * ಓಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩ 


ಮಾತ್ರ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದರೆ ಆವ್ರದೇ ಕರ್ಮದಿಂದ (ಬಂದರೆ ಇಂತಹ 
ವಿಶಿಷ್ಠ ಸವಾಡುದೊಂದು ಕರ್ಮದಿಂದ) ಮೋಕ್ಷವು ವ್ರ ದೊರಕುವ ವದೆಂಬದನ್ನು 


ಶ್ರುತಿಯು ತ ತನ್ನ ಜ ಬಾಯಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ನ ನಾನೆಲ್ಲಿಯೂ ಶೇಳಿಲ್ಲ. ॥ ೨೭ ॥ 


ನಾವಾಗಿಯೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ ಮಾತನ್ನು (ಮತ್ತೆ) ಹೇಳುವದೆಂದರೆ, 
*ಅತ್ತೆಯು (ತನ್ನ ಒಣದೊಡ್ಡಿ ಒಸ್ಸಿಳೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾ ಗಿ ಸೊಸೆಯು 
ಆ ಮಾತನು ಚರಕ ಹೇಳಿದ ರೂ, ಭಿಕ್ಸು ಶನಿಗೆ) "ಇ; ಹೋಗು' ಎ೦ದು 
ಹೇಳುವ ಮೀ ನಿರುಪಯೋಗಿಯಾ ಸಾಡೆ ಹಾಳುಹರಟೆಯೇ ಸರಿ;-- 


%( 


ನಿಷಿದ್ದ ಮತ್ತು ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನಾವೂ ಬಿಡಬೇಳೆಂತಲೇ 
ಹೇಳುವಂತೆ 'ನೀನಾದರೂ (ಬಿಡಬೇಕೆಂತಲೇ) ಹೇಳುವಿ. ಮತ್ತು (ನಿನ್ನ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಕೃನುಸರಿಸಿ) ನಿತ್ಯ (ಕರ್ಮ)ಕ್ಕೆ ಫಲವೇ 'ಲಲ್ಬದಿರುವದರಿಂಡ. 
(ಮತ್ತು ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮವಂತೂ ಮೋಶ್ಟಸ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸದೇ ಇರುವ 
ದರಿಂದ) ಮೋಕ್ಟವು ಕರ್ಮದಿಂದ ಸಿಗತಕ್ಕ ವಸ್ಕುವಾಗಲಾರದು. ॥ ೨೮ ॥ 

ಕರ್ಮಕಾಂಡದ *ಳಧಿಕಾರಿಯೇ ಬೇಕೆ, ಬ್ಹಾನಕಾಂಡದ ಅಧಿ 
ಕಾರಿಯೇ ಬೇರೆ. 

ಹೀಗೆ ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ '"ರ್ಮದಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯು ದೊರೆಯು 
ತ್ರಿ ತ್ರಿರಲಿಕ್ಕೆ ಚ್ಣ್ದಾ ನದ ್‌  ಲವೇಕೆ ? ?' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. 
ಇನ್ನು ಈಗ "ಆತ್ಮತತ್ರ್ವದ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನ ಸವೊಂದರಿಂದಲೇ ಮಾತ್ರ 
ಇದೆಲ್ಲ ಸಂಸಾರ (ವೆಂಬ) ದುಃಖವು ಕಡಿದುಹೋಗುತ್ತದೆಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾ 
ಯವು ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಲೆಂದು, ಯಾವುದೇ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗಬೇಕಾದರೆ, (ಅದಸ್ಥೆ ಅಜ್ಜಾ ಸವೇ) ಕಾರಣ 
ವೆಂಬದನು ್ನ ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ (ಮುಂದಿನ ನುಡಿಯನ್ನು) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


* ಟನಪ್ಪಣಿ ನೋಡಿರಿ, ವರ್ಣಾಶ್ರಮವಯೋವಸ್ಥಾ ಭಿಮಾನಿಯಾಗಿ, ತಾಸು 
ಆನಂದರೂಪನಿರುವೆನೆ೦ಬದನ್ನು ಮರೆತು ರಾಗದ್ವೇಷಾದಿಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗಿರುವವನೇ 
ಕರ್ಮಕಾಂಡದ ಅಧಿಕಾರಿ, ಸಾಧನಚತುಷ್ಟಯಸಂಸನ್ನನಾಗ್ಠಿ ಸಂನ್ಯಾಸಾಶ್ರಮವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿ, ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿನೇಕಿಯಾಗಿ ಮೋಕ್ಸಾ ಪೇಕ್ಷಿಯಾದ ಪಡುಮುಕ್ತುವೇ ಜ್ವಾನ 
೪ಇಂಡದ ಅಧಿಕಾರಿ, 


೨೨.೬೧೦ 


೧೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ 


ಆ ಕ್ಕೆ ಪರೀಕ್ಷಿ ಸಬೆ ಬೇಕಾದ ವಿಷಯವೇನೆಂದರೆ: (ಲೌಕಿಕ 
ಸುಖಸಾಧಕ ಮತ್ತು ದುಃಖಹಾರಕ ಗಳಾದ ಕರ್ಮಗಳಬಗ್ಗೆ ವೇದವು 
ಸುಮ್ಮನಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ) ನಾವು ಅಂತಹ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ವ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. 
ಮತ್ತು ವೇದವು ಬೇಡ ಬೇಡವೆಂದು ಹೇಳಿದ(ನಿಷಿದ್ದ)ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ (ಕೂಡ 
ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ) ಮಾಡುತೆ ತ್ತೇವಷ್ಟೆ €? ಇ.ವ್ರಗಳನ್ನಾ ದರೂ ನಾವು ಏಕೆ ಮಾಡು 
ತ್ತೇವೆ? ನಾವು ಸ್ವಾ; ಸಾಕ ಚತ *ಅಪೂರ್ಣರೆಂದೂ, ನಮಗೆ ಹೊರ 

ಗಿನ ವಸು ಒಗಳಿಂದಲ್ಲೇ ಸುಖವು ಸಿಕ್ಚುವದೆಂದೂ, ದುಃಖವಾಗುವದೆಂದೂ 
ನಂಬಿ, ಕೆಲವು ವಸ್ತುಗಳು(ನಮ ಸುಬಿದಾಯಕವಾದುದರಿಂದ) ಹಿತವಾದ 
ವೆಂದೂ, ಇನ್ನೂ ಕೆಲವು (ದು8೩ಖದಾಯಕವಾದುದರಿಂದ) ಅಹಿತವಾದ 
ವೆಂದೂ ತಿಳಿದು, ಬಿಸಿಲುಗುದುರೆಯ ನೀರು *ುಡಿದು ನೀರಡಿಕೆಯನ್ನು 
ಹಿಂಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಲೆಳಸು | ಹುಚ್ಚನ ಹಾಗೆ, ನಮಗೆ 1ಲೌಕಿಕ ವ್ಯ ವಹಾರದಿ6 


ದಲೇ ಗೊತ್ತಾ ಗುವ ಸಾಧ ನನನ್ನು ಆವಲಂಬಿಸಿ, ಹಿತವೆಂದು ತೋರುವ 
ವಸ್ಮುಗಳನ ನ ದೊರಕಿಸಬೇಕೆಂದೂ, ಅಹಿತವೆಂದು ತೋರುವ ವಸ್ತುಗಳನು 
ಹೋಗಲಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದೂ, ನಾವು ದಾವತಿಬಟ್ಟು ಈ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು, 
ಮಾಡುವೆವಲ್ಲವೇ? (ಎಂದರೆ ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು-ಸಿಹಿದ್ದ 2 
ರಾಗದ್ರೇಷಗಳೆಂದರೆ ಆಜ್ಚಿನನೇ ಬೀಬವೆಂಬದು ಕರ್ಮವಾದಿಗೂ ಸ 
ಒಪ್ಪಿಗೆಯಿದೆ.) ಇನ್ನು, ಅದರಂತೆಯೇ ಪಾರಲೌಕಿಕ ಫಲವನ್ನು ಸ ಜ. 
ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿತ್ಯ (ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳಿಗೂ (ಎಂದರೆ ವೈದಿಕ 
ಕರ್ಮಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸಹ) ಈ ರಾಗದ್ದೇಷಗಳೇ ಕಾರಣವೋ, ಆಥವಾ 
ಅವಕ್ಕೆ ಮತ್ತೊಂದು ಬೇರೆ ಏನಾದ ರೂ ( ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನವು) ಕಾರಣ 
ವುಂಟೂ 2, ಎ೦ದು ನಾವು ವಿಚಾರಿಸುತ್ತೇವೆ. . (ಅದು ಏತಕ್ಕೆ ಬೇಕು? 
ಆಥವಾ) ಟಬ ಉ ಚಕ ನಾವು ಹೇಳುವ ಮಾತನು 
ನೇಳಿರಿ, ಲೌಕಿತೆ ಅಥವಾ ನೈದಿಕ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಸಿದ್ದವಾದ ನಿಜವಾದ 
ವಸ್ಮುಜ್ಞಾನವೇ (ಈ ತರದ ವೈದಿಕ) ಕರ್ಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಗೂ ಕಾರಣವೆಂದು 





* ಈ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಅಜ್ಞಾನವೇ ಮೂಲ, ನವು ವಸ್ತುತಃ ಪೂರ್ಣ ರಿರುತ್ತೇವೆ, ಈ 
ಬಗ್ಗೆ ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದ ಗದ್ಯಭಾಗವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
1 ಮಲೆ ೧೬ನೆಯೆ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೯ 


(ೀ 


ಯವಾಗಿ, "ಮೋಕ್ಟಸ್ಕೈ ಜು ಆವಶ್ಯಕವೆ'೦ಬ ಶಾಸ್ತ್ರವ್ರ ಸಿದ್ದ 
ವಾಗದೇ ಹೋದಕಶ್ಲಿ, ಕರ್ಮತ್ತಾಗಿಗಳಾಡ ನಾವು (ಎಂದರೆ ಜ್ಲಾ ಶನಿಗಳು) 
ಸತ್ತಂತೆಯೇ ಸರಿ. ಯಾಕ ಇದರಿಂದ ಭ್ರಾಂತಿಮಾತ್ರವಾದ ತಪ್ಪು 
ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೇ ನಮಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿರು ಆ ಸಿದ್ದ ವಾಗುತ್ಮದೆ. ಮುತ್ತು 
ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳೆರುವ ಕರ್ಮಗಳ ಚ ನ್ನಂತಸ ನಾವು (ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ) ಬಿಟ್ಟಿ _ರುತ್ತೇವೆ, ಆದರೆ (ಇದಕ್ಕೆ ಜಾ , ಬಿಸಿಲುಗುದು 
ರೆಯ ನೀರನ ಶಿ ಕುಡಿಯ ಮಲೆಳಸುವವನು ೪ ೬ ಹಾಗೆ ಮಾಡು 
ವಂತೆ, ಸತ್ವ್ವವಸ್ಸು ವಿನ ಮಿಥ್ಯಾಜ್ಲಾನ ನ. (ಅಥವಾ ಅಚ್ಚಾನವೇ) ಬಲ್ಲ 

ಪ್ರವೃತ್ತಿಗೂ (ಎಂದರೆ ಶೌಕಿಕ, "ನಿಹಿದ್ದ, ಮತ್ತು ವೇದವಿಹಿತವಾದ ನಿತ್ಯ, 
ನೈಮಿತ್ರಿ ಕ, ಕಾಮ್ಯಮೊದಡಲಾದ ಯಾವುದೇ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಶ್ರ ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ) 
ಮೂಲವೆಂಬದು ಸಿದ್ದವಾದರೆ, (ಕರ್ಮವಾದಿಗಳಾದ) ನೀವು ಸತ್ತ ೦ತಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಪಕ್ಷವು ಮಾತ್ರ ಬಲ ವ್ರಳ್ಳದ್ಧೆಂದು ಸಿತಿ _ತವಾಗದಿರದು. (ಆದರೆ 
ಪ್ರಳಗಿನ ವಿಚಾರಸರಣಿಷಿಂದ ಈ ಚಚ ಸಿಶ್ಚ ಯವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ):-- 

(ಜನರು) ಅಜ್ಚಾನದಿಂದಲೇ (ಕೆಲವು) ವಸ್ತುಗಳು ಹಿತವಾದವೆಂದು 
ತಿಳಿದು ಅವುಗಳನ್ನು ಕಿ ವದಕ್ಕೂ, ಕಲವು ಅಹಿತವಂದು ತಿಂದು 
ಅವು ಬರದಂತೆ ಎಚ್ಚ ರಪಡುವದಕ್ಕೂ ಉದ್ಯುಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರಷ್ಟೇ? ಹೀಗೆ 
ಮೊದಲೇ ಹಿತಾಹಿತಗಳಿಗಾಗಿ ತೊಳಲುತ್ತಿರುವವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ * 
ವೇದಶಾಸ್ತ್ರವು (ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು) ದೊರತಿಸುವ ಮತ್ತು ಪರಿಹಾರ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ ಉಪಾಯಗಳನ್ನು ಸೂರ್ಯನ ಹಾಗೆ (ಇದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ) 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತ ದೆಯನ್ಲದೆ ಬೇರೆಯಲ್ಲ. ೨೯1 


12 
ಟು 


(ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದ್ದಿ ತೀಯ ಆನಂಸರೂಪವಾಮುದೇ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮ ವು, 
ಎಂದರೆ ವಸ್ತುತಃ ನಾವು ಅದಿ _ತೀಯರಾಗಿಯೂ ಆನಂದರೂಪರಾಗಿಯೂ 
ಇದ್ದೇವೆ. ಇದನ್ನು ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದಲೂ ಸಿದ್ದಮಾಡಬಹುದು. ತನಿ 
ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ವಿಷಯೇಂದ್ರಿಯಗಳು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ, "ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನನರೆಗೆ 


ಕತತ 1(ವಂ,,,«_,«,..._,. 





» ಬಸಪ್ಸಣಿ ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೨೦ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯನಸಿದ್ಧಿ 


ನಾನು ಸುಖವಾಗಿ ಮಲಗಿದ್ದೆನ ನು' ಎಂದು ನಾವು * ತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ 
ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಇನ್ನು, 1% ತ್‌ ಎಂದು ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಿದರೆ, ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲವೂ ಯಾವುದರ ಸಲುವಾಗಿ ಜೇಕಾಗು 
ವವೋ, ಯಾವುದು ಉಳಿದ ಯಾವದೇ ವ ವಸ್ತುಗಳ ಸಲುವಾಗಿ ಇರದೆ ತನ್ನ 
ಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಬೇಕಾಗುವದೋ, ಆದೇ ಸುಖವೆಂದು ಬಬ್ಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾ 
ರೆಂಬದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಈ ಲಕ ಶ್ಸ್ನಣಗಳೇ ಆತ್ಮನಿಗಾದರೂ ಹತ್ತು 
ವವು. ಹೀಗೆ ಸುಖ ಮತ್ತು ಆತ್ಮ ಬಡಿ ವಸ್ತುಗಳ ಲಕ ಣಗಳು ಒಂದೇ 
ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವೆರಡೂ ವಸ್ತು ಗಳು ಮೂಲಶಃ ಬಂತ ಇರಬೇಕೆಂದು 
ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. ಅವೆರಡೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಇದ್ದುದಾದರೆ ಅವುಗಳ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳೂ ಬೇರೆಯಾಗಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದುದರಿಂದ ಸುಖ-ಆತ್ವ, 
ಅಥವಾ ಆತ್ಮನ ಸ ರೂಪವೇ ಸುಖವೆಂದು ಅನುಮಾನದಿಂದಲೂ ಸಿದ್ದ 
ವಾಗುವದು. ಆತ್ಮ್ಯ ನು ಆನಂದರೂಪನೆನ್ನಲಿಕ್ಕೆ ಕ ಇನ್ನ್ಟ್ಟೂ ಒಂದು ಅಸು 
ಮಾನವನ್ನು ತ ಸಬಡುರು ನಾವು ಉಳಿದ್ದೌ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸು 
ವದು ನಮಗಾಗಿ. ಹೆಂಗಸು, ದುಡ್ಡು, ನೆಲ ಇವೆಲ್ಲವೂ ಆತ್ಮನಿಗಾಗಿಯೇ 
ಪ್ರಿಯವಾಗುತ್ತವೆ. ನಾವೇ ಇಲ್ಲದ ಮೇಲೆ ಇವೆಲ್ಲ 
ಯುಕ್ತವೇ. ನಾವಿದ್ದರೆ ಶಿ ಮಾತ್ರ ಇವೆಲ್ಲಬೇಕು. ಆದರೆ ನಮ್ಮನ್ನೇ ನಾವು 
ಪ್ರೀತಿಸುವದು ಮಾತ) ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಸಲುವಾಗಿ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರೇಮವು 
ನಿರುಪಾಧಿಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನು ಪರಮ ಪ್ರೇಮಕ್ಕೆ, ಎಂದರೆ, 
ನಿರುಪಾಧಿಕವಾದ ತೀರ ಹೆಚ್ಚಿ ನ್‌್‌ ಫ್ರೀಮಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪ ದ ಆಥವಾ ವಿಷಯ 
ವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮ ನು ಸುಖಸ್ತರೂಪವ `ನಿರಲೇಬೇಕು. ಯಾಕೆಂ 
ದರೆ ಯಾವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಹೀಗೆ ನಿರುಪಾಧಿಕವಾದ ಪ್ರೇಮವಿರುವದಿಲ್ಲವೋ, 
ಅದು ಸು ಖರೂಪವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು. ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಉದಾ; 
ಹೆಂಡಿರು ಮಕ್ಕಳು. ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಹುಲ್ಲುಕಡ್ಡಿಯ 


ಎ ಎಲ್ಲ. 1 2. 
ನೂ ನಮಗೆ ನಿರುಪ 














೨ ಸಂಕ್ಷೇಪ ಶಾರೀರಿಳ ಅಧ್ಯಾಯಣ, ಶ್ಲೋಕ ೨೩ ನೋಡಿರಿ, 
1 ಆದೇಗ್ರ೦ಥದ ೧, ೨೪ 8! 
ಹ ಅದೇಗ್ರಂಥದ ೧. ೨೫ ನೋಡಿರಿ. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೧ 


ವರೆಗಿನ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳೂ ತಮ. ಎನೇ ತಾವು ನಿರುಪಾಧಿಕವಾಗಿಯೇ 


ಹೀತಿಸುತ್ತ ವೆಂಬದೂ ಸ್ಪಷ್ಟವೇ. ಇನ್ನು, ವೇದವಂತೂ "ಏಷೋಸ್ಟ 


ಪರಮ ಆನಂದ ' ಬೃ. ಉ, ೪. ೩.೨೨, "ಆತ್ಮೆ)ವಾನಂದ' ತೈ. ಉ. ೨. ೫, 


ಎ೦ದು ಮೊದಶಾ? ಆತ್ಮನು ಆಸಂದಸ್ತ ರೂಪನೆಂದು ಕಂಠೋಕ್ತ್ಕವಾಗಿಯೇ 
ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತವೆ.) ಈಪ,; ಕಾರವಾಗಿ *ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ, ಅನುಮಾನ, 


ಮುತ್ತು ವೇದಾಂತಗಳಿ೦ಂಬ (ಮುರೂ) ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನು ಕೇವಲ 


ಕ 


ತ 


ಆ ಸ್ತರೂಪನೆಂದೂ, ಆರನೆಯ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕೆ ವಿಷಯವಾದ 
ವಸ್ತುವಿನಂತೆ ( ಎಂದರೆ ಅ ಅಭಾವದಂತೆ) ದುಃಖದ್ರ ಮೂಲತಃ ಆತ. ನಿಗೆ 
ಹತು ವವದ್ದೇ ಶಕ ವಿಲ್ಲೆ ೦ದೂ ಸಿದ್ದ ವಾಯಿತು. ಈ ತರದ ಸ್ವಭಾವ ವುಳ್ಳೆ 
ಆತ್ಮನ ಜ್ಞ್ಯಾನವಾಗದ್ದ ರಿಂದಲೇ ನಮಗೆ ಹಿತವಾಗಬೇಳಕೆಂದೂ, "ಅಹಿತವಾಗ 


ಣೆ 


ವ್ರ 
ಮು 


ಬಾರದೆಂದೂ- ಮರುಭೂಮಿ ಮತ್ತು ಸಿಂಪು ಇವುಗಳ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನ 


2 


ವಾಗದ್ದರಿಂದ ಅವು ಕ್ರಮವಾಗಿ ನೀರು ಮತ್ತು ಬೆಕ್ಟಿಯೆಂದು ಮೋಹ 
ವಾಗುವಂತೆ- ಮೋಹವು ಹುಟ್ಟಿ, ಅದೇ ಎಲ್ಲ (ಕರ್ಮ) ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಗೂ 
ಕಾರಣವಾಗುವದೆಂದು (ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗಿನ ಚರ್ಚೆಯಿಂದ) ನಿಶ್ಲಿತವಾದಂತಾ 
ಉಊ 
ಯಿತು. ಆದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರವು ತಾನಾಗಿಯೇ (ಕರ್ಮ ಸಾಮಗ್ರಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಿದ್ಯ) 
ಆಯಾ ಪದಾರ್ಥಗಳೆಲ್ಲ (ಪರಮಾರ್ಥತಃ) ಸಿಒವಾದುವೆಂದೂ, ಅವು 
ಮಾನವಕರ್ತವ್ಯದ ಧ್ವೇಯವಾಗಿರಬೇಕೆಂದೂ ಮಾತ್ರ, ಎಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿ 
ರುವದಿಲ್ಲೆಂಬ ಮಂಡಿತ ಮಾತನೆ ೇ ತೋರಿಸು ನ 1... 


ಮನುಷ್ಯ ನಿಗೆ (ಹಿತವೆಂದು ತೋರುವ ಆಯಾ ವಸ್ತ್ಮುಗ ನ್ನು) ದೊರ 
ಕಿಸಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಛೆ ಯನ್ನ್ನಾ ಗಲಿ, ಅಥವಾ (ಅಹಿತವೆಂಡು ತೊ ತ ವಸ್ತು 


* ಟ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವಕಾಚಾರ್ಯುರು "ಆತ್ಮನು ಆನಂದರೂಪನೆಂ'ಬ ಮಾತನ್ನು ಸಿದ್ಧ 
ಮಾಡಿರುವದಿಲ್ಲ ಅವರು ಇದನ್ನು ಸಿದ್ಧವಾದಂತೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ಈ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಇದೇ ಪ್ರಮೇಯವು ಅದ್ವ್ಯೈತಶಾಸ್ತ್ರ ಗ್ರತಥಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಡೆಗೆ 
ನಿರ್ಣಯಿಸಲ್ಪಟ್ಟದೆ. ಉದಾ: *ಇಷ್ಟಸಿದ್ಧಿ? ಎಂಬ ಪ್ರಮಾಣಗ್ರಂಥದ ೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ಜನ್ಸಿಯ್ಯೂ ಅದರ ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿಯೂ ಮತ್ತು «ಸಂಕ್ಷೇಪ ಶಾರೀರಿಕ: ದೊಳಗಿನ 
೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೨ರಿಂದ ೨೬ರ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಒಳ್ಳೇ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಚರ್ಚಿಸಲ್ಪಸ್ತಿದ್ದೆ ಅಡರ ಸಾರವನ್ನೇ ನಾವು ಮೇಲೆ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ್ದೇವೆ. 


೨೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ 


ಗಳನ್ನು) ದೂರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ಇಜ್ಜೆಯನ್ನಾಗಲಿ, (ವೇದ) ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತಿರುವದಿ ಲ್ಸ. ಆದರೆ ಈ ಜಜ್ಜಿ ಜೇ ಅವನಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಭಾವಿಕ 
ವಾಗಿಯೇ ಇರುವವು. ಯಾಕೆಂದರೆ *ಪರುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅವು ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತವೆ. ॥ ೩೦॥ 
ಕರ್ಮಕಾಂಡದ 17ವಿಷಯವೇ ಬೇರೆ; ಜ್ಲಾಗಕಾಂಡದ ವಿಷಯವೇ 
ರೆ. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮತತ್ರ್ಯ_ದ ನಿಜವಾದ ಸ ಸ್ವರೂಪವನ್ನ ರಿಯದ 
ಷೇಧಪರವಾದ ವೇವದ. ( ಕರ್ಮಕಾಂಡಸ್ಕೆ ) ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಿರುವನೆಂಬ 
ಕಾಲ 


ಜಿ 


'23 


ನ್ಪ್ಟು ತೋರಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈಗ ಜ್ಞಾ ನದ ವಿಷಯವಾದ ಆತ್ಮನ 
-ಭಾವನೇನೆಂಬದನ್ನು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ (ಈ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ 


ಎ " 


ಕರ್ಮ) ಪ್ರವೃತಿ ತ್ರಿಯಾಗುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದು ತೋರಿಸುವ ನದಕ್ಕಾಗಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; 


ಬಜ. ಮೀ 


ಬಂಗಾರದ ಆಭರಣವು ಕೊರಳೊಳಗಿದ್ದರೂ, ಅಜ್ಜಾನದಿಂದ ಗು 
ತನಗೆ ಇನ್ನೂ ಸಿಕ್ಕೇ ಅಲ್ಲವೆಂದು ಭ ಮೆಪಟ್ಟು, ಅದನ್ನು ದೊರಕಿಸಬೆ 
ಕೆಂದು ಮನುಷ್ಯನು ಇಚ್ಚಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು (ಅದಕ್ಕೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವೇ ಇಲ್ಲೆಂಬ 
ಕಾರಣದಿಂದ) ತಾನಾಗಿಯೇ ದೂರಾಗಿದೃರೂ, ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ತನ ನ್ಟ ನೆರಳೇ 
ರಾಕ್ಸ ಸನೆಂದು ಭಯಪ ಪಟ್ಟು ) ಮೂಢಬುದ್ದಿಯಂದ ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿ ಸಿಕೊಳ್ಳ, 
ಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಹುಲಿ, ಕಳ್ಳ ವೊದಲಾದ ನಿಜ 
ವಾಗಿಯೂ) ಪರಿಹಾರ್ಯ ವ ಜು ಗಳನ್ನು ದೂರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂತಲೂ, 
( ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇ.್ರೂ ) ಸಿಕ್ಕದಿರುವ ೫ ಹಣ ಮೊದಲಾದವು ಗಳನ್ಫು ) 
ದೊರಕಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂತಲೂ ಮನುಷ್ಯನು ಆಶಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. 
॥ ೩೧, ೩೨॥ 


ಈ ತರ ದ ನಾಲ್ಕು ವಿಷಯಗಳೊಳಗೆ ಆವುದರ ಪ್ರಾಹ್ರಿಯನ್ನು 


ಲ 


ಹೇಗೆ 





* ಮೇಲಿನ ನುಡಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಟಫ್ಗ ಸೃಣೆಯನ್ನೋಡಡಿರಿ, 

1 ಜ್ಞಾನಕಾಲಕ್ಕೆ ಕರ್ಮವು ಭವ್ಯವೆಂದರೆ ಮುಂದಾಗಬೇಕಾದುದಾ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಜ್ಲಾಸವು ಭೂತವೆಂದರೆ ಸಿದ್ಧವಸ್ತುವಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಕರ್ಮವು 
ಪುರುಷತಂತ್ರವಾಗಿರುತ್ತದ್ಕೆ ಎಂದರೆ ಆದು ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರುವದೂ ಬಿಡುವದೂ ಸಾಧಕನ 
ಕೆವಲ ಇಚ್ಛೆಯ ಮೇಲೆಯೇ ಅನಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ, ಆದರೆ ಜ್ಞಾನವು. ವಸ್ತುತಂತ್ರವು. 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ಶಿಷ್ನ 


ಮಾಡಿಕೊಳ ಬೇಕು, ಮತ್ತು ಆವುದರ ಪರಿಹಾರವನ್ನು ಹೇಗೆ ಮಾಡಿ 
ಣೆ ಬ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಸ್ಪಷ್ಟೀಶರಿಸುತ್ತಾರೆ:-- 

ಯಾವ (ಸ್ಪರ್ಗಾದಿ) ವಸ್ತುಗಳು (ನಮ್ಮ ಆಧೀನವಾಗದೇ ಇರು 
ವದರಿಂದ) ಗಳಿಸಬೇಕಾದ ವಿಷಯಗಳಾಗಿರುವವೋ, ಮತ್ತು (ಅದರಂತೆಯೇ 
ನರಕ ಮೊದಲಾದ) ಯಾವ ವಸ್ತುಗಳು (ನಿಜವಾಗಿಯೇ ಭಯಾವಹವಿರು 
ವದರಿಂದ) ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದ ವಿಷಯಗಳಾಗಿರುವವೋ, ಅಂಥವುಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ವೇದವು ಹೇಳುವ ಆಯಾ ಉಪಾಯಗಳನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ತಿಳು 
ಕೊಂಡು, ಅದರಂತೆ ಆಚರಣೆ ಮಾಡಿ, ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುನನ್ನು ಕೈವಶಪಡಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು; ಮತ್ತು ಅನಿಷ್ಟವಾದುದನ್ನು ಪರಿಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನು. 1೩೩1 


ಆದರೆ ಉಳಿದೆರಡು ( ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ) ಸ್ನಭಾವತ$ ಒಂದು ( ಎಂದರೆ 
ಛಾಯಾರಾಕ್ಸಸವು) ಸರಿಹೃತವಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. ಮತ್ತೊಂದು 
( ಎಂದರೆ ಕಂಠಾಭರಣವು) ಪ್ರಾಪ್ರೈವಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ( ಎ೦ದರೆ ಅವುಗಳ ಪ್ರಾವ್ಫಿ-ಪರಿಹಾರಗಳಿಗಾ;) ಬೇರ 
ಸರ್ಮವೇಸೂ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಒಂದು ಮೂಲತ: ಪರಿಹೃತ ( ವೆಂದರೆ 
ದೂರಾಗಿಯೇ ) ಇದೆಯೆಂದೂ, ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರಾಪ್ಟವೇ ಇದೆಯೆಂದೂ 
ಜ್ಲಾನವಾದರೆ ಸಾಕು. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಸ್ಮುತಃ ನಮ್ಮ ಸ್ನಾಧೀಸನವಾದ 
ಈ (ಪ್ರಾಪ್ರಿಪರಿಹಾರಗಳಿಗೆ) ನಮ್ಮ ಮೋಹವೊಂದೇ ಅಡ್ಡಒರುವದೆಂಬದು 
( ಮೇಲೆಯೇ ಕಾಣಿಸುವಂತಿದೆ. ) ಆದುದರಿರಿದ ಅವು ಕರ್ಮದಿಂದ ಎಂದೂ 
ಸಾಧ್ಯ್ಯವಾಗಲಾರವು. ॥ ೩೪ ॥ 

*ಸರ್ಮಕಾಂಡದ ಸಾಧನವೇ ಬೇರೆ; ಚ್ಹ್ಯಾನಕಾಂಡದ ಸಾಧನವೇ 
ಬೇರೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮತತ್ತ ಎಡ ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನವೊಂದರಿಂದಲೇ ನಮಗೆ 
ಬೇಕಾದ ಪರಮಾವಧಿ ಸುಖವು ಸಿಕ್ಕು ವದೆಂದೂ, (ಬೇಡಾದ) ದುಃಖವೆಲ್ಲ 
ಗಿಯೇ ಫಲವನ್ನು ಕೊಡಲಾರದು, ಅದರ ಫಲವನ್ನು ಕೊಡಲಿಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ದೇಹಾದಿ ಸಲ 
ಕರಸೆಗಳೂ ಈಶ್ವರನ ಸಹಾಯವೂ ಬೇಕು, ಆದರ ಫಲವೂ ತಾತ್ಯಾಲಿಕವಲ್ಲ, ಆದರೆ 
ಜ್ಞನವು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನಾಗಿಯೇ, ಮತ್ತು ಆಗಿಂದಾಗಲೇ ಫಲವನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಸಾಮಥ್ಯವುಕ್ಳದ್ದು. 


೨೪ ನೈವ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆಂದೂ ಏಕೆ ಹೇಳಬೇಕು ?ಕರ್ಮದಿಂದೇಸೆ 
ಅನ್ರ ಸಾಧಿಸಲಾರವು, ಎಂದು *ೇಳಿದರಿ ಆದಸ್ತೈ ಉತ್ತರ ರವನ್ನು ಕೊಡು 
ತ್ಕಾಶೆ;- 

ಕರ್ಮವು ಅಬ್ಲಾನ ೦ದಲೇ ಹುಟ್ಟುವದರಿಂದ ಆದು ನಮ್ಮ ಮೋಹ 
ವನ್ನು ಹೊಬೆದ.ಹಾಕಲಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಥವಾಗಲಾರದು. ಕತ್ತಲೆಯ ವೈರಿ 


ಯಾದ ಸೂರ್ಯನು ಮಾತ್ರ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಹೂಡೆದೋಡಿಸುವಂತೆ, 
ತ ಚ್‌ ಪ ಹ್‌ ಜ್‌ 
ಮೋಹಕ್ಕೆ ವೈರಿಯಾದ ನಿಜವಾದ ಜ್ಲಾನವೇ ಮೋಹವನ್ನು ಹೊದೆದು 
ಹಾಕುವದೆ (೦ಬದು ಸಷ್ನ್ಠವಿದೆ. 


ಸಾಸ ಎಷ್ಟ ಆತ್ಮಬ್ದ್ಲಾನಕಾದರೂ ಆ 


ಓಬ್ಬಾನಕ್ಕಾ ವಿದ್ಯಿಯೇ ಕಾರಣ 
ವಲವೇ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಶಾಸ -ಶಿಷ್ಟ್ಠ-ಆಚಾರ್ಯರೆಂಬ (ದತ ವವಹಾರ 
೧೧ ಆ ( ಬ್ಲ ಭಕ 
ಏಲ್ಲದೇ) ಯಾರಿಗೂ ಆತ್ಮಜ್ಲ್ಞಾನವಾಗಲಾರದು ! 
ಣಿ ಕ್ರ ದ್‌ 


ವಾದ ಮತ್ತು ಸ್ಪತಃನಿದ ಈ ಆತ್ಮತತ್ತ ದ ಯ ಗಿ ಮತವೇ 


ಎ ಎ ಕ ಶ್ರ 
ಆತ್ಮಬ್ಲಾ ನಕ್ಕೆ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಅವಿಜೆ- ಯನ್ಫೂ, ಅವಿದ್ಯೆ "ಯಂದ 
ಹುಟ್ಟುವ ದೇಹೇಂದಿ ಯಗಳನೂ ನಾಶಪಡಿಸುವ ಈ ಆತ್ಮ ಬಾ ನವು 


ಉದಯವಾಗಬೇಸಕಾದರೆ ಮಾತ್ರ ಶಾಸ್ಟ್ರಾದಿಗಳ ಗ 
ಕವು. ಅದು ಹುಟ್ಟಿ ದೊಡನೆ ಶಾನಾಗಿಯೇ ಆಜಾ ನವನ್ನು ಈೊಂದು 
ಬಿಡುವದ್ದ್ಬದೆ, ಆ ತಿನ ದಲ್ಲಿ ಅ ಶಾಸ್ತ್ರಾದಿಗಳ ಸಹಾಯವು ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ 
ಬೇಕಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕರ್ಮಕ್ತೆ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕಾದರೂ ಶಾಸ ,ಸಹಾ 
ಯವು ಬೇಕು; ಹುಟ್ಟಿ 


ದಮೇಲೆ ಫಲವು ಸಿಕ್ಕಜೀಕಾವರೂ ಉಳಿದವುಗಳ 
ಸಹಾಯವು ಬೇಕು. ಯಾಕೆಂದರೆ ೫ (ಮುಂದಿನ) ಫಲಗಳಿಗೆ 
ಸಾಧನಮಾತ್ರವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಕಲ್ಪ * ಕೋಟಿವರುಷಗಳ ಮೇಲೆ ಸಿಕ್ಕ 
ಬೇಕಾದ ಫಲವನ್ನು ಅದು ಉಳಿದ ಕಾರಕಗಳ (ಎಂದರೆ ದೇಹಾದಿ ಸಲಕ 
ರಣೆಗಳ) ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದೆ ತಾನಾಗಿಯೇ ಎಂದೂ ತಂದುಕೊಡಲಾರದು. 
ಮತ್ತು ಹುಟ್ಟಿ ಜೊಡನೆಯೇ (ತನ್ನ ಫಲವಾದ ಮೋಸ್ಟ, ವನ್ನು ಜ್ಞಾನವು 





ಜೇ ಟಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೫ 


ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವಂತೆ) ಕರ್ಮವು ಹುಟ್ಟಿದೆ ಕೂಡಲೇ ಸರ್ಗಾದಿ ಫಲ 
ವನ್ನಂತೂ ಕರ್ತ್ಯವಿಗೆ ತಂದುಳೊಡುವದು ಶಕ್ಸವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮೋಕ್ಷವು 
ಸಿಕ್ಕಬೇಕಾದರೆ ಆತ್ಮಜಬ್ದಾನದ ಉತ್ಕ ತ್ತಿಯಾಗುವದೊಂದೇ ತಡವಡೆ, 


ಅದು ಬೇರೆ ರೂಪಾಂಶರವನಾ 


(ಮುಂದೆ ಏತರಿಂದಲೂ) ನಷ್ಟವಾಗುವದು ಶಕ್ಕ 
ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೊಡೆದೋದಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಅದಸ್ಥೆ ಉಳಿನ 
ೇಕಾಗಿಲ್ಲ.. 1 ೩೬॥ 


ಬೆ 
(ಈ ನೀತಿಯಾಗಿ 


ಣ್‌ 
೮( 
ಜಟ 


ಪ ಷಾ ಇಲ್ಲವು ಅಸಾಹಿ ಇ 
ಯೋಗುವಾದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಮುಂದೆ ಮಾಡಿ, 


) | 
ಎಡೆ ಜಾ 
ಎಂ ತ್ತಿ ಕ ಹ ಗು ಇಡಾ! ಎ 
ತಣನ್ಚ್ರು ಪಕ ಪ್ರಿ ಬಸಿ ಸ.ವಾದುದೆಂದು ನಿದ ವಾಗುವದರಿಂದ, ಅದನ್ಹೇ 
ಟ್ಟಿ ಛು ಟ್‌ 3 
ನಿ8ಶಂಕೆಯಿಂದ ಉಪಸಂಹಾರ ಮಾಡುತ್ತಾಶೆ. 


ಆದುದರಿಂದಲೇ ದುಃಖಸಾಗರನ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಅಬ್ಲಾಾನವನ್ನು 


ಈೊಂದುಹಾಕಬೇಕಾದರೆ ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವೊಂದೇ ಸಾಕಷ್ಟು, ಬಲಿಷ್ಕವಾದ 

ಆ ಪ 
ಕಾರಣವನ್ಲದೆ, ಮೇಲೆ ತೋಂಸಿಕೊಟ್ಟಂತೆ ಕರ್ಮವೆಂದಿಗೂ ಈ ಕೆಲಸ 
ವನ್ನು ಮಾಡಲಾರದು. ॥ ೩೭ ॥ 


ರ ಳಿವು ಬಲಿಷ್ಕವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದರೂ, 
ಪ್ರಮಾಣರಹಿತವಾದ ಮೋಹದಿಂದ (ಪುನಃ) ದೆಸೆಗೆಟ್ಟು ಹೋಗುವದೆಂದು 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪರಮಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವು ಯಾವನೊಬ್ಬನಲ್ಲಿ 
ಉದಯವಾಗಿಡ ರೂ, ಅಚ್ಚಾ ನದಿಂಡ ಹುಟ್ಟುವ ಕರ್ತೃತ್ವ, ಭೋಕ್ಸೃತ್ಕ, 
ರಾಗದ್ವೇಷಾದಿ-ವಿಕಾರಗಳು ಅವನಲ್ಲಿಯೂ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವು. ಮತ್ತು 
ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾದವಿನಾ ಅದಷ್ತಿ ವಿರುದ್ಧವಾದ ವಿಷಯಗಳ 
ಅನುಭವವಂತೂ ಬರಲಾರದು, ಆದುದರಿಂದ (ಅವನ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು 


ದರೆ ಶಿ ಹೆ 
ನಾಶವಾಗಿರುವದಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕಾ: ವದು.) 


6 


ಸಮಾಘಾನ:--- ಹಾಗೆ ಹೇಳುವದು ತಪ್ಪು. ಯಾಕೆಂದರೆ... 
(ವಿದ್ಯೆಯಿಂದ) ಅವಿದ್ಯೆಯು ಮೊದಲೇ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗಿರುವದ 


೨೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ರಿಂದ, ಅದು ತಿರುಗಿ ವಿದ್ಧೆಯನ್ನು ಸಾಶಪಡಿಸುವದು ತಳ್ಯವೇ ದ್‌ 
(ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೊದಲು) ಜ್ಞಾನವಾದಾಗಿನ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳು ಹಾಗೇ ಉಳಿದು 
ಡೆಬಿಡದೆ ಜ ಇಗೃತವಾಗಿಯೇ ಇಡುತ್ತವೆ. ॥ ೩೮ ॥ 


ತರು ಹಗ್ಗ ಜ.೧ ೧ ತ್ರೀ ಯ್‌ 
ಚ್ಹ್ಯಾನದ ಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು 


೨ 


ಬ 
ಸಂಸಾರ ಕ್ಸ್ವೆ ಅವಿ ವಿದ್ಲೆ.ಯೇ ಕಾರಣವು. 


ದು 
ಸರ್ಮವ್ರ ಅಜ್ಹಾನದಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟು ವದರಿಂದ'(ಶ್ಲೊ £. ೩೫) ಎಂದು 


ಚಾ ಹೇಳಿತು. (ಮತ್ತು) ಅದಕ್ಕೂ ಮೊದಲೇ 'ಹಿತವಾದುದನ್ನು 
ದೊರಕಿಸಬೇಳೆಂದೂ ' (ಶ್ಲೋ. ೨೯) ಎಂದು 'ಭೂದಲಾಗಿ ಆದರ ಸಮರ್ಥನೆ 
ಯನ್ನೂ ಮಾಡಿದ್ದಾಯಿತು. ಅದನ್ನ € ಮತ್ತಿಷು ್‌್ಯ ಬಢಪಡಿಸಬೇಕೆಂದು 
: ಅವಿದ್ಯೆಯರುವದರಿಂದಲೆ ಸಾ ಇರುತ್ತಿರುತ್ತ ಜ್‌ ಬದನ ಸ್ಟ್ಟ ತೋರಿ 
ಸುತ್ತೇನಂದು ನಿಶ್ಚಯ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣತ್ವಾದಿಗಳಿಂದ ಒಡಗೂಡಿದ ದೇಹವೇ ನಾನೆಂದು ಅಹಂ 
ಕಾರವನ್ನು ಹಿಡಿದೇ ( ಎಂದರೆ ಆಯಾ ವರ್ಣ, ಆಶ್ರಮ, ವಯಸ್ಸುಗಳಂದ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ತ ದೇಹವೇ ನಾನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ) ಮನುಷ್ಯನ ನು ವೇದಸ್ಥ 
( ಎಂದರೆ ಈರ್ಮಕಾಂಡಕ್ಕೆ ಸ) ಆಧೀನನಾಗಿ, ಕಾಯಿಕ, ವಾಚಿಕ ಮತ್ತು, 
ಮಾನಸಿಕ ಕರ್ಮಗಳನು ಮಾಡಲುದ್ಯುಕ್ರ ನಾಗುವನು. ॥1೩೯ ॥ 


ಕರ್ಮವು ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ ಹುಟು _ವದರಿಂದ,. ಅಜ್ಜಾನನಾಶ 
ವಾದೊಡನೆ ಕರ್ಮವೂ ತವಾಗಿ ತಸೇಜಕು 'ಸಹಜವಿದೆ. ಯಾಕಂದರೆ: ಹ್‌ 


ಬ್ರಹ್ಮಚ್ಞ್ಯಾನವೆಂಬ ಅಗ್ನಿಯಿಂದ ( ಕರ್ಮಕಾಂಡಕ್ಯೆ ತಾನು) ಆಧಿ 
ಕಾರಿಯೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಿದೆ ಮುನಿಯು ವೇದಗಳ ಶಲೆ 
ಯನ್ನೇ ಮೆಟ್ಟಿ ಹಾಕುವದರಿಂದ ನೀಡಕ್ಕೆ ಅವನೆಂದಿಗೂ ಆಧೀನನಾಗ 
ಲಾರನು, ॥ ೪೦ ॥ 

ಆದರೆ ಇವನಿಂದ ಭಿನ್ನ ನಾದ ಅಜ್ಞಾನಿಯ ಹೃದಯವು ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ 
ಬಲು ಗಟ್ಟಿಯಾದ ಪರದೆಯಿಂದ ಸುತ್ತಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದು, ಆದುದರಿಂದ 
ಕರ್ಮಕ್ಥೆ ಬೇಕಾಗುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನೆಲ್ಲ ತಂದುಕೊಡುವ ಕರ್ತೃತ್ವಾದಿ 
(ಸಲಕರಣೆಗಳೆಲ್ಲ) ಅವನಲ್ಲಿ ಪೂರ್ಣವಾಗಿರುವವು. ಅದರಿಂದ ಅವನು 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೭ 


ವೇದದ) ವಿಧಿನಿಷೇಧ ವಾಕ್ಗಗಳ ದವಡೆಯೊಳಗೆ ಸಿಕ್ಕ್ಯು ಕರ್ಮಗಳೊಳಗೆ 
ಪ್ರವೇಶಮಾಡುವನು. (ಮತ್ತು) :-- 

ಒಳ್ಳೇ ಕೆಲಸಗಳೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಲು ಅವನಿಗೆ ದೇವತ್ತವು ಸಿಕ್ಕ್ರುವದು. 
ಕೆಟ್ಟ ಕೆಲಸಗಳು ಹೆಚ್ಚಾದಲ್ಲಿ ನರಕದಂತಹ ದುರ್ಗತಿಯು ಬರುವದು. 
ಪಾಪಪುಣ್ಣಗಳು ಸರಿಯಾದರೆ ಮನುಷ್ಯಜನ್ಮವು ಬರುವದು. ಹೀಗೆ ತನ್ನ 
ಇಚ್ಜೆಯಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ (ಅವನು ಅತ್ತಿತ್ತ ಅಲೆದಾಡಲೇಬೇಕಾಗುವದು.) ॥ ೪೧॥ 
)ಹ್ಮೆನಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಹುಲ್ಗುಕಡ್ಮಿಯವರೆಗಿರುವ (ಸಂಸಾ 
ರವೇ) ಘೋರವಾದ ದುಃ8ಖಸಮುದೃವು. ಅದರೊಳಗ ಶುಭ, ಅಶುಭ, 
ಮತ್ತು ಶುಭಾಶುಭ ಮಿಶ್ರಕರ್ಮಗಳೆಂಬ ವಾಯುವು ಬೀಸುತ್ತಿರುವದು. 
ಅದರ ಸೆಳವಿಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಅಜ್ಜ ಜೀವನು ನೀರುಜಗ್ಗುವ ರಾಟಿಯಂತೆ (ಅಥವಾ 
ಉಸುಬನ ಗಡಿಯಾರದಂತೆ)ಒಮ್ಮೆ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತಲೂ, ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ 
ಕೆಳಕ್ಕಿಳಿಯುತ್ತಲೂ, ನಾನಾತರದ (ಉಚ್ಚನೀಚ) ಯೋಪಿಗಳಲ್ಲಿ ಸೇರಿ, 
ಆಯಾ ಯೋನಿಗಳಿಗನುಗುಣವಾಗಿ ಅಧಮ--ಮಧ್ಯಮ-ಉತ್ತಮವೆಂಬ 
(ಮೂರುತರದ) ಸುಖದುಃಖ ಮೋಡಗಳನ್ನು ವಿದ್ಧುದ್ರೇಗದಿಂದ (ಕ್ಷಣಿಕ 
ವಾಗಿ) ಅನುಭವಿಸುತ್ತ, ಪ್ರಚಂಡವಾದ ಬಿರುಗಾಳಿಯ ಅಬ್ಬರಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕು 
(ಒಳ್ಳೇ ವೇಗದಿಂದ) ಹೊಯ್ಬಾಡುತ್ತಿರುವ ಸಮುದೃದೊಳಗಿನ ಒಣ ಸೊರ 
`ಟಿಯ ಹಾಗೆ (ಅತ್ತಿಂದಿತ್ತ) ತಿರುಗಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ;-- 

ಹೀಗೆ ಅವಿದ್ದೆ, (ಅದರಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ) ಇಚ್ಚೆ, ಮತ್ತು (ಇಚ್ಛೆಯಿಂದಾ 
ಗುವ) ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬದ್ಧ ನಾದ ಜೀವನು ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಇಜ್ಚೆಗಳಿಂದ ಯುಕ್ಕನಾಗುತ್ತ ಹೋಗುವದರಿಂದ ಸುಖ 
ವನ್ನು ಕಾಣದೇ ಮರಣಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. (ಅಂತೂ ಒಟಿ ನಮೇಲೆ ಜನನ 
ಮರಣ ಜಕ್ರವು ತಪ್ಪಲಾರದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ.) 1 ೪೨ 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ (ವೇದಾಂತವು) ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುವದೆಂದು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿರೆ (ಓದುಗರಲ್ಲಿ ಅದರ ಬನ್ನೆ ಹೆಚ್ಚಾದ) ವಿಶ್ವಾಸವು 
ಹುಟ್ಟುವದೆಂದು ತಿಳಿದು ಆ ಪ ಮಾಣವನ್ನೇ ಉಲ್ಲೇಖಿಸುತ್ತಾರೆ; 


ಸಂಸಾರಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕಾಮ (ವೆಂದರೆ ಇಜ್ಜೆಯೋ) ಮೂಲವಾಗಿರುವವ 


೨೮ ನೈಷ ಪ್ಯರ್ಮ್ಯನಸಿದ್ಧಿ 


ರಿಂದ, ಆದನ್ನೇ ನಾಶಪಡಿಸಬೇಕೆಂಬ ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ ವೇದವಾದರೂ 
(ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ) ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆ ಕಾಮದ ನಾಶವಾದರೋ ಅಜ್ಜಾನ 
ನಾಶದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯವು. ॥ ೪೩॥ 

ಹಾಗೆ ಹೇಳುವ ವೇದವಾಕ್ಯವಾವುದು, ಎಂದರೆ; 

(«ಎಲ್ಲ ಇಚ್ಛೆ ಗಳಿಂದಲೂ ಇ.ವನು ಎಂಡು ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದು 
ತ್ತಾನೋ. ...? (ಕತ ೬, ೧೪), ಮತ್ತು "ಹೀಗೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ... .'' 
(ಬೃ. ೪. ೪. ೭) ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ವಾಜಸನೇಯಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
«ಇದೆ ಕಾಮಬಂಧನವೇ ಸರ” ಯೆಂದು ವ್ಯಾಸರೂ ಮೇಲಂದಮೇಲೆ 
(ಒತ್ತಿ 'ಒತ್ತಿ) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ॥ ೪೪॥ 


ಹಾಗೆ 


ಕರ್ಮವು ಜ್ಹಾ ಶ್ಲ ನೋತ್ಪತ್ತಿ ತ್ರಿದ್ವಾ ರಾ ಮಾತ್ರ ಮೋಶ್ಟ ಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು 


ಹೀಗಿದು ಸಂಸಾರಪಥವು ವರ್ಣಿಸ ಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು . (ಮತ್ತು ಕರ್ಮವು ಸಂಸಾರ 
ವೆಂಬ ಅನರ್ಥವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಲಾರದೆಂದೂ, ಅದು ಕೇವಲ ಅಜ್ಞಾನ 
ಮೂಲಕವಾಗಿರುವದೆಂದೂ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿವು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮೋಸ್ಟ ಕ್ಥೆ 
ರ್ಮವು ಅಸಮರ್ಥವೆಂದು ನಾವು ಹೇಳಿದರೂ, ಅದು ತೀರ ನಿರುಪಯುಕ್ತ 
ವೆಂಬದು ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಆಶಯವಲ್ಲ. ಕರ್ಮಗಳು ಸಾಕ್ಟಾತ್ತಾಗಿ 
ಮೋಕ್ಷ ವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾರವೆಂಬದಿಷ್ಟೇ ನಮ್ಮ ಹೇಳಿಕೆಯು. ಆದುದ 
ರಿಂದಸ ಸಾಧಕಾವಸ್ಥೆ ಯ ಮೊದಲಿನ ಮುಟ್ಟೀ ಗಳಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವು ಆವಶ್ಲಕ "ಶವೇ 
ಸರಿ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಅವು ಮೋಕ್ಷ ಕ್ವ್ವೂ ಸಹ ಪರಂಪರೆ 
ಯಿಂದ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬೇಗೆ ಸಂಸಾರವು ಕರ್ಮ 
ಮೂಲ) ವಾದರೂ ಆದರ ನಾಶಕ್ಕೆ ಕರ್ಮಗಳು ದೂರಿಂದ ಉಪಯುಕ್ತ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ, (ಪ ರಂಜರಯ ಎ೦ದರೆ ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ) ಅವು 
ಮೋಕ್ಟ ಪ್ರಾಸ್ರಿಗೂ ಹೇಗೆ ರಾಜೂ ನ್ಟ ಇನ್ನು ಮುಂದೆ 
ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ: 
ಹೀಗೆ (ಸಂಸಾರಚಕ್ರದೊಳಗೆ ಸಿಕ್ಕು) ಬೆಂದು ಬೆಂಡಾದ ಮನುಷ್ಯನು 
ಒಮ್ಮೆ ಹೇಗಾದರೂ ಮಾಡಿ (ಪ್ರಯಾಸದಿಂದ) ಸನ್ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹಿಡಿದ 
ನೆ೦ದರೆ, ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ ಅವನ ಚಿತ್ತವು ಶುದ್ಧ ವಾಗಿ 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ರ್ಶ 


(ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳ ಫಲಗಳ ಬಗ್ಗೆ) ಅವನ ದಯದಲ್ಲಿ (ಕ್ರಮೇಣ) 
[ತ (ನ ೧೧೨ ು 

ವೈರಾಗ್ಯವು ಮೂಡಹತ್ತುವದು. ॥ ೪೫ ॥ 

ಅವನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟು ವ ವೈರಾ ಗ್ಡವು ಆವ ತರದ್ದೆ ೦ದರೈ 

ನ ಸರ್ಮಃ?ಳ ನಿಜವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯು ತಿಳಿದಿರುವದರಿಂದ, 
( ನಿಷಿದ್ಧ ಕರ್ಮಫಲವಾದ ) ನರಕಕ್ಕೆ ಅವನು ಹೇಗೆ ಅಂಜುವನೋ, 
ಹಾಗೆಯೇ ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳ ಫಲಕ್ಕ್ರೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಅಂಜಿಕೆಯು ಹುಟ್ಟು 
ವದು. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅವನು (ಚಿತ್ರವು ಮತ್ತಿನ ಷ್ಟು ಶುದ ವಾಗಲೆಂದು) 


ಉಷ ನಮ್‌ 


ನಿತ ಇಕರ್ಮವನ್ನೆ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಮಾಡಬಯಸುವನು. ॥ ೪೬॥ 
ಹೀಗೆ ॥ ನಿತ್ಯ ಮತ್ತು ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳ ಳನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ. 


ಪೂಶ ಸರಾರ್ಪಣಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ( ಎಂದರೆ ಈತ್ವ ರನ ಸೇವಾಮಾತ್ರ 
ವೆಂದು) ಮಾಡುವ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಅವನ ಚಿತ್ತವು "ಕ್ರಮಶಃ ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಚು 
ತಿಳಿಯಾಗುತ್ತ ಹೋಗಿ, (ಕಡೆಗೆ) ಬ್ರಹ್ಮಲೋಕಾದಿಗಳು ಕೂಡ ತುಚ್ಚ 
ವೆಂಬ ಒಳ್ಳೇ ನಿರ್ಮಲವಾದ ವೈರಾಗ್ಯಬುದ್ದಿಯು ಅವನಲ್ಲಿ (ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ) 
ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೪೭ ॥ ` 
ರಜಸ್ಮಮೋ(ಗುಣ)ಗಳೆಂಬ ಹೊಲಸಿನಿಂದ ಹೊಲಸಾದ ಚಿತ್ರವೇ 
(ಮಾತ್ರ) ಕಾಮವೆಂಬ ಗಾಳದಿಂದ ಎಳೆಯ ಲ್ಪಟ್ಟು, ಕೂರ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಹಿಂ;ಸೆಪಡಿಸುವದಕಾ ಸಗಿಯೇ ವಿಷಯಗಳೆಂಬ “ವಧ್ಯಸ್ಥಾ ನಕ್ಕೆ ಒಯ್ಭಲ್ಪಡು 
ತೃದೆ. ಎರು ನಿತ್ಯನೈ ಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು. ಮೊಡಿದರೆ ಈ 
ರಜಸ್ಮಮೋಗುಣರೂಪ ಮಲವು ತೊಳೆದುಹೋಗಿ, ಜಳಜಳವಾಗಿ ತೊಳೆದ 
ಸ್ಫಟಿಕದ ಕಲ್ಲಿನಂತೆ, ಚಿತ್ತವೆಂಬ ಕನ್ನಡಿಯು ಪ್ರಸನ್ನವಾಗಿ ತಿಳಿಯಾಗಲು, 
ಬಾಹೃವಿಷಯ ುಗಳೊಳಗಿನ ರಾಗದೆ ಷಗಳೆಂಬ ಅತಿ ಪ್ರಬಲವಾದ ಗಾಳ 
ಗಳೂ. ಅದನ ನ್ಟ ಜಗ ಲಾರವು. ಮತ್ತು ಅದರ ಹೊಲಸೆಲ್ಲ ಹರಿದುಹೋಗಿರು 
ವದರಿಂದ ತಸ "( ಹೃದಯದೊಳಗಿನ) ಅಂತರಾತ್ಮಸಲ್ಲಿಯೇ ಅದಕ್ಕೆ 
ಪ್ರೀತಿಯುಂಟಾಗಿ (ಅದು ಅಲ್ಲಿಯೇ ಸ್ಟಿರವಾಗಿ) ನಿಲ್ಲಹತ್ತುವದು. ಆದುದ 
ರಿಂದಲೇ ನಾವು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ:_- 
(ಮನದೊಳಗೇಳುವ) ಇಚ್ಜೆಗಳೊಳಗೆ ಯಾವುದರಿಂದಲೂ ಹಲಿಸದೆ 


೩೦ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


(ನಮ್ಮ) ಬುದ್ಧಿಯು ಎಂದು ಸ್ಥಿರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲಹತ್ತುವದೋ, ಅಂದೇ ಅದು 
ತಾನಾಗಿಯೇ ಅಂತರಾತ್ಮನ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಳಿ, ಅವನೊಳಗೆ ಪ್ರಷೇಶಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಯತ್ನ್ಟಿಸಲಾರಂಜಸುತ್ತ . | ೪೮॥ 

ಆಮೇಲೆ ( ಚಿತ್ರಶುದ್ಧಿಯನ್ನು ಮಾಡಿ ವೈರಾಗ್ಯವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ 
ದೊಡನೆ) ಕರ್ಮದ ಅಧಿಕಾರವೇ ಮುಗಿದಂತಾಗಿ, ಅಂತಃ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯೆಂಬ 


ಸ್‌ 


ಮಗನಿಗೆ ಭಾರವನ್ನೆಲ್ಲ ವಹಿಸಿ, (ಕರ್ಮಗಳು) ತಮ್ಮ ಇತಿಕರ್ತವ್ಯ 
ವನ್ನೆಲ್ಲ ಮುಗಿಸಿಬಿಡುವವು;--- 


ಕರ್ಮಗಳು ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ತೊಳೆದು, ಅದು ಅಂತರ್ಮುಖವಾಗು 
ವಂತೆ ಮಾಡಿ, ಇನ್ನು ತಮ್ಮ *ೆಲಸವಾದಂತಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿದು, ಮಳೆ 
ಇಲದ ಕೊನೆಯ ಮೋಡಗಳಂತೆ ಮಾಯವಾಗಿ ಹೋಗುವವು. ॥೪೯॥ 
ಸಿತ್ಯಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ ಇಷ್ಟು ಲಾಭವಾಗುತ್ತದೆಂದಮೇಲೆ:-- 
ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವನ್ನು ಬಯಸುವ (ಎಲ್ಲ) ಮುಮುಕ್ಟ ಗಳು (ತಮ್ಮತಮ್ಮ) 
ಆತ್ಮಶುದ್ಧಿಯಾಗಬೇಕೆಂದು ನಿತ್ಯನೈಮಿತ್ರಿಕ.. ಕರ್ಮಗಳನ್ನು (ತಪ್ಪದೇ) 
ಒಂದೇಸವನೆ ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. ॥ ೫೦ ॥ 

ಇದನ ಸರ್ವಜ್ಞನಾದ (ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣಭಗವಂತನ) ವಚನವೂ ಪ್ರಮಾಣ 
ವಾಗಿದೆ: 

4 ಧ್ಯಾನಯೋಗವನ್ನು ಬಯಸುವವನಿಗೆ ಕರ್ಮವೇ (ಧ್ಯಾನ ಯೋಗ್ಧ 
ತೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವ) ಸಾಧನವು. ಆದೇ ಅವನಿಗೆ ಧ್ಯಾನಸಯೋಗವು 
ಸಾಧಿಸಿತೆಂದರೆ, ಮುಂದೆ ಶಯವೆಂದರೆ ಸಂನ್ಯಾಸವೇ ಅವನಿಗೆ (ಮೋಸ್ಟ) 
ಸಾಧನವಾಗುವದೆಂ”ದು ಸ್ಮೃತಿ (ಎಂದರೆ ಭಗವದ್ಗೀತೆ ೬. ೩) ಯನ್ಲಿಯೂ 
ಹೇಳಿದೆ. (೫೧॥ 

ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಧರ್ಮವು ಹುಟ್ಟುವದು. ಧರ್ಮವು ಹುಟ್ಟಿ 
ತೆಂದರೆ ಪಾಪವೆಲ್ಲ ತೊಳೆದುಹೋಗುವದು. ಪಾಪನಾಶದಿಂದ ಚಿತ್ತಶುದ್ಧಿ 
ಯಾಗುವದು. ಚಿತ್ರ್ತಶುದ್ಧಿಯಂದ ಸಂಸಾರದ ನಿಜವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯು 
ಎಷ್ಟೆಂಬುವದು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಈ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ವೈರಾಗ್ಯವು ಹುಟ್ಟು 
ತ್ತದೆ. ವೈರಾಗ್ಯದಿಂದ ಮೋಕ್ಟಾ ಪೇಳ್ಬೆಯಾಗುವದು. ಮೋಕ್ಬಾಪೇಶ್ಸಿ 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ತ್ಮಿ 


ಯಾದವನು ಮೋಸ್ಟದ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಾಡಹತ್ತುವನು. (ಎ೦ದರೆ 


ಸ 
ಮೋಕ್ಷ ಸಾಧನವೆಂದು) ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ತೊರೆದುಬಿಡುವನು. 
ಆದರಿಂದ ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸವು ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಯೋಗಾಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಅಂತ 
ಮುುಖತೆಯು ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತದೆ. ಮುಂದೆ ಅಂತರ್ಮುಖತೆಯಿಂದ ತತ್ತ್ವ 
ಮಸ್ಸ್ಯಾ'ದಿ-"ಆ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ನೀನಿರುವಿ '-ಎಂಬವೇ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳ 
ಅರ್ಥವು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದ ಅಜ್ಚ್ವಾನದ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಮೇಲೆ 
« ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಇದ್ದು, ಬ್ರಹ್ಮನಾಗುತ್ತಾನೆ? (ಬೃ, ಉ. ೪. ೪, ೬), ಮತ್ತು 
4 ವಿಮುಕ್ತನಾಗುವದರಿಂದ ಅವನು (ಸಂಸಾರದ ಸಟ್ಟಿನಿಂದ) ಬಿಡುಗಡೆ 
ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ? (ಕಠ. ೫. ೧) (ಎಂಬ ವಾಕ್ಚಗಳು ಹೇಳುವಂತೆ) 
ಅವನು ಕೇವಲ ಆತ್ಮನಿಷ್ಯನೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ; 

ಈ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಪರಂಪಶಠೆಯಿಂದ ಮಾತ) ಕರ್ಮವು ಅಬ್ಚ್ಯಾನದ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಜ್ಲಾನದಂತೆ ಅದು ಅಜ್ಜಾನಕ್ಕೆ 


ಪ 


ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ಮತ್ತು ಪೋಸ್ಟ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವ 
ಯಾವ ಭಾವವೂ ಕರ್ಮವನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿ ಸುವದಿಲ್ಲ. ಹೇಗೆಂದರೆ 
ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಆಸ್ಲಿ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ವಿಶೃತಿಯೆಂದು ಕರ್ಮಫಲವು 
* ನಾಲು ತರದ್ರಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಮುಕ್ಕಿಯು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾದರೂ 
ಅಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಕರ್ಮವು ಮೋಸ್ಸ ಸಾಧನವಾಗಲಾರಡು. 1 ೫೩ ॥ 


೧೧ 


೨ 
ವ ದಂಧೆ ಶಿ ತಾ ಪಾತ್‌ 
ಬ್ಲಾನಕರ್ಮಸಮುಜ್ಞೆಯ ವಾದದ ಬಂಡನೆಯು. 
ನ ಟ್ಸ್ಪಚ0ದದ ಎತ ಮ್‌ ಆ ತದ್‌ ಸ್ಪಂಜ್‌ ಉಡ. ಇಫ್ಪ್ಪಂ್‌ 
€ ದ ಗಾ 3 ಬತ್ತ ಹ ೧" ಕ 
ಅದ್ಬ್ಟ್ರಿಶ ಬ್ರತ್ಮಚ ಕ್ಲ್ಠ ಮುತ್ತು ಕರ್ಮ ಗಳ ಸಮುಚ್ಹಯವು ಅಶಕ್ಳವು, 





೫ ಮೇಲೆ ೨೪ನೆಯ ನುಡಿಯ ಮೇಲೆ ಕೊಬ್ಬರುವ ಓಪ್ಪಣಿಯನ್ನುು ನೋಡಿರಿ, 
೪ ೫೪೨೬೬ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಟ್ಬಮತದ ಖಂಡನೆಯಿದೆಯೆಂದು ಸಾರಾರ್ಥವೆಂಬ 
ಟೀಕೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆಸಂದು ಈ ನೊದಲೇ; ಕಿಳಿಸಿದ್ದೇವೆ, 


೩೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಹೀಗೆ ಕೇವಲ ಕರ್ಮವೇ ನೇರಾಗಿ ಎಂದರೆ ಸಾಕ್ಟ್ಪಾತ್ತಾಗಿ ಅವಿದ್ಯೆ 


ನಾಶಪಡಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಥವಾಗಲಾರದೆಂಬದನ್ನು ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನ 


ಲ 


ಯನ್ನು 
ವರೆಗೆ ವಿಸ್ತಾರವಾ! ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿವು. « ಜನರು ಅಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದಲೇ 
ಕೆಲವು ವಸ್ತುಗಳು ಹಿತವಾದವೆಂದು ತಿಳಿದು ಅವುಗಳನ್ನು ದೊರಕಿಸಬೇಕೆ 
ನ್ನ್ನುವರು `` (ನುಡಿ ೨೯) ಎಂದು ಮೊದಶಾಗಿ ಮುಮುಸ್ಟ್ಹು ಕ್ಯ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ಮತ್ತು ಆದಕ್ಯೆ ವಿಷಯವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ಇವುಗಳ ಸ್ವಭಾವವೇಸಿರುವದೆಂಬ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದರೆ, ಮುಕ್ತಿಯೊಳಗೆ ಯಾವದೇ ತರದ 
ಕರ್ಮವೂ ಪ್ರವೇಶ ಮಾಡಲಾರದೆಂಬದನ್ನು ಸಿದ್ದಮಾಡಿದೆವ್ರ. ಪರಂಪರೆ 
ಯಂದ (ಸಿತೃ ನೈಮಿತತ್ರಿಕು) ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ಕೂಡಿ ಜ್ಲಾನವನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಹುಟ್ಟಿ ಸುವಮೆಂಬದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡಿದೆವು. ಆದರೆ ಅಜ್ಜಾ ನನಾಶ 
ವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆತ್ಮಸ್ತಭಾವವನ್ನರಿತ ಆತ್ಮ 
ಬ್ಯ್ಯಾನವೊಂದೇ ಒಂದಾದ ಮತ್ತು ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಕಾರಣವ್ಬದೆ, 
ಗೌಣವಾದ ಕರ್ಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮುಖ್ಯ ಜ್ಹಾನವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ 
ಮುಖ್ಯವಾದ ಕರ್ಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಗೌಣಜ್ಞ್ಯಾನವಾಗಲಿ ಈ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ಮಾಡಲಾರವೆಂಬದನ್ನು ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ತೋರಿಸತಕ್ಕವರಿರುತ್ತೇವೆ. 
ಅದರಲ್ಲಿಯೂ ಮೊದಲು ಮುಖ್ಯವಾದ ಕರ್ಮದಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಗೌಣ 
ಜ್ಞಾನವು ಮೋಸ್ಟ. ಕ್ರ ಹೇತುವಾಗಲಾರದೆಂಬದನ್ನು ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ತೋರಿಸಿದೆ; 

(ಕರ್ಮದ ಅಂಗವಾದ) ಜ್ಞಾನವು ಮುಖ್ಯವಾದ ಕರ್ಮದೊಡನೆ 
ಕೂಡಿಕೊಂಡು ಅಬ್ಚಾನವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ನಾವು 
ಇ.ಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಂತೆ ಚ್ಹ್ಯಾನವು ಸಾಧ್ಯವೂ, ಕರ್ಮವು 
ಅದಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೂ ಆಗಿರುವವು. ಮತ್ತು ಸಾಧ್ಯ ಸಾಧನಗಳೆರಡೂ 
ಒಂದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿ (ಒಂದೇಕಡೆಗೆ) ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದಂತೂ ತಕ್ಕವೇ 
ಇಲ್ಲವೆಂಬದು ನ್ಯಾಯಸಮ್ಮತವಾದ ಮಾತು, ॥ ೫೪ ॥ 


ಇನ್ನು ಎರಡೂ ಸಮಸಮಾನವಾಗಿಯೇ ಮು ಖ್ಯವಾಗಿರುವದೂ 
ಅಸಂಭವವೇ:-- 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ತಿಷ 


ಕುರಿ ಮತ್ತು ಸಿಂಹಗಳಂತೆ ಕರ್ಮವು ಕೊಲ್ಲಲ್ಪಡುವಂತಹದೂ, 
ಜ್ಞಾನವು ಕೊ ಲ್ಲುವಂತಹದೂ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವೆರಡೂ ಕೂಡಿ 
(ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ) ಒಂದೇ ಸ್ಥ ಳದಲ್ಲಿರುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ 
ಅವುಗಳ ಕೂಡುವಿಕೆಯು ಅಸಂಭವವೇ (ಸರಿ.) ॥ ೫೫ ॥ 

ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಗಳ ನಡುವೆ ಈ ಜಾಧ್ಯ-ಬಾಧ ಕ ಸಂಬಂಧ 
ವಾದರೂ ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂತು, ಎಂದರೆ:--- 

(ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಹೇತುವಾದ) ಅವಿದ್ಯೆಯು ವಸ್ತುಗಳ ಸುಳ್ಳಿ ರೊಪಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು. ವಿದ್ಯೆಯು ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ (ವಸ್ತು!!ಳ ನಿಜರೊಪಕ್ಕೆ 
ಸ೦ಬಂಧಿಸಿ)ರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಅವುಗಳ ಕೂಡುವಿಕೆಯೆಂದರೆ ಸೂರ್ಯ 
ಮತ್ತು ಕತ್ತಲೆಗಳ ಕೂಡುವಿಕೆಯಂತೆಯೇ ಸರಿ. ॥ ೫೬॥ 

ಆದುದರಿಂದ ಯಾವನ ಜ್ಞಾನವು ನಿಷ್ಮಿ ಯನಾದ, (ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ. 
ಯಾದ) ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನೇ ಇರುವನೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗಂಡಿರುವದೋ, 
ಅಂಥವನ ಮೇಲೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ(ಲೇ)ಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುವ ಯಾವ" 
ವಾಕ್ಯಗಳ ಆಟವೂ ನಡೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ :-- 

(ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು. ಮಾತ್ರ ಮಾಡಬಹುದಾದ) « ಬೃಹಸ್ಪತಿ'ಯೆಂಬ. 
ಹೆಸರಿನ ಯಾಗವನ್ನು (ಒಬ್ಬಾನೊಬ್ಬ) ಕ್ಟ ತ್ರಿಯನು ಎಂದೂ ಮಾಡಲುದ್ದು 
ಕ್ರನಾಗುವದಿಲ್ಲ. (ಅಥವಾ) "ನಾನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ 
(ವರ್ಣಾಶ್ರಮಗಳ ಬಗ್ಗೆ) ಅಭಿಮಾನಪಡುವ (ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು) ಕ್ಚತ್ರಿಯರಿಗೆ. 
ಮಾತ್ರ ವಿಹಿತವಾದ (ಯುದ್ಧಾದಿ) ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು ಮುಂದು. 
ವರಿಯನು. ॥೫೭॥ " 

ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತದೊಳಗಿನ ಮಾತೇ ಪುಸ್ತುತ ವಿಷಯಕ್ಕಾದರೂ 
ಹತ್ತುವದು :-- 

"ಇದಲ್ಲ, ಇದಲ್ಲ'ವೆಂದು ಸ್ಥ್ಮೂಲೇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವ 
ಯಾವ ಜಡಧರ್ಮವೂ "ನೀನಲ್ಲ'ವೆಂದು ಹೇಳುವ ವೇದಾಂತ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ, 
(ಕಟ್ಟಕಡೆಗೆ) ಎಲ್ಲದರ ಬುಡಕ್ಕ್ರೂ ಉಳಿಯುವವನೇ (ಎಂದರೆ ಸಚ್ಚಿದಾನಂದ 
ಸ್ವರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನೇ) "ನಾನೆ'೦ಬ (ಪ್ರತ್ಯಕ್ಹ) ಅನುಭವದಿಂದ (ಮನ. 

೩೨೬೭೧೦ 


ತ್ಮ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ದೊಳಗಿನ) ಸಂಶಯಗಳೆಲ್ಲ ತೊಲಗಿಹೋಗಿ, ದೇಹಾದಿ ವಸ್ತುಗಳೇ 
ಜಡವೆಂದು (ಮತ್ತು ಐಂತೆಯೇ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು) ಕಾಣಹತ್ತಲು, ದೇಹಃ 
ಮೇಲಿನ ಮಮತೆಯೇ ದೂರಾಗುವದು. (ಹಾಗೆ ಕೃತಕೃತ್ಯನಾದವನಿಃ 
ತಾನು ಮಾಡಬೇಕಾದ) ಯಾವ ಕೆಲಸವೂ ಕಾಣಿಸಲಾರದೆಂ(ಬದು ಸ್ಪಷ್ಠ 
ವಲ್ಲವೇ?) ॥ ೫೮ ॥ 

ಅದೇ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬಿಚ್ಚಿ ಹೇಳುವದಕ್ಕಾಗಿ (ಒಂದು ಸುಲಭವಾದ 
ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ :-- 

ಮಣ್ಣಿನಿಂದ ಮಾಡಿದ ಆನೆಯ ಮರಿಯನ್ನೇ ( ಎಂದರೆ ಆನೆಯ 
ಮರಿಯ ಮಣ್ಣಿನ ಗೊಂಬೆಯನ್ನೇ) ನಿಜವಾದ ಆನೆಯೆಂದು ತಪ್ಪುತಿಳ 
ಇ್ರೊಂಡು, (ಅಜ್ಞವಾದ ಚಿಕ್ಕ) ಮಗುವು (ಅದರ ಬಗ್ಗೆ) ಸಿಕ್ಕಸಿಕ್ಕಂ: 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಿರುವ ಹಾಗೆಯೇ, ತಿಳಿಗೇಡಿಯಾದವನು ದೇಹಾದಿಗಳ್ಳೇ 
ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪವೆಂದು (ಪೂರಾ) ಮರುಳುಗೊಂಡು (ಮನಬಂದಂತೆ) ನಡೆಯ 
ಹತ್ತುತ್ತಾನೆ. 1೫೯॥ 

ಆದರೆ ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಜ್ಞಾನಕರ್ಮಗಳು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ * ಕೂಡಿ! 
ಲಾರವೆಂದು ಹೇಳುವದು (ಮಾತ್ರ) ನಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶವಲ್ಲ. ಬಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವ 
ಕಾರಣವಾಗಿ ಕರ್ಮವು (ಅದರ) ಫಲವಾಗುವದೋ ಅಂಥಲ್ಲಿ (ಜ್ಞ್ಯಾಃ 
ಕರ್ಮಗಳ) ಸೂಡುನಿಕೆಯನ್ನು ನಮ್ಮಪ್ಪನಾದರೂ ತಪ್ಪಿಸಲಾರನು 
(ಇನ್ನು ಹೀಗೆ ಜ್ಞಾನಕರ್ಮಗಳು ಕೂಡುವ ಸಂದರ್ಭಗಳೆಲ್ಲಿ ? ಕೂಡದಿರುಃ 
ಸಂದರ್ಭಗಳೆಲ್ಲಿ?) ಎಂಬದನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಉದ 
ಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ :-- 

(ಕತ್ತಲೊಳಗೆ ಮಸಕಾಗಿ ಕಾಣಿಸುವ) ಕಂಬವೇ ಕಳ್ಳನೆಂದ 
ಭಯಪಟ್ಟು ಓಡಿಹೋಗುವ ಮನುಷ್ಯನಂತೆ, (ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ) ಬುದಿ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳೇ ಆತ್ಮನೆಂದು ಊಹಿಸಿಕೊಂಡು (ಅಜ್ಞಾನಿಯು) ಕಮ! 
ಪ್ರವೃತ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ॥ ೬೦॥ 

ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವು ಕಾರಣವಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಅದರ ಫಲವಾ! 


ಇ ಬಪ್ಪಣಿ ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 2೫ 


ರುವದೆಂದು ಕಂಡುಬರುವದೋ, ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಇದೇ ಮಾತು ಹತ್ತುವದೆಂ(ದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು). ಆದರೆ ಜ್ಞಾ ಸಕಮ೯ಗಳು ಜವ ಸ್ರಾಚ ಬ್ರ ಕೃಮ 
ವಾಗಿಯಾಗಲಿ, (ಒಟ್ಟು: ಯಾಗಿ) ಕೂಡಲಾರವೆಂದು ನಾವು ಹೇಳಿರುವ 
ವಿಷಯವಾವುದೆಂದರೆ :-- 

ಕಂಬವು ಕಂಬವೇ ಇರುವದೆಂಬ ನಿಜವಾದ ಅರಿವು ಹೇಗೆ ಓಡುವ 
ದಕ್ಕೆ ಅಂಗವಾಗಲಾರದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಆತ್ಮಾನುಭವವು ಕರ್ಮಪ್ರವ್ಳ 
ತಿಗೆ ಅಂಗವಾಗಲಾರದೆಂ (ದು ಅರ್ಥವು.) ॥ ೬೧॥ 

ಗೌಣವಾದುದರ ಸ ಎಭಾವವಾದರೂ;-- 

ಯಾವುದು ಬೇಕೊಂದು ವ ವಸ್ಮುವಿಗನುಸರಿಸಿ ತನ ಸ ಸ್ತಭಾವಮ್ನುಟ್ಟು 
ಸೊಳ್ಳುವದೋ, ಅದು ಆ ಮತ್ತೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಬ ಹಚ ಗೌಣ 
ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ( ಎಂದಮೇಲೆ) ಮುಖ್ಯವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನೇ 
ಸಂಹಾರಮಾಡುವ ಜ್ಞ್ಯಾನವ್ರ, ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಗೌಣವಾದುದು(ದು ಹೇಗೆ 
ಹೇಳಬೇಕು?) ॥೬೨॥ 

ಕರ್ಮವನ್ನೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸುವ ಪೇದಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ (ಎಂದರೆ 
ಕರ್ಮಕಾಂಡದೊಳಗೆ ಮಾತ್ರ )) ಹೇಳಿದ್ದುದಾದರೆ ಜ್ಲಾನವು ಗೌಣವಾಗ 
ಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವುದರ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದರ 
(ಉಲ್ಲೇಖವು) ಕಂಡುಬರುವದೋ ಅದು ಮೊದಲಿನದರ ಅಂಗವೆಂದು 
ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ॥ ೬೩॥ 

( ಒಟ್ಟಿ ನ ಮೇಲಿಂದ ಹೀಗೆ) : 

ಸಮಗ ವಸ್ತುಗಳ ಸ್ವರೂಪದ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನ; ತ್ತ ಮಾತ್ರ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟು, ನಮ್ಮ ಮೋಹವನ್ನು ಕಳೆಯುವ ಚ್ಯ ಸವ, (ಹೇಗಿ 
ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೂ ) ತಮ್ಮೊಡನೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಲಿ, ಗೌಣ 
ವಾಗಲಿ ಆಗಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 1 ೬೪ ॥ 

(ಬಿಡುಗಡೆಗೆ ಚ್ತಾ ಫ್ಸನಕರ್ಮಗಳ) ಕೂಡುವಿಕೆಯು ಅಗತ್ಯವಾಗಿ 
ಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುವ (ಕರ್ಮವಾದಿಯೂ ಸಹ) ಈ ಮಾತನ್ನು ಬ ಲೇ 
ಖೇಕಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ; 


ತಿಂ ನೈಷ್ಯಮೃ `ಸಿದ್ಧಿ 


( ಜ್ಞಾನವು ಕರ್ಮದೊಡನೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರಬೇಕಾಗು: ವಡೆಂಬದನ್ನು 
ನೀನೂ ಎಂದರೆ ಕರ್ಮವಾದಿಯೂ ಒಪ್ಪುತ್ನೀ. ಎಂದಮೇಲೆ ಆ ಬ್ಲಾ ನವು ವ್ರ 
ನಿನಗೂ ಪ್ರಮಾಣವೇ ಎಂದಂತಾಯಿತು. ಆದರೆ) ಅಚ್ಚಾನವನ್ನು ನಾಶ 
ಮಾಡದಿರುವ ಜ್ಞಾನವೇ ಇರಲಾರದಲ್ಲವೇ? (ಮತ್ತು) ಆಚ್ಚಾ _ಸವಾದರೋ 
ಕರ್ಮಸಾಮಗಿಿಯನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸುಟ್ಟು ಬೂದಿಮಾಡುವಂಥಹದು.. ಆದುದರಿಂದ 
ತರ್ಮವು ಇಂತಹ ಜ್ಞಾನದ ಸಮೀಪಕ್ಕ್ಯೂ (ಕೂಡ) ಸುಳಿಯ. 
ಲಾರದು. ॥ ೬೫॥ 

ಬ್ಹ್ಯಾನಕರ್ಮಗಳು ಕೂಡಿರಲಾರವೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು. 
ಕಾರಣವುಂಟು 

ಜ್ಞಾನಕರ್ಮಗಳ ಹೇತುಗಳೂ, ಕಾಯ೯೯ಗಳೂ, ಸ್ವರೂಪೆಗಳೂ 
ಎಲ್ಲವೂ ಕತ್ತಲೆ ಬೆಳಕುಗಳಂತೆ (ಒಂದಕ್ಕೊಂದು) ವಿರುದ್ಧವೇ ಆಗಿರುವವು. 
( ಆದುವರಿಂದಲೂ ) ಅವುಗಳ ಗೆಳೆತನವು ಸಿದ್ಧ ವಾಗಲಾರದು, 1 ೬೬॥ 

ಹೀಗೆ ( ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ) ಮುಗಿಸುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ( ದುಷ್ಟ ) 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ಬಲದ ಮೇಲೆ ಕೈಯೂರಿದ * ಕೆಲವರು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ: 
ವೇದಾಂತ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾಗುವ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆ'೦ಬ ಅನುಭವವು ಹುಟ್ಟಿ 
ದೊಡನೆಯೇ, ಅಜ್ಜಾ _್ಲನವು ಅದರಿಂದ ನಾಶವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮತೆ ತ್ತೇತ 
ರಿಂದ ಅದು ನ ಸಾಶವಾಗುವದೆಂದರೆ, ಪ್ರತಿದಿನವೂ (ತಪ್ಪದೇ) ದೀರ್ಥಕಾಲದ 
ಪರೆಗೆ (ಒತ್ತಟ್ಟಿಗೇ) ಕುಳಿತುಕೊಂಡು (" ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು, ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮ 
ನೆಂಬ) ಭಾವನೆಯನ್ನು ಬೆಳಿಸುತ್ತ ಹೋದರೆ ಮಾತ್ರ, ( ಇಹಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ಭಾವನೆಯ ಜಲದಿಕೆದೆ) 4 ದೇವಭಾವವ ವಸ್ತು ಸಾಕ್ಟಾತ್ಮರಿಸಿಕೊಂಡು, 
ಮುಂದೆ (ಮರಣಾನಂತರ) ತಾನೂ ದೇವನೇ ಆಗುವನು ? (ಬೃ. ಉ. ೪, 
೧. ೨) ಎಂಬ ಶ್ರುತಿಯು ಹೇಳುವಂತೆ, (ಅದರಿಂದ) ಅಜ್ಜಾ ನವೆಲ್ಲ ಸಂಪೂ 
ರ್ಜವಾಗಿ ಇರ ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು-- (ಎಲ್ಲ ವಾಕ್ಯಗಳೂ 
ಆಯಾ 1: ವಾಕ್ಯಗಳೊಳಗಿರುವ ವಿವಿಧ ಪದಗಳಿಂದ ಬೇಕೆಬೇಕೆಯಾಗಿ 
೫ ಇವರ ಬಗ್ಗೆ ಮೇಲಿ ೯ನೆಯ ನುಡಿಯ ಗದ್ಯಭಾಗದ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟರುವ ಟಪ್ಪಳ 


ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
1 ವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಬಿಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 





ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೩೭ 


ಬೋಧಿತವಾಗುವ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ಪದಾರ್ಥಗಳ ನಡುವಿರುವ ಸಂಬಂಧ 
ವನ್ನು ಮಾತ್ರ ತೋರಿಸುತ್ತವೆ. ಎಂದರೆ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾಗುವ ಬಲ್ಲ 
ಜ್ಞಾನವೂ ದ್ರ ಎತಾತ್ಮಶವಿರುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ ವೇದಾಂತ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ( ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ಬ ವಿಜ್ಞಾನವಾದರೂ "ನಾನು ', 
"ಬ್ರಹ್ಮನು', "ಇದ್ದೇನೆ' ಇತ್ಯಾದಿ ಪದಾರ್ಥಗಳ ನಡುವೆ) ಸಂಬಂಧವಿರುವ 
ದೆಂಬದನ್ನು ಮಾತ, ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅದು (ಅದ್ವಿತೀಯ) 
ಆತ್ಮವಸ್ತುವಿನ ನಿಜವಾದ ರೂಪವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವದು ಕೂಡ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಗಂಗಾನದಿಯ ಪ್ರವಾಹದಂತೆ ಒಂದೇಸವನೆ (« ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು, 
ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ದು) ಬಿಟ್ಟುಬಿಡದೆ ಅಭ್ಯಾಸಮಾಡುತ್ತ ಹೋದರೆ, ಅದ 
ರಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ. _ ವೇದುಂೆ ವಾಕ್ಯಾೂರ್ಥದಿಂದ ಭಿಬಾದ 
ಮತ್ತೊಂದು ವಿಜ್ಞಾನ(ಅಥವಾ ಅನುಭವವು) ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. “ವೇದಾಂತ 
ವಾಕ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿ, (ಮುಮುಸ್ತ್ಸು ವಾದ) 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಅದನ್ನೇ ಸಾಕ್ಷಾ ತ್ವರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂ''ದು (ಬ್ಬ. ಉ. ೪. ೪. 
೨೧) ವೇದವು ಹೇಳುವಂತೆ, ಮುಂದೆ ಈ ಅನುಭವವೇ ಅಬ್ಲಾನಕತ್ತಲೆ 
ಯನ್ನು ಬೇರುಸಹಿತವಾಗಿ ಕಿತ್ತಿಹಾಕುವದು-ಎಂದು ಹೇಳುವರು. (ಈ 
ವಎರಡೂ ಪಕ್ಪ್ಸ ವರಿಗೆ "ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವಾದಿ'ಗಳೆಂದು ಹೆಸರು.) ಆದರೆ ಇವೆ 
ರಡೂ ಪಕ್ಚಗಳು ಸುಳ್ಳೆಂದು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯುಂಟು, 
ವೇದಾಂತದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ *ಜ್ಲಾನವು ತನ ಒಂದೇ ಏಟಿನಿಂದ 
ಕರ್ಮ, ಸರ್ತ್ರ ಮೊದಲಾದ ದ್ರೈತರೂಪದಿಂದ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವ 
ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನೆ ಲ್ಲ ಚಂಡಾಡಿಬಿಡುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇ.ವುಗಳ (ಎಂದರೆ 
ಜ್ಞಾನಕರ್ಮಗಳ) ಗೆಳೆತನವಾಗುವದೇ ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. ॥೬೭॥ 





1 ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನ ಅಥವಾ ಧ್ಯಾನವು ಅನಾವಶ್ಯಕ ವೆಂದು ವೇದಾಂತಸಿದ್ದಾಂತವಲ್ಲ, 
ಆದರೆ ಅದು ವೇದಾಂಶವಾಕ್ಯಜನೃಚ್ಛ್ವಾನವಾಗುವ ಮೊದಲೇ ಬೇಕಾಗುತ್ತದಲ್ಲದೆ ನಂತರೆ 
ವಲ್ಲ, ಮುಂದೆ ೩ನೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ಆಂ-೧೨೬ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಇದರ ವಿಸ್ತೃತ ವಿನೇಡನೆ 
ಖಂದಿದೆ, ೩. ₹೦ ನೋಡಿರಿ. ಮತ್ತು ಈ ವಿಷಯದ ಮೇಲಿನ ಟಏಪ್ಪಣೆಗಳನ್ನು 


ನೋಡಿರಿ. 


೩೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ 


(* ಭೇದಾಭೇದ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳ 
ಸಮುಚ್ಚಯ ಖಂಡನೆ.) 
ಹೀಗೆ ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನು ಬಹುತ್ತವಿಲ್ಲದವನೆಂದು ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವವರ ಪಕ್ಚಕೃನುಸರಿಸಿ ಜ್ಞಾನಕರ್ಮಗಳ ಗೆಳೆತನವು ಅಶಕ್ಕವೆಂದು 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈಗ ಇದಸ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾದ ಎರಡನೆಯ ಸಕ್ಟ್ಸ 
ವನ್ನು ಹಿಡಿದು ನೋಡಿದರೂ ಮೊದಲಿನಂತೆಯೇ ಈ (ಪಕ್ಸದ) ಎದುರಾಳಿಗಳ 
ಛ್ಲಿಯೂ (ಸಹ ಓದುಗರ) ನಂಬಿಗೆಯು ಹುಟ್ಟಿಲಾರದಂತೆಯೇ ನಾವು 
ಮಾತನಾಡಿ (ನಿಶ್ಚಯಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತೇವ) ಎ... 


ದು 


ಬ್ರಹ್ಮನು ನಾನಾತ್ರವನ್ನು ಬಟ್ಟಿರುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಗಳಹುವ (ಎ೦ದರೆ 


ಗೆ 
ದ್ವೈತಾದ್ವೈತ ಅಥವಾ ಭೇದಾಭೇದ ಬೃಹ್ಮನನ್ನೊ ಪ್ರವ) ವಾದಿಯ 
ಮತವನ್ಪಿ ಟ್ಳು ಫತೊಂಡರೂ ಕೂಡ ಬ್ಲಾನಕರ್ಮಗಳ ಸ್ಪೇಹವು ಸಿದ್ಧವಾಗಿ 
ಲಾರದು. ॥ ೬೮ ॥ 
(ಬ್ರಹ್ಮನು ಬಹುರೂಪನೆಂದು ಹೇಳುವವರಲ್ಲಿಯೂ ಮೂರು ಒಳೆ 
ಬಣಗಳಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ.) ಅವುಗಳನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಿ 
ಅವುಗಳ ದೋಷಗಳನ್ನೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ ತೋರಿಸಿಕೊಡಬಹುದು:- 


6 
ಗ 


(ಅವರಲ್ಲಿ ಒಂಡು ಪಕ್ಚದವರಂತೆ) ಬ್ರಹ್ಮವು (ಸಂಸಾರಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೂಡ) ನಮ್ಮ (ಎಂದರೆ ಜೀವಾತ್ಮರ) ಸ್ತರೂಪವೇ ಆಗಿರಬಹುದು; 
ಅಥವಾ (೨ನೆಯ ಪಕ್ಚದವರಂತೆ) ಅದೆಂದಿಗೊ ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರಲಿ 
ಕ್ಯಿಲ್ಲ. (ಆದರೆ ಈ ಎರಡೂ ಪಕ್ಚಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಕರ್ಮವು ಮಾತ್ರ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ 
ಸಾಧನವಾಗಲಾರದು.) ಮೊದಲಿನವರಿಗೆ ಮೋಕ್ಷ ಪಾ;)ಪ್ಮಿಯಾಗದಿರುವ 





೫ ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಮೇಲೆ ೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಗದ್ಯಭಾಗದ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಟಪ್ಪಣಿ 
'ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 

1 (೧) ಬ್ರಹ್ಮವು ಜೀವಾತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. (೨) ಬ್ರಹ್ಮವು ಜೀವಾತ್ಮನ 
ಸ್ವರೂಪವಾಗಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ (೩) ಬ್ರಹ್ಮವು ಜೀವಾತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವೂ ಅಹುದು; ಮತ್ತು 
ಬೇರೆಯಾಗಿಯ್ಯೂ ಎಂದರೆ ಸ್ವರೂಪವಾಗದೆಯೂ ಇದೆ. ಮೊದಲನೆಯ ಪಕ್ಷದ ಖಂಡನೆಯ: 
೭೦, ೭೩೨೭೭ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಆಗಿದೆ. ೭೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ೨ನೆಯ ಪಕ್ಷದ ಖಂಡನ 
ಲಿದೆ, ೭೨ ಮತ್ತು ೭೩೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ೩ನೆಯ ಪಕ್ಷದ ಖಂಡನೆ ಬಂದಿದೆ. 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ರ್ತಿ 


ದಕ್ಕೆ ಮೋಹವೇ ಕಾರಣವಾಗುವದು. (ಯಾಕೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಟಾ 
ತ್ಯ್ಯಾರವೇ ಮೋಕ್ಸವು. ಆ ಬ್ರಹ್ಮವಂತೂ ನಮ್ಮ ಸ್ತರೂಪವೇ ಆಗಿದೆ. 
೧ 
ಆದುದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಸ್ತರೂಪವನ್ನೇ ನಾವು ಅರಿಯದಿರುವದಸ್ಥೆ ತಿಳಿಗೇಡಿ 
ಲಂ 

ತನವೊಂದೇ ಕಾರಣವಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಏನೂ ಇರಲಾರದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. 
ಮತ್ತು) ಎರಡನೆಯವರಿಗೆ (ಬ್ರಹ್ಮವು ನಮ್ಮ) ಸ್ನರೂಪವೇ ಆಗದ ರಿಂದ. 
(ಜ್ಞಾನದಿಂದಾಗಲಿ, ಕರ್ಮದಿಂದಾಗಲಿ ಮೋಕ್ಷ ವೇ ಬಐಂದಿಗೂ ಸಿಕ್ಕು 
ವಂತಿಲ್ಲ.) 1 ೬೯॥ 

೧೧ 

(ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ಪಕ್ಚದಂತೆ) ತಾನು ನಿಜ 
ವಾಗಿಯೂ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಇದು ದಾದರೆ, ಆತ್ಮರೂಪವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವು (ತಾನಾ 
ಗಿಯೇ) ಸಿಕ್ಕೇ ಇರುವದೆಂತಲೂ, (ಆ ಪಕ್ಸ್ನದ ಅಸುಯಾಯಿಗೆ, ಇಂತಹ 
(ಸುಲಭಸಾದಧ್ಯವಾದ) ಬ್ರಹ್ಮಪ್ರಾಪವ್ಕಿಯಾಗದಿದ್ದರೆ, ಅದಸ್ಯೆ ರಾಸ್ಟ ಸರಿಗೆ 
ಒಪ್ಪುವಂತಹ (ಅವನ) ತಿಳಿಗೇಡಿತನವೇ ಕಾರಣವೆ೦ಂತಲೂ (ಹೇಳಬೇಕಾಗು. 
ವದು. ಮತ್ತು) :-- 


ಆ ತಿಳಿಗೇಡಿತನವೆಂಬ ಪರದೆಯನ್ನು ಕಿತ್ಕೊಗೆಯಬೇಕಾದರೆ ಕರ್ಮ 
ಗಳು (ನಮಗೆ ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ) ಸಹಾಯ ಮಾಡಲಾರವು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ನಮಗೆ ಬೇಕಾದ ಫಲವು ಸಿಕ್ಕುವಂತಿರುವದರಿಂದೆ. 
ಕರ್ಮವು ನಿಷ್ಟ್ರಯೋಜಕವಾಗುವದು. ॥1೭೦॥ 

(ಇನ್ನು ಎರಡನೆಯ ಪಕ್ಸ ದಂತೆ) ಬ್ರಹ್ಮನು ಜೀವನಿಂದ ಭಿನ್ಪ ನಾಗಿ, 
(ಮೂಲತಃ) ಅನಾತ್ಮನೇ, (ಎಂದರೆ ತನ್ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದವನೇ) ಆಗಿದ್ದರೆ, 
ಇಂಥಲ್ಲಿ (ಸಾಧಕನ) ಮೋಕ್ಬಸ್ಕೆ ಕರ್ಮವಾಗಲಿ, ಜ್ಲಾನವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ 
ಅವೆರಡೂ ಕೂಡಿಯಾಗಲಿ ಕಾರಣವಾಗಲಾರವು. (ಯಾಕೆಂದರೆ) ಸಾಧಕ 
ನಾದ ಜೀವನು ತಾನೇ ಸತಃ (ಸಾಧ್ಯನಾದ) ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಮೂಲತಃ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರುವನು. ಆದದರಿಂದ ಜೀವನಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನಾದರೂ ಬೇಕೆ 
ಯಾಗಿರುವನೆಂಬದೂ ಸ್ವತಃ ಸಿದ್ದ ವಾದಂತೆಯೇ ಸರಿ 

(ಸ್ನಭಾವತಃ ಎರಡು ವಸ್ತುಗಳು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಯಾಗಿರಲು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ) 
ಒಂದು ಯಾವುದೇಕಾರಣದಿಂದಾದರೂ ಮತ್ತೊಂದರ ರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದ 


ನ 1 ಸ್ನ 
೪೦ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯನಿ 


೨೨ 


2೬ 


ಲಾರದು, (ಹೇಗೆಂದರೆ) ಅದು ಬೇರೆ ೫ ತ,ವಾಗಿದ್ದಾಗ ( ಒಂದರಿಂದ 
ಮತ್ತೊಂದು ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ) ಒಂದು ಮತ್ತೊಂದು 
ವಸ್ಮುವಾಗಲಾರದು. ಮೊದಲಿನ ವಸ್ತುವು ನಾಶವಾಗಿ ಮತ್ತೊಂದರ 
ರೂಪವಾಗುವದೆಂದೆನ್ನ ಬೇಕಾದರೆ (ಅದು ಆಗ ನಾಶವೇ ಆಗಿ ಹೋಗಿರುವ 
ದರಿಂದ) ಒಂದು ಮತ್ತೊಂದು ವಸ್ಥುವಿನ ರೂಪವಾಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುವ 
ದಾದರೂ ತಪ್ಪಾಗುತ್ತದೆ. ॥೭೧॥ 


(ಇನ್ನು, ಭೇದಾಭೇದ ಬ್ರಹ್ಮವು ಸಂಸಾರದಶೆಯಲ್ಲಿ ಜೀವನ ಆತ್ಮನೂ 
ಅಲ್ಲ; ಅನಾತ್ಮನೂ ಅಲ್ಲ; ಆದರೆ ಅದು ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವೆರಡೂ ಇರುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳುವ) ಮೂರನೆಯ ಪಕ್ಚಕ ೦ತೂ (ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪುನಃ 
ಪುನಃ ಅಭ್ಲಾಸಮಾಡಬೇಕೆಂಬ) ವಿಧಿಯು ( ಮಾತ್ರ ಹತ್ತಬಹುದಲ್ಲದೆ, 

ಲ ತ ಕಿ ೧ 


ಕರ್ಮವಿಧಿಯು ಎಂದಿಗೂ ಹತ್ತಲಾರದು) :-- 


ವು 
ಟಿ ಎ 
ಗ ರಿತಕಮಿಷಿಡುವಿಐಿರಿು ನೂರ ಪಹರಿವಿರಿಂತೃ 
ನಂಬಿ ದುಃಖಪಡುವವರು ಕೂಡ ರಮಾತ್ಮ 
ಅನುಕೂಲವಾದ (ಅಹಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ'-"ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ'೦ಬ) 
ಜ್ಞ್ಞಾನೋಪಾಸನೆಯಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕ್ಸದೆ, ಆತ್ಮ 
(ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಕರ್ಮದಿಂದ ಅವರಿಗೆ (ಎಂದಿಗೂ) 
ಮುಕ್ತಿಯು ರೆಯಲಾರದು. (ಮತ್ತು ಕರ್ಮ ಕ್ಸ ಅವ 
ಮುಕ್ತಿಯು ದೊರೆಯಲಾರದು. (ಮತ್ತು ಕರ್ಮಮಾಡಳಿಕ್ಕೆ ಅವರಿಗೆ 
4. ಅವಕಾಶವೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು.) ॥ ೭೨ ॥ 


ಹೀಗೆ ದೈ ೃತ(ವೆಂದರೆ ಭೇದ ಮತ 
ಲ ಬಿ 
ಹ 


ಓಂ 
ಆ) 
ತ್ತಿ 


(ಈಗ ಮತ್ತೆ ಬ್ರಹ್ಮನು ಜೀವನ ಸ್ನರೂಪವೇ ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಮೊದಲನೆಯ ಪಕ್ಚ ವನ್ನೇ ವಿಚಾರಿಸುವ.) ಈ ಪಕ್ಸ್ಬದಲ್ಲಂತೂ (ಜ್ಞಾ 1. 








೫ ಎರಡು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮತ್ತೊಂದಾಗಬಹುದೆಂದು 
ತಿಳದರೂ, ಅದು ಯಾವಾಗ? (೧) ಅವೆರಡೂ ಇನ್ನೂ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದುಗೋ? ಅಥವಾ 
(೨) ಒಂದು ನಾಶವಾಗಿ ಹೋದಾಗ್ಯೋ? ಎರಡೂರೀತಿಯಿಂದ ಹೀಗಾಗುವದು ಅಸಂಭ 
ವನೇ ಸರಿ. 

1 ಯಾಕೆಂದರೆ ಸಾಧ್ಯ-ಸಾಧಕರಲ್ಲಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಭೇದವಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿದರೇ 
ಮಾತ್ರ ಕರ್ಮವು ಶಕ್ಕವಿದೆ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಇಲ್ಲ. '" 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೪೧ 


ವಿಧಿಯೇ ಆಗಲಿ, ಕರ್ಮವಿಧಿಯೇ ಆಗಲಿ) ಯಾವ ವಿಧಿಯೂ ಸಂಭವಿಸು 


ಎಲ್ಲಿಯೂ ಭೇದವ ನಿ ಕಾಣಲಾರದೆ, ವಿವಿಧವಾಗಿ ಹಬ್ಬಿದ ವಸ್ತು 
ಆಗಿರುವದೆಂಬ ಚ್ಹಾ ಸನದಿಂದ ಬ್‌ ನೊಡನೆ 
ಒಂದಾದವನಾದ ಮನುಷ್ಯನು ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಳಿ ೨ಕ್ಕೆ ಏಕೆ ಪ್ರವೃತ್ತ 
ಸಾಗಬೇಕು? ॥1೭೩॥ 


(ಈ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಇನ್ನ್ಟ್ಟೂ ಒಂದು ದೋಷವನ್ನೊಡ ಡ್ಮ ಬಹುದು. ಹೇಗೆಂ 
ದರೆ) ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಿಗೂ (ಆವಶ್ಚಕವಾಗಿದ್ದ) "`ಾರಣಗಳು (ಆಯಾ 
ವರ್ಣಾಶ ಶ್ರಮಗಳಷ್ಟೇ? ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ, ಆಯಾ ವರ್ಣಾಶ್ರಮಗಳಿಗನು 
ಸರಿಸಿಯೇ ಕರ್ಮಗಳು ವಿಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವು. ಆದರೆ ಈ ಪಕ್ಚಕ್ಕ ಕ್ಸ ಕ್ಯ್ಯನುಸರಿಸಿ) 
ಇವೆಲ್ಲ ಕಾರಣಗಳು (ಎಂದರೆ ನಾಲ್ಕೂ ವರ್ಣಗಳೂ ನಾಲ್ಕೂ ಆಶ್ರಮ 
ಗಳೂ) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೆ ಹತ್ತುವ ಸಂಭವವೂ ಇದೆ; ಅಸಂಭವವೂ ಇದೆ. 
ಅದರಿಂದ ಸರ್ಷಾರಾಜೂ್‌ ಕರವಾಗುವದು. (ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬ ರು ಮಾಡ 
ಬೇಕಾದ ಕರ್ಮಗಳನೆ ನ್ನು ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲದ ಮತ್ತೊ ಬ್ಬರು ಸವರ ಶ್ರುತ ವರು. 
ಮತ್ತು ಅದರಿಂದ ಆ ಒಬನರು ಆಯಾ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ 
ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ.) ಯಾಕೆಂದರೆ: ದಾ 


(ಈ ಪಕ್ಸ್ಸದಂತೆ) ಜೀವನು (ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೂ ಅಹುದು; ಸ್ಟತಿ ತ್ರಿಯನೂ 
ಅಹುದು; ವೈಶ್ಯನೂ ಅಹುದು; ಶೂದ್ರನೂ ಅಹುದು. "`ಾಕೆಂದರೆ 
ಇವರೆಲ್ಲರೂ ರ ಬ್ರಹ್ಮನು ಸ್ತರೂಪವಾಗಿರುವರು. ಮತ್ತು 
ಜೀವನಾದರೂ ಅದೇ ಬ್ರಹ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ 51 :ರುವದರಿಂದ ಅವರೆಲ್ಲರಿಗೂ 
ಜೀವನಿಗೂ ಭೇದವೇ ೫1 ಆದುದರಿಂದ ಜೀವನು ೨) 
ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ (ಅಥವಾ ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಆಶ್ರಮ) ಮೊದಲಾದವುಗಳುಳ್ಳವನೂ 
ಆಗುವದರಿಂದ, (ಅವನಿಗೆ ಇಂತಹ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ವಿಶಿಷ್ಟ) 
ಕಾರಣವು ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ಉಳಿಯಲಾರದು. ಮತ್ತು (ವರ್ಣಾಶ್ರಮಗಳಲ್ಲ) 
ಯಾವುದಾದರೊಂದು ವಿಶಿಷ ಸ (ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಆಶ್ರಮಗಳಿಲ್ಲದೇ ಯಾವನೂ) 
ಕರ್ಮವನ್ನಾ ಚರಿಸುವದೇ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 1೭೪॥ 


೪೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಶಂಕಾ:-- (ಆದೇಕೆ? ಜೀವಾತ್ಮನು ಬ್ರಹ್ಮನಾಗಿದ್ದರೂ) ಆಯಾ 
ದೇಹದ (ಮೇಲಿನ) ಅಭಿಮಾನದಿಂದ (ತಾನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆಂದೂ, 
ಸ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನೆಂದೂ) ತಿಳಿದು ನಡೆಯಶತ್ತಿದರೆ, ಕರ್ಮವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಹತ್ತ 
ಬಹುದಲ್ಲ ! 

ಸಮಾಧಾನ :-- (ಹೀಗೆಂದರೆ) ಅದೂ 

ದೇಹವೇ ನಾನೆಂಬ ಅಭಿಮಾನವ್ರ ರಾ 
ಹದು. ಆದುದರಿಂದ ಅದು ಬ್ಯಾನಿಯಾದವನಲ್ಲಿ ಇರ 
ವಾದರೇನಾಯಿತು? ಅದು ಜ್ಲ್ವಾನಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಇ:ರುವದೆಂದರೆ, ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವೆಲ್ಲ ನಿರರ್ಥಕವಾದಂತಾಗುವದು. ॥ ೭೫ ॥ 

ಜ್ಞಾನವು ವಸ್ತ್ರುತಂತ್ರವ್ರ; ಕರ್ಮವು ಅವಸ್ತು ತಂತ್ರವು (ಎಂದರೆ: 
ಪ್ರರುಷಾಧೀನವು); ಮತ್ತು ಕರ್ಮವೆಲ್ಲ ಅಜ್ಜಾ ಸದಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟುವದು. 
ಆದುದರಿಂದ ೫ ಏಕಕಾಲಕ್ಕಾಗಲ, ಸ್ರಮದಿಂದಾಗಲಿ, ಚ್ಞ್ಯಾನಕರ್ಮಗಳ 
ಸಹವಾಸವು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದು ಸಿದ್ದಮಾಡಿ ತೋರಿಸಿದರೂ " ಮುಳುಗುವ 

ನುಷ್ಯನು ಹುಲ್ಲುಕಡ್ಡಿಯನ್ನೂ ಹಿಡಿಯಲೆತ್ತಿ ಸುವಂತೆ ಕರ್ಮವಾದಿಯು 

ಎನ ಬಹುದು: (ಅದರಲ್ಲೇನಿದೆ?) ಜ್ಞಾನಿಯಾದವನೂ ಸಹ ದೇಹಾದಿಯೇ 
ನಾನೆಂಬ ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಹಿಡಿದು (ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲುದ್ದುಕ್ಕ 
ನಾಗಬಹುದು-- ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ) :-- 

ಅಂತಹ (ಸುಳ್ಳು) ಜ್ಞಾನಿಯು ಮೂಢತನವನ್ನು ಹೊಂದಿದಂತೆಯೇ 
ಸರಿ. ಎಂದಮೇಲೆ ಅವನು ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡತಕ್ಕವನೇ! (ಯಾಕೆಂದರೆ) 
ದಡ್ಡನನ್ನು ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ತಿರುಗಿಸುವದು ಯಾವನಿಗೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ॥ ೭೬ ॥ 

(ಮತ್ತು ಈ ಪಕ್ಷದವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಸಾಧಸನಿಗೆ) 
ಕರ್ಮವು ಸಿದ್ಧ ವೇ ಇರುವದರಿಂದ, ಅದು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂ- 
ದರೆ: 





* ಏಕಕಾಲಕಣ್ಯ್ಯಗಲಿ - ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳು ಸಮಾನವಾಗಿಯೇ ಮುಖ್ಯ 
ವಾಗಿದ್ದುಕೊಂಡಾಗಲಿ. ಕ್ರಮದಿಂದಾಗಲಿಕರ್ಮವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಜ್ಞಾನವು ಗೌಣ 
ವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಜ್ಞಾನವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಗೌಣವಾಗಲಿ ಆಗಿ, 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೪ಷ್ಠಿ 


(ಇವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮತ್ತು ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳು 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಧರ್ಮಗಳಷ್ಟೆ ಷ್ಟೇ? ಎಂದರೆ ಆದನ್ನು ಎರಡುತೆರನಾಗಿ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಬೃಹ್ಮನೆಂಬ ಸಾ ಮಾನ್ಯ ಡೈ ಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಅದು 
ಒ೦ದಾಗಿಯೂ, ಅದರೊಳಗಿನ ನಿಶೇಸ ನಗಳ ದೃ ಷ್ಟಿ ಯಂದ ಆೀಕವಾಗಳು 
ಇರುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ) ಕರ್ಮವಾದರೂ (ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ) : 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಲಿ, ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಲಿ (ಎರಡರಲ್ಲೊಂದು) ಇರಲೇ ಬೇಕು. 
(ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ ಕೆಮ್ಮ ಕ್ಯ್ಯಾಡರೂ ಭಾ ಮತ್ತು ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ್ಯಗೆ. 
ಳೆಂಬ ಧರ್ಮಗಳಿದ್ದಂತಾಯಿತು. ಅರ್ಥಾತ್‌ ರ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವೂ 
ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಆದಂತಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಜಃ ರುವ ಪಕ 
ಕೃನುಸರಿಸಿ ಜೀವಾತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪ ಪವೆಂದರೂ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, 
ಕರ್ಮವೂ ಸಹ ಜೀವಾತ್ಮನ ಸೃರೂಪವೇ ಆದಂತಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಈ 
ಪಕ್ಚದ) ಸಾಧಕನಿಗೆ ಉಸಿರು 'ಬಡುವದೂ, ಉಸಿರನ್ನು ಎಳೆದುಕೊಳ್ಳು 
ವದೂ ಹೇಗೆ ತ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಕರ್ಮವೂ 

ನ್ನ ಸ _ರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದು. (ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಸ ರೂಪ ಸ್ರಾಪ್ತಿ 

ಗಂತೂ' ಚ್ಞ್ಞಾನದ ಹೊರತು ಯಾವ ಕರ್ಮವೂ ಸಹಾಯಕವಾಗಲಾರದು. ) 
ಲೆದುದರಿಂದೆ' ಅ ಅಂಥವನಿಗೆ (ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ) ವಿಧಿಯೇನೂ 
ಆವಶ್ಯಕವಿಲ್ಲ. ॥1೭೭॥ 

ಪೂರ್ವಪಕ್ಸ ಹಾಗಾದರೆ (ಮೇಲೆ ೭೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ, /ಬ್ರಹ್ಮನು ಜೀವಾತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವು ಅಹುದು, ಮತ್ತು ಅಲ್ಲ'ವೆಂಬ 
ಮೂರನೆಯ ಪಕ್ಸ್ನಕ್ಕನುಸರಿಸಿರುವ) ಭೇದಾಭೇದ ಸ್ವರೂಪದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ವಿರುವದೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸುವ ! (ಯಾಕೆಂದರೆ) ಅದರಿಂದ ಜ್ಞ್ಯಾ `ಸಕರ್ಮಗಳೆರಡೂ 
ಶಕ್ಕವಾಗುತ್ತವೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ : ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ (ಅಭೇದ) ರೂಪವು ವಿಷಯ 
ವಾಗಿದ್ದು, ಕರ್ಮಕಾಂಡಕ್ಕೆ ಭೇದರೂಪವು ವಿಷಯವಾಗುವದು. 

ಉತ್ತರ:-- ಆದರೆ ಈ ಭೇದಾಭೇದಪಕ್ಚವನ್ನು ಕ ಲ್ಬಿಸುವದೇ ಶಕ್ಕು. 
ವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ-- ಇದು ಉಳಿದ ಪದಾರ್ಥಗಳಿಂದ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುತ್ತದೆ 
ಎಂದು (ಮೊದಲಾಗಿ) ಅಭೇದಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕಿದ ಹೊರತು 
ಯಾವ ವಸ್ತುವಿನ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಭೇದವನ್ನು ಹೇಳುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 


೨೬॥ 


೪೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಲೌಕಿಕ ವೈವಹಾರದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಈ ನ್ಯಾಯವು ಹತ್ತುವದರಿಂದ', ಹೀಗೆ ತಿಳಿ 
`ಯದೇ ಹೋದರೆ (ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ರೀತಿಯಿಂದ) ಭಿನ್ನ-ಅಭಿನ್ನ 
(ವಾಗಿರುವ ಇಂತಹ) ಪದಾರ್ಥಗಳು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಜಗತ್ತಿನೊಳ 
ಗಂತೂ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ! (ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಈ ಪಕ್ಚ್ನ 
ವನ್ಸು ಒಪ್ಪುವದೇ ಸರಿಯಲ್ಲ.) 

ಪೂ ಾರ್ವಪಕ್ಟ ;__. ಆದರೆ ಪ್ರಮಾಣವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೂ 'ಸಹ ಇಂತಹ 
'ಭೇದಾಭೇದರೂಪದ ಬ್ರಹ್ಮ ನನ್ನು (ನಾವು) ಕಲ್ಪಿಸುವೆವು. (ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅದು ಅಪ್ಪಸಿದ್ದ ಅಥವಾ ವಿಚಿತ್ರ ಕಲ್ಪನೆಯಾದರೂ, ಅದರಿಂದ ಜ್ಞಾನ 
ಕಾಂಡ ಕವ ಟೂ ಸಾರ್ಥಕವಾಗುವವು.) 

ಉತ್ತರ;-- (ಹಾಗೆ ಕಲ್ಪಿಸಿದರೂ ಶೂಡ *ೆಳಗೆ ವಿವರಿಸಿರುವ 
ಮತ್ತೊ ಇ ದೋಷವು ಆ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಅಂಬಿಕೊಳ್ಳು ತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅಭೇದ ಮತ್ತು ಭೇದಗಳೆಂಬ) ಎರಡೂ ಪ ಪಕ್ಚೆ ಗಳನ ನ್ನ್ಟು ಸ್ವೀಕಾರ ಮಾಡು 
ವದರಿಂದ, 1 ಬ್ರಹ್ಮವೂ ಕೂಡ (ಜಿ ನೀವಗಳಿಂದ) ಅಭಿಸೃವೆಂದು 
ತಿಳೆದಾಗ,್ಗ ದು8ಖಿಯೇ ಆಗಬೇಕಾಗುವದು! ಆದುದರಿಂದಲೇ ಕೆಳಗಿನ 
ನುಡಿಯಳ್ಲಿ ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ:-- ` 

(ಸಾಮಾನ್ಯರೂಪದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮವು ಜೀವಿಗಳಿಂದ) ಭಿನ್ನವಾಗಿ 
ಲೈಂದೂ, ವಿಶೇಷಗಳ ರೂಪದಿಂದ ಬಿನ್ನವಾಗಿರುವದೆಂದೂ ಕಲ್ಪಿಸಿದರೆ, 


೧೧ 


ನಿನ್ನ ಬ್ರಹ್ಮವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ದುಃಖಿಯಾಗಬೇಕಾಗುವದು. (ಇಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ; ಆದರಲ್ಲಿ ದುಃಖಿಗಳಾದ ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳೂ ಒಂದಾಗುವದರಿಂದ) ಎಲ್ಲ 
ಜೀವಿಗಳ ದುಃಖವು ಒಟ್ಟಾರೆಯಾಗಿ ಅದರ ಪಾಲಿಗೆ ಬರಬೇಕಾಗುವದು ! 
ಹೀಗೆ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಜೀವಿಗಳಿಗಿಂತ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಹೆಜ್ಜು ದುಃಖಮಯವಾಗಿರು 
ವದರಿಂದ ಬೃಹ್ಮಪ್ರಾಪಿಿ ಪ್ತಿಯನ್ನ್ನಾ ದರೂ ಜನರು ಏಕೆ ಇಚ್ಚಿ ಸಬೇಕು? 
ಮತ್ತು ಈ ರೀತಿಯಾನ) ಆತ್ಮನ "ವರ್ಣನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ನನ್ನ ಬುದ್ದಿ 


ಯಾದರೂ ಎಂತಹದು? 1 ೭೮॥ 


ಆದುದರಿಂದ ಜ್ಞಾನಕರ್ಮಗಳ ಗೆಳೆತನವು ಅಶಕ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದು 
ಯುಕ್ತವೇ ಅಹುದೆಂದು. ಉಪಸಂಹಾರ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ:-- 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೪೫. 


ಕತ್ತಲೆಯು ಸೂರ್ಯನ ಭಾಗವಾಗುವಂತೆ, ಚಳಿಯು ಚ 
ಭಾಗವಾಗುವಂತೆ, ಉಷ್ಣತೆಯು (ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ ತಣ್ಣಗಿರುವ) ನೀರಿ 
ಭಾಗವಾಗುವಂತೆ ಮಾತ್ರ) ಕರ್ಮವು ಬ್ಲಾನದ ಭಾಗವಾಗುವದು ಶಕ್ಯ 
ವಿದೆ!!! ( ಎಂದರೆ ಎಂದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ.) 1೭೯॥ 


ಶಿ 


೯-೧೯ ಶ್ಲೋಕಗಳೊಳಗಿನ ಪೂರ್ವಪಶ್ಛೇಯ ಮಾತುಗಳನ್ನೇ 
ಕ್ರಮವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಬಹುದು. 

(ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನ ವರೆಗೆ) ಸಕಾರಣವಾಗಿ ತೋರಿಸಿದಂತೆ ಪೂರ್ವಪಕ್ಪವು 
(ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿಯೇ) ಖಂಡಿತವಾದಂತಾಗಿರುವದು. (ಹೊಸದಾಗಿ) ಹೇಳ 
ಬೇಕಾದುದು ಏನೂ ಉಳಿದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ * ಪ್ರತಿಪತ್ರಿಕರ್ಮದಂತೆ ಪೂರ್ವ 
ಪಕ್ಸದವರು (ಮುಂದೆ ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ನ್ಯಾಯಗಳನ್ನು) ಪರಿಹರಿಸುವ. 
ದಕ್ಕಾಗಿ ಏನಾದರೂ ತುಸು ಮಾತನಾಡುವದು (ಸರಿಯಾದುದರಿಂಡ. 
ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯನು ) ಹೇಳುತ್ತಾ ರೈ 

« ಕರ್ಮದಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯು ಸಿಕ್ಕುವಂತಿರುವದರಿಂದ. . » ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ಅನುಚಿತವಾದ ಎಷ್ಟೋ ಮಾತುಗಳನ ನೀನು ಹೇಳಿದಿ.. 
ಆದರೆ ಅದೆಲ್ಲ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ವೆಂಬದು ( ನರಟ್ಟಗುತಂತ್ರ) ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಸಿದ್ಧ ಮಾಡಿ ತೋರಿಸ ನವು. 1೮೦॥ 


ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿಹಿದ್ಧಕರ್ಮಗಳ ತ್ಯಾಗವು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 

ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿಷಿದ್ದಕರ್ಮಗಳ ತ್ಯಾಗವನ್ನು (ನೀನು) ಸಿದ್ಧ 
ಮಾಡಲೆಳಿಸ ುವಿಯಷ್ಟೇ? ಆದರೆ ಆತ್ಯಾಗವನ್ನು ಡರ ವನೇ ತಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಫಲೋನ್ಮುಖವಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಭೋಗದಿಂದ, ಫಲೋ 
ನ್ವುಖವಾಗದಿರುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಪ್ರಾಯತ್ಚಿತ ತ್ರ ದಿಂದ-ಹೀಗೆ ಗತಕಾಲೀನ. 





* ಈ ಮೀಮಾಂಸಕರ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದದ ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ಟಪ್ಸಣಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


೪೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬರಡುರೀತಿಯಿಂದ ತೊರೆಯುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. (ಇವುಗಳ 
ಹೊರತಾಗಿ) «ಆತ್ಮನು ನಿಷ್ಠಿ)ಯನು' ಎಂಬ ಚ್ಹಾನದಿಂದಲೂ ಆಗುವ 
ಮೂರನೆಯದೊಂದು ಕರ್ಮತ್ಯಾಗ ಪದ್ದತಿಯಿದ್ದರೂ, ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನವನ್ನೇ 
ಒದ್ಬಿಕೊಳ್ಳದಿರುವ ನೀನು. ( ಎಂದರೆ ಕರ್ಮವಾದಿಯು ) ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪಿ 
ಸೊಳ್ಳಲಾರಿ, ಎಂದಮೇಲೆ ( ನಿನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಯನುಸರಿಸಿ) (ಕರ್ಮ) 
ಫಲವು ಉಣ್ಣಲ್ಪಡದೇ ಉಳಿದಿರುವ ( ಮತ್ತು ಇನ್ನೂ) ಫಲೋನ್ಮುಖ 
ವಾಗದಿರುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಟ್ಟುಬಿಡುವದು ಯಾವನಿಗೂ- (ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚ) 
ಈಶ್ವರಸಿಗೆ ಫೂಡ-. ಸಾಧ್ಲ.ವಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು ಅವುಗಳ ಫಲಗಳು ಆರಂಭ 
ವಾದೊಡನೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡಬೇಕೆಂದರೆ ಆಗೂ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಬಿಡುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ (ಉಪಭೋಗ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಗಳ ವಿನಾ 
ನೂತಕಾಲೀನ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ) ಬಿಡುಗಡೆಯೇ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. (ಒಂದು ವೇಳೆ 
ಮ್ಮ ಮನಸಿನೊಳಗೆ ಏನಾದರೊಂದು ಕರ್ಮವನ್ನು) ಮಾಡಬೇಕೆಂದು 
ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಿ, ಅದನ್ನು (ಮಾಡತಕ್ಕವರಿದ್ದರೆ) ಅಂತಹ ಕೆಲಸವನ್ನು ಬಿಡುವದು 
ಮಾತ್ರ ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ (ಅಲ್ಲಿ) ಆ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡುವದಕ್ಕೂ, 
ಬಿಡುವದಕ್ಕೂ ಮಾಡುವವನು (ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ) ಸ್ವತಂತ ಶನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. 
ಆದರೆ ( ಅದೇ ಆ) ಕೆಲಸವೊಮ್ಮೆ ಮುಗಿದುಹೋಯಿತೆಂದರೆ ಈ ತರದ 
ಸ್ವಾತಂತ್ಫ್ಯವು ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವದು. ಅದರಿಂದ ನೀನು ಸಿದ್ದಮಾಡಲೆಳಸುವ 
(ಕರ್ಮತ್ಥಾಗವನ್ನು) ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ ತರುವದು ಅಶಕ್ಕವು. (ಮತ್ತು ಅದರಂ 
ತೆಯೇ ವುಂದೆ ಮಾಡಬಹುದಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ತ್ಯಾಗಮಾಡಬೇಕೆಂಬ 
ನಿನ್ನ) ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಯಾದರೂ ಅಶಕ್ಕವಿರುವದರಿಂದ ಅದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. (ಯಾಕೆಂ 
ದರೆ) ಜೀವವಿರುವವರೆಗೂ ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ, ನಿಷಿದ್ಧ ಕರ್ಮಗಳ 
ನ್ನಾಗಲ "ನಾನು ಮಾಡುವದೇ ಇಲ್ಲವೆಂ'ದು ಒಳ್ಳೇ ಬುದ್ದಿ ಶಾಲಿಗಳೂ 
ಕೂಡ ಪೃತಿಜ್ಞಾಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಹೇಳಲಾರರು. (ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ 
ಅಂಥವರಿಂದಲೂ ಸಹ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ) ಸಣ್ಣ ಪುಟ್ಟಿ ತಪ್ಪುತಡೆಗಳಾಗುವದನ್ನು 
(ನಾವು) ನೋಡುತ್ತೇವೆ. (ಮತ್ತು ಇಂತಹ ಕರ್ಮತ್ಯಾಗದ ಬಗ್ಗೆ) 
ಪ್ರಮಾಣವಾದರೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಮೋಸ್ಟಾ ಪೇಕ್ಚಿಯಾದವನು ನಿತ್ಯು 
ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಮಾಡಬೇಕೆಂದೂ, (ಮುಂದೆ ಮಾಡ 


ಡಿ 


ತ್ತ 


ಇಓ ಇ 


ಆ 
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ಬಹುದಾದ) ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿಷಿದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕೆಂದೂ, 
ಫಲೋನ್ಮುಖವಾದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಉಂಡು ನಾಶಪಡಿಸಬೇಕೆಂದೂ 
ಪ್ರಮಾಣವಾದ (ಪೇದವಾದ)ರೂ (ಎಲ್ಲಿಯೂ) ಹೇಳಿಲ್ಲ. (ಆದುದರಿಂದ ಈ 
ನೀತಿಯಿಂದಲೂ ಕರ್ಮತ್ಕಾಗವು ಸಮರ್ಥನೀಯವಾಗಲಾರದು.) ಮತ್ತು 
(ಕರ್ಮಗಳಾದರೂ) ಅನಂತವಾಗಿರುವವು. ಸಂಸಾರವು ಅನಾದಿಯಾಗಿರುವ 
ದರಿಂದ (ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ೨. ೧. ೩೫ ಸಂಚಿತಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಕೊನೆಯೆಲ್ಲಿಂದ 


ಆ 


ಬರಬೇಕು ? ಆದುದರಿಂದಲೂ (ಶರ್ಮತ್ಯಾಗವು ಶಕೃವಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು) ಕಾಮ್ಯ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳಿಂದ, ನಿಡಿದ 
ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ನಾಶಪಡಿಸಬೇಕೆಂದರೆ ಅದೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
(ಸಂಚಿತವಾದ) ಶುಭ (ಕಾಮ್ಜಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಈಗ ಮಾಡಬೇಕೆಂದಿರುವ 
ಶುಭಕಾಮ್ಯ ರ್ಮಗಳು) ಸಮಾನವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವುಗಳೊಳಗೆ (ಪರ 
ಸ್ಪರ) ವಿರೋಧವಿಲ್ಲದಂತಾಗಿ (ಒಂದರಿಂದ ಒ೦ದು ನಾಶಹೊಂದಲಾರವು, 
ಅದರಂತೆಯೇ ಸಂಚಿತ) ನಿಷಿದ-ಪಾಪ-ಕರ್ಮಗಳು (ಈಗ ಮಾಡಬೇಕೆಂದಿ 
ರುವ ನಿಷಿದ್ದ-ಪಾಪ-ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ) ಸಮಾನವಾಗಿರುವದರಿಂದ (ಎಂದರೆ 
ಸಜಾತೀಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವ್ರಗಳೊಳಗೂ) ವಿರೋಧವಿಲ್ಲದಂತಾಗಿ 
(ಅವೂ ಒಂದನ್ನೊಂದು ನಾಶಪಡಿಸಲಾರವು. ಇದರ ಸಾರಾಂಶವನ್ಸೆ ಲ್ಲ) 
ತೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ ಹ 

ಅಸಂತವಾಗಿರುವ (ಸಂಚಿತ) ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸಂಪೂರ್ಣ 


೧೧ 
ವಾಗಿ ತೊರೆದುಬಿಡಬೇಕೆಂಬ ಹವ್ನಾಸವೇ ಯೋಗ್ಯವಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೇ 
ಹಿಂದಾಗಿ ಹೋದ ಅನಂತಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ನಿಷಿದ್ದ ಕರ್ಮಗಳಾದರೂ 
ಅನಂತವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವನ್ನೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಶತೊರೆಯುವದು 


ಶಕ್ಕವಾಗಲಾರದು. ॥ ೮೧ ॥ 


ಶಂಕಾ :--ಆಗಲಿ, ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತದಿಂದ (ಈ ಜನ್ಮದ ನಿಷಿದ್ದ ಕರ್ಮ 
ರೂಪ) ಪಾಪವು ತೊಳೆದುಹೋಗುವಂತೆ, ಹಿಂದೆ. ಅನಂತಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾಡಿದ (ಕಾಮ್ಯ ಮತ್ತು ನಿಡಿದೃ) ಕರ್ಮಗಳು ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡು 
ವದರಿಂದ ನಾಶವಾಗಬಹುದ್ದ ! (ಉತ್ತರ:--) ಇಲ್ಲ. ನಿತ್ಯ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ 
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(* ಭಾವರೂಪ) ಫಲವೇ ಇಲ್ಲದಿರುವದರಿಂದ ಕಾಮ್ಯ ಮೊದಲಾದ 
ರ್ಮಗಳು ಅವುಗಳಿಂದ ( ಎಂದರೆ ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳಿಂದ ) ನಾಶಹೊಂದ 

ಲಾರವು. 1 ೮೨॥ 

(ಮತ್ತು ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಸಂಚಿತ ಕರ್ಮಗಳು ನಾಶವಾಗುತ್ತ 
ವೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ವೇದ) ಪ್ರಮಾಣವೂ ಇಲ್ಲ. ಹೇಗೆಂದರೆ :-- 

ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವು ಪಾಪವನ್ನು ತೊಳೆಯುವದೆಂದು ( ವೇದಾಂತ) 
ವಾಕ್ಯವು (ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ) ಹೇಳುವಂತೆ, ನಿತ್ಯಕರ್ಮವು ಕಾಮ್ಯ (ಮೊದ 
ಲಾದ) ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸುವದೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವ ವೇಷಾಂತ 
ವಾಕ್ಯವೂ ಸಿಕ್ಕುವದಿಲ್ಲ. ॥ ೮೩॥ 

ಫೂ. ಪ--ಆದರೂ (ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡುತ್ತಿರುವ) ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮ 
ಗಳಿಂದ ಪೂರ್ವಜನ್ಮದೊಳಗೆ ಮಾಡಿದ ಕಾಮ್ಯಕವ ರ್ಮಗಳು ನಾಶವಾಗ 
ವಿಹುದು. 

ಉತ್ತರ;--ಅದೂ ತಪ್ಪು. ಯಾಕೆಂದರೆ :-- 

ಪಾಪಗಳಿಂದಲೇ ಪಾಪವು ಹೇಗೆ ತೊಳೆದುಹೋಗಲಾರದೋ, 
ಹಾಗೆಯೇ, ವಿರುದ್ಧವಾಗದಿರುವದರಿಂದ, ಒಂದು ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮವು 
(ಮತ್ತೊಂದು) ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಮದ್ದಾಗಲಾರದು. ॥ ೮೪॥ 

ವೇದವು ಕರ್ಮಕಾಂಡವನ್ನೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹೇಳಿದುದರ 

ನಿಜವಾದ ಮರ್ಮ೯ವು. 

ಹೀಗೆ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ “ ಮುಕ್ತಿಯು ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೇ ಸಿಕ್ಕುವದೆಂದ. 
ಮೇಲೆ.. *' ಎಂಬ ( ಉಪಪತ್ತಿಯನ್ನು ) ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇನ್ನು 
ಆತ್ಮಜ್ಞ್ಯಾನವಿರುವದೆಂಬ ವಿಷಯಕ್ಕೆ (ವೇದಾಂತ) ಪ್ರಮಾಣವೇ ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು ವಾದಿಸಿದ (ಪೂರ್ವಪಸ್ಸ ವನ್ನು) ಪರಿಹಾರಮಾಡುತ್ತಾರೆ :-- 

ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕಾಮೇಚ್ಚುಗಳೇ (ಎಂದರೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಕಾಮನೆ 


೫ ನಿತ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಅದರಿಂದ ಪುಣ್ಯವೇನೂ ದೊರೆಯುವದಿಲ್ಲ. ಅವು 
ಸ್‌ಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಮಾತ್ರ ಪಾಪ ಬರುತ್ತದೆಂದು ವೇದಾಂತಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. 
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ಗಳನ್ನು ಇಚ್ಛೆಗಳನ್ನು ಪೂರ್ಣಮಾಡಿಕೊಳ ಫೈಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುವವರೇ) 
ಅನಂತವಾಗಿರುವರು. (ಆದುದರಿಂದ ಅಂಥವರಿಗಾಗಿ) ಶ್ರುತಿಸ್ಮೃೃತಿಗಳೆಲ್ಲ 
ಒಳ್ಳೇ ಪ ಪ್ರಯತ್ನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ( ನಮಗೆ ಬೇಕಾದ) ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ದೊರಕಿಸಿಕೊಡಬಲ್ಲ ಕರ್ಮ ( ಕಾಂಡ) ವನ್ನೇ ವಿವರಿಸುತ್ತವೆ. ॥ ೮೫ ॥ 

ಆದರೆ ಕರ್ಮವರ್ಣನೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ವಾಕ್ಯಗಳೇ (ವೇದದ. 
ಕರ್ಮಕಾಂಡದಲ್ಲಿ) ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವೇ (ಜ್ಞ್ಞಾನಕಾಂಡದಲ್ಲಿಯೂ) 
ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾಗಲಾರಪೆಂಬದನ ಶಿ  ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾ ಕೆ; 


ವಾಕ್ಯಗಳು ಬಹಳವಾದರೆ (ಅವೇ) ಪ್ರಮಾಣವಾಗಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮ 
ವೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಲ್ಲ ಒಂದೆಡೆಗೇ ಕೂಡಿಕೊಂಡು 
ಒಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ: 
ಒಂದೊಂದು (ಪ್ರಮಾಣವು) ಒಂದೊಂದು (* ವಿಶಿಷ್ಠ) ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗೆ 
ಪ್ರಮಾಣವಾಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ॥ ೮೬ ॥ 


ವೇದದಲ್ಲಿ ಜ್ಹಾನಕಾಂಡವೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


« ಒಳ್ಳೇ ಪ್ರಯತ್ನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಹುಡುಕಾಡಿದರೂ ....'' 
ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ (ತ್ಥೊ ಕ ೧೫) ಹೇಳಿದ್ದೂ ಕೂಡ ನ್ನ ತಪ್ಪೆ ಪ್ಪೇ ಸರಿ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ: 

« ಕರ್ಮಸಾಧ್ಯ್ಯವಾದ ಪರ(ಲೋಕಗಳ ಸಾರಹೀನತೆಯನ್ನು) ವಿಚಾ: 

ಸಿ ನೋಡಿ....? (ಮುಂಡಕೋಪನಿಷತ್‌ ೧. ೨. ೧೨) ಎಂದು ಮೊದ 
ಲಾಗಿ ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ ಕೈಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿ, ಕರ್ಮರಹಿತವಾದ. 
ಜ್ಞಾನವೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ಉಸುರುವ ಉತ್ತಮವಾದ (ವೇದ) ವಚನಗಳು 
(ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಸಿಕ್ಯುವಂತಿವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ) ಅವು ನಿನಗೆ ಕೇಳಬರುವ 
ದಿಲ್ಲವೇ? ॥ ೮೭ ॥ 





* ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕಿರುವ ಗದ್ಕಭಾಗದ ಮೇಲೆ ಇದೇ ವಿಷಯದ 
ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟರುವ ಟಸಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಮತ್ತು ಮುಂದೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
ಆ೩-೮೬ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 

೪್ಲ್ಲಓಓ೧೦ 
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ಆತ್ಮಸಾಕ್ಸಾಕ್ಕಾರವು ಕರ್ಮವಲ್ಲ. 


ಪೂ. ಪಃ-- « ಆತ್ಮನೆಂದೇ ಉಪಾಸನೆ ಮಾಡಬೇಕು... .? (ಬೃ. 
'ಉ, ೧. ೪. ಪ) ಮತ್ತು « ಪ | ಆತ್ಮನೇ ನಾವು ನೋಡ 
`ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುವು... ' (ಬೃ. ಉ, ೨. ೪. ೫) ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ, 


ಮೊದಲು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳ (ದಿರುವ ವಿಷಯವನ್ನು ಹೇಳುವ) ವಿಧಿಯು 
ಸಿಕ್ಕುವಡರಿಂದ, ಮನುಷ್ಯನು ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಯಾರವೆಂಬ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ನೆರವೇರಿಸತಕ್ಕದ್ದೆಂಬ ನಿಯೋಗವು (ಎಂದರೆ ವೇದದ ಅಪ್ಪಣೆಯು, ಇದ 
ರಿಂದಲೇ) ನಿಶ್ಚಿ ತವಾದಂತಾಗುವದಿಲ್ಲವೇ? 
ಉತ್ತರ :-. ಜಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಅನರ್ಥಗಳಿಗೂ ಬೀಜವಾದ ಆತ್ಮನ 
ಸು *ಿತ್ತಿಹಾಕಿ, ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಡುವ (ಸಿದ್ಧ) 
ಸ್ತುವಿನ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಯಾವ ಪುರುಷನಿಗೂ ಆಧೀನವಾಗದೇ 
`ಇರುವದರಿಂದ ( ನೀನು ಹೇಳುವ ಅಪ್ಪಣೆಯು ನಿಶ್ಚಿ ತವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಇನ್ನು, ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ) ನಿಧಿಯೇ ಇರುವದೆಂದು ತಿಳಿದರೂ, 
ಅದು * ಅಪೂರ್ವವಿಧಿಯಂತೂ ಆಗಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದಲೇ (ಕೆಳಗೆ) 
ಪೇಳುವದೇನೆಂದರೆ :-- 
ವಿಧಿಯ ಅರ್ಥವಾದರೂ (ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ) ನಿಯಮವಾಗಲಿ, ಸರಿ 
ಸಂಖೆ ಯಾಗಲಿ ಆಗುತ್ತದೆ. (ಅವುಗಳನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ಸಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಬಹುದು.) 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅನಾತ್ಮದೃ ಷ್ಟ್ರಿಯನ್ನು ಕಡಿಮೆಮಾಡುತ್ತ ಹೆೋಗುವದರಿಂದಲೇ 
ನಾವು ಪರಮಾತ್ಮನ (ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನ) ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೇ 
ವೆಂ(ದು ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೮೮ ॥ 


ಅದ್ವೈತವುಸ್ವತಃಸಿದ್ಧವು 
ಮತ್ತು (ವೇದಗಳ ಹೊ ರತು) ಬೇರೆ ಏತರ ಮೇಲೂ ನಮ್ಮ 
ಏಶ್ವಾ ಸವಿಲ್ಲೆಂ"ದು (ಶ್ಲೋಕ ೧೫) ಹೇಳಿದುದೂ ಕೂಡ, ನಿನ್ನ ಮನಸು 
ನಿದ್ಚೆಗಣ್ಣಿ ನಲ್ಲಿ ಕನಸು ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದಾಗ, ನೀನು ಬಡಬಡಿಸಿನಿ _ರಬೇಕು. 


*ಈ ಎಲ್ಲ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ಧ ಪ್ವಿಗಳಿಗಾಗಿಯೂ, ಮತ್ತು ಈ ಶ್ಲೋಕದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಪಷ್ಟಿ ಷ್ಬೀ 
ಇರಣಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಓಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೫೧ 


ಯಾಕೆಂದರೆ ನಾವು ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಆಧಾರದಮೇಲೆ ಆತ್ಮನ 
ಏಕತ್ವವನ್ನು ಪ )ತಿಪಾದಿಸುವದಿಲ್ಲ. (ಆದರೆ) ಅದು ಕೇವಲ ಅನುಭವರೂಪ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸ್ವತಃ॥ 1 ಸಿದ್ಧ ಸಕತ ಡೆ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಯಾಣ 
ವೈವಸ್ಥೆಯೂ “ ಅನುಭವದ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದರಿಂದ 
(ಅನುಭವರೂಪ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ. ಯಾತ ಪ್ರಮಾಣವೂ ಹತ್ತಲಾರದೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು :- 

ವೇದಾಂತ ವಾಕ್ಳದಿಂದಲೇ ಮಾತ್ರ ಯಾವ ವಸ್ತುವಿನ ಚ್ಸಾ ಸನವಾಗು 
ವದೋ, ಆ ವಸ್ಟ್ರವಿ ನ ಬಗ್ಗೆ ಬೇರೆ ಟೂ ಪಾ ಶ್ರ ಸವನ್ನಿ ಡ 
ಆ ಜೂಜು ಆದರೆ) ಯಾವ ಪ್ರ ಮಾಣಕೂ; ನಿಲುಕದೆ 

ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧ ವಾಗಿರುವ ಆತ್ಮ ನಬಗ್ಗೆ ಅವ ನಂಬಿಕೆಯನ್ನ್ಸ ಡುವದು ಹೇಗೆ 
ಸರಿಯಾದೀತು ? ) ॥1೮೯॥ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಫಲವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿದೆ. 

ಮತ್ತು “ವಿಧಿಯಿಲ್ಲದೇ. ...” ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ (ಶ್ಲೋಕ ೧೬) 
ನೀನ ು) ಹೇಳಿದ್ದು ಅಜ್ಜ್ವಾ ಇಡು ಕರಾಡ! ನಮಗೆ ತೋರುತ್ತದೆ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಕಾಲಾಂತರದಿಂದ ಫಿ ಫಲವನ್ನು ಕೊಡಬಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ (ಮಾತ್ರ) 
-ಈ ಮಾತು ಸರಿದೀಳುವಂತಿದೆ. ಆದರ ಹುಟ್ಟಿ ದೊಡನೆ ಯೇ ಫಲವನ್ನು 
ಇೊಡುವ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಇದು ಸಮಂಒ ಬಾಗಗಳು ಇದನ್ನೇ 
ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕದಕ್ಲಿ) ಹೇಳಿದೆ;-- 

ಸಂಸಾರ ನಾಶರೂಪವಾದ ಆತ್ಮಚ್ಹಾನ ಫಲವು ಪ್ರತ ಶ್ನವಾಗಿ 
ಸಿಕ್ಕುತ್ತಿರಲು, ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವು ಮುಮುಕ್ಚುವಿಗೆ ಯಾವ ಉಪಕಾರವನ್ನೂ 
ಮಾಡಲಾರದೆಂದು ಹೇಳುವದು ನಮಗಂತೂ ನ್ಯಾಯವೆಂದೆನಿಸುವದ್ದಿ್ಲ. 
4೯೦॥ 

ಜೈನಿನಿಯವರ ನಿಜವಾದ ಆಶಯವು 

ಆದರೆ ಪ್ರತ್ಯಶ್ಪವಾಗಿ ಜೈವಿಿನಿಯವರ ಅಂಬೋಣವನ್ನು (ನೀನು) 

ಮುಂದೆ ಮಾಡಿರುವದೂ, ಅವರ ನಿಜವಾದ ಉದ್ದೇಶವು ಏನಿರಬೇಕೆಂಬ 


1 ಈ ಬಲು ಮಹಶ್ಚ್ವದ ವಿಷಯಕ್ಕಾಗಿ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೫೨ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ದನ್ನು (ವಿಚಾರಿಸಿ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದಿರುವದರಿಂದಲೇ (ಸರಿ.) ಯಾಕೆಂದರೆ 
ವೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಪರವೇ ಗರುವ ಟು ಜೈವಿನಿಯವರ (ನಿಜವಾದ) 
* ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಿದ್ದರೆ, ಕ “ಆದುದರಿಂದ ಆ ಮೇಲೆ, ಎಲ್ಲಿಂದ ಇದರ 
4ಎಂದರೆ ಈ ದೃಶ್ಯ ಜಗತ್ತಿನ) ಜನ್ಮಾದಿಗಳು ಆಗುವವೊ, ಅಂತಹ ಬ್ರಹ್ಮನ 
ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಮಾಡಬೇಕು. (ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಗಳು ೧. ೧. ೧-೨) ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ಸದ್ರಸ್ತು ವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನ ಸ್ವರೂಪ ವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಇದ್ದತ್ವ 
ದ್ರಂತೆ ವರ್ಣಿಸುವ, ಮತ್ತು ಆಳವಾದ ನ್ಯ್ಯಾಯಗಳಿಂದ ಗತಂ ಬ 
ವೇದಾಂತಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು (ಸರಿಯಾಗಿ 'ಸಮನ್ವಯಮಾಡಿ) ವಿವರಿಸುವ. 
ಶ್ರೀಮಚ್ಚಾರೀರಕ (ವೆಂಬ. ಗ್ರಂಥವನ್ನು) 1 ಬರೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಹಾ 
ಗಂತೂ (ವ್ಯಾಸರು) ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಹೇಗೆ. 
ವಿಧಿ ವಾಕ್ಯಗಳು ತಮ್ಮ ವಿಷಯವಾದ (ಕರ್ಮಕಾಂಡಕ್ಕೆ) ಮಾತ್ರ 
ಪ ಮಾಣವಾಗಿರುವವೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಬ್ರಹ್ಮನ ಏಕತ್ವವನ್ನು ಹೇಳುವ. 
ವಾಕ್ಯಗನ್ನಿ್ಲ ಅಜ್ಜಾ ತವಾದ ಆತ್ಮತತ್ತ್ಯ ಎವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿಯೇ ತೋರಿಸಿ 
ಇ್ರೊಡುವದರಿಂದ, ಅವೂ ತಮ್ಮ ವಿಷಯವಾದ (ಚ್ಹಾ ಶನಕಾಂಡಕ್ಕೆ) ಪ ಸಮಾಣ. 
ವಾಗಿರುವವೆಂಬದು, ಸ್ವತಃ ಜೈವಿನಿಯವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇ ಇದ್ದಂತಾ: 
ಗುವದಿನ್ಲವೇ? ಆದುದರಿಂದಲೇ (ಜೆಳಗೆ) ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ :-- 

( ಮಾಡು', «ಬಿಡು' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ) ವಿಧಿ-ನಿಷೇಧಗಳನ್ನು 
ಹೇಳುವ ವೇದಭಾಗವೆಷ್ಟಿ ೩. ಅದಷೆ ಕೇ ಮಾತ್ರ ಕರ್ಮಪರವಾಗಿ: 
ರುವ (ದೆಂದೆನ್ನ ಬಹುದು, ಆದಶೆ) « ತತ್ತ್ವ ಎಮಿ! ಅದೇ (ಬ್ರಹ್ಮನೇ) 
ನೀನಿರುವಿ'' (ಭಾಂ, ಉ, ೬. ೮. ೭) ಮೊದಲಾದ ವ ವಾಕ್ಯಗಳು (ಮಾತ್ರ) 
'ರ್ಮಪರವಾಗಿರುವವೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವದು ಹೇಗೆ ಶಕ್ಯವಿದೆ? 
ಹೇಳಿರಿ, (ನೋಡೋಣ. ॥1೯೧॥ 

0. * ಟಪ್ಪಣೆಯ £ ನ್ನು ನೋಡಂ, 


ಖ್ಯ ಆದುದರಿಂದ ಇ ಕರ್ಮದಿಂದ ಸಿಕ್ಳುವ ಫಲನೆಲ್ಲ ನಶ್ಚರವಾಗಿರುವದರಿಂದ; ಮತ್ತು 
ಷುನುಸ್ಯನಿಗೆ ಶಾತಕ್ವತಸುಖದ ಹುಬಲನಿರುವದರಿಂದ. 
ಆಮೇಲೆ ಐ ಸಧನಚತುಸ್ಟಯ ಸಂಪತ್ತ್ರಿಯು ದೊರೆತಮೇಲೆ 


ಕ ಓಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೫ತ್ತಿ 


ಈಶಾವನಾಸ್ಯೋಪನಿಷತ್ತಿನ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವು. 

(ಮೀಮಾಂಸಕರು ಈಶಾವಾಸ್ಯೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಮೇಲೆ ಕೈಯೂರಿ 
ನಮ್ಮ ಜ್ಞಾನಪಕ್ಷೆವನ ನ್ಸ್ಪಿ ಖಂಡಿಸ ಬೇಕೆನ್ನು ತಾ 3,ರಷ್ಟೇ ? ಆದರೆ ಜೈವಿನಿನಿಯ 
*ಸುಹಾಗಾರ ಟಾ ಕ್‌ ತತ್ತ -ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ನೋಡಿದರೆ ಆ ಮಂತ್ರದ ಅರ್ಥವೂ * ಮೀಮಾಂಸಕರಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಅವರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿದರೆ ಆತ್ಮನು 
ನಿಜವಾದ ಕರ್ತೃವೆಂದಾಗಲಿ, ಅವನಿಗೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರವಿರುವದೆಂದಾ 
ಗಲಿ, ಅಥವಾ ಅವನು ಜೋಕ್ಕ್ಳವೆಂದಾಗಲ, ಅವನಿಗೆ ಭೋಗಸಾಧನಗ 
ಳೊಡನೆ ಸಂಬಂಧವಿರುನದೆಂದಾಗಲಿ--ಎಂದೂ ಸಿದ್ಧವಾಗುವದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದುದ 
ನಿಂದ ಈಶಾವಾಸ್ಯೋಪ ನಿಷತ್ತು ಅವರಿಗೆ ಎಷ್ಟುಮಾತ್ರವೂ ಸಹಾಯಕ 
ವಾಗಲಾರದು. 1 ಅಚ್ಚಾ ಫ್ಲನಾವಸ್ತೆ ಯಲ್ಲಿದ್ದ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಕುರಿತು ಹೇಳಲ್ಫ ಟ್ಬಿ ಸತ] ಗಳೆಯುವದೇ ವಿಹಿತವು. ಹೇಗೆಂದರೆ-) 
ಆತ್ಮನ ಏಕತ್ತ ವನ್ನ ಹೇಳುವ (ನಮ್ಮ ಜಾ ್ನ) ಪಕ್ಚಕ್ಕ ಸುಸಂಸಿ ಹೇಗೆ 
ಸರ್ಮಪ್ರವ್ಳ ಗ ತ ಯಾಗಲೌರಕೊಟ ಗ್ಗ ನಿನ್ನ ಪಕ್ಚ ದಂತೆಯೂ ಬೇರೆ 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಉಣ್ಣಬೇಕಾದ ಫಲಗಳನ ಸ್ಪ ತಡುಜ್ಸ 'ಕರ್ಮಗಳೊಳಗೆ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗುವದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ :-- 

4 ಸ್ತ್ರ ಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕೆನ್ನು ವವನು ಯಥಾವಿಧಿಯಾಗಿ ಅಆ ಅಗ್ನಿ 
ಹೋತ್ರ ನನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಬೇಕು `` ಎಂದು ಹೇಳಿರುವದು. ದೇಹಭಿನ್ನ 
ನಾದ, ಬವಯವಿಯೂದ ಮತ್ತು ಸರ್ವವ್ಯಾಪಕನಾದ ಆತ್ಮನ 
ಬಗ್ಗೆಯೇ. ಎಂದಮೇಲೆ ಜೈವಿಿನಿಯ ಪ ಪಕ್ಚದಂತೆಯಾದರೂ (ದೇಹಭಿನ್ನ 
ಅಂತಹ ಆತ್ಮನಿಗೆ) ಕತ್ತ ರ್ಯ್ಯತ್ತವು ಹೇಗೆ ಬರಬಲ್ಲದು? 1 ೯೨॥ 

ಕರ್ಮಕ್ಕೆ (ಆವಶ್ಯಕ) ಸಾಧನಗಳಾದ ಶರೀರ, (ದುಡ್ಡು ಮತ್ತು 
ತುಪ್ಪ) ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ ತನ  ಸ್ವಭಾವವಲ್ಲೆ ೦ದೂ, ತಾನು 
ಆತ್ಮಮಾತ್ರನೆಂದೂ ಹೇಳುವ (ಕರ್ಮವಾದಿಗೆ) ಕರ್ಮಾಧಿಕಾರವೇ ಇಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ: 


* ಇವರ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟ ನನನ್ನು ನೋಡಿರಿ... 


೫೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮನಸಿದ್ಧಿ 


* ಅಹಂಕಾರವೆಂಬೊಂದೇ ಸಾಧನದಿಂದ ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಿದ್ದು (ಆತ್ಮ 
ಮಾತ್ರರೂಪನೇ ಆದ) ತಾನು (ವಸ್ತುತಃ) ಎಲ್ಲ ಜಡಧರ್ಮಗಳಿಂದಲೂ 
ಬೇರೆಯೇ ಆಗಿರುವೆನೆಂದೂ, (ಆದುದರಿಂದಲೇ). ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ 
ಅಗೋಜರನಾಗಿರುವೆನೆಂದೂ ತಿಳೆಯುವ ಜೈವಿನನಿಗೆ "(ಕರ್ಮಕಾಂಡ 
ದೊಳಗೆ) ಪ್ರವೇಶವಾದರೂ ಹೇಗೆ ಸಿಕ್ಕುವದು? ॥೯೩॥ 


(ಯಾವುದೇ ಕರ್ಮಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗಬೇಕಾದರೂ, 
ಏನಾದರೊಂದು ಕಾರಣವಿರಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಆದರೆ ರ ಹಭಿನ ನಾದ ಆತ್ಮ 
ನನ್ನೊಪ್ಪು ವವ ಕರ್ಮವಾದಿಗೆ ಇಂತಹ ಕರ್ಮ) ಪವೃತ್ತಿಗೆ ಚಾರ ಕಾರ 
ವೂ ಸಿಕ್ಕುವಂತಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದಲೂ (ಕರ್ಮಾನುಷ್ಠಾನವು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ.) 
ಯಾಕೆಂದರೆ; '` 

ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಸುಖದು8ಖಗಳು ಕಂಡುಬರುವವ್ನ್ಲದೆ, 
ಆತ್ಮನಿಗೂ ಅವಕ್ಕೂ ಎಳ್ಳಷ್ಟಾದರೂ ಸಂಬಂಧವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಸುಖದುಃಖಗಳೆಲ್ಲ ಹೊರಗಿನವು. ಆತ್ಮನಾದರೋ ಒಳಗಿನವನು. ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ಬೈವಿಿನಿಯು ಕರ್ಮದ ಗೊಂದಲಕ್ಕೇಕೆ ಬೀಳುವನು? ॥ ೯೪ ॥ 

ಮತ್ತು:-- 

(ಭೋಗಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯ ಸಾಧನವಾದ) ಶರೀರದೊಡನೆಯಾದರೂ ಆತ್ಮನು 
ಎಡೆಬಿಡದೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವನೆನ್ನ ಬೇಕೇ ? ಅದೂ ಇಬ. (ಹೀಗೆ 
“ನಾನೆಂ'ಬ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾದ ಶರೀರಸ್ಕೇ ಆತ್ಮನ ಸಂಬಂಧವು 
ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲೆಂದ ಮೇಲೆ ಹೊರಗಿನ) ವಸ್ತುಗಳ ಸಂಬಂಧವಂತೂ 
ದೂರಿಂದಲೇ ಇ್ಲೂವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಸ್ವರ್ಗಾದಿ 
ಲೋಕಗಳಲ್ಲ(ಯಾದರೂ) ಆತ್ಮನಿಗೆ (ಸುಖದ ಸಂಬಂಧವುಂಟಾಗಿ ಅದು 
ಅವನಿಗೆ) ಹೇಗೆ ಸಿಕ್ಕಬೇಕು? 1 ೯೫॥ 

* ಮೀಮಾಂಸಕರ ಮತಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಅಹಂಕಾರವು ಆತ್ಮಧರ್ಮವು. ಆತ್ಮನು 
ಯಾವಾಗಾದರೂ "ಅಹಂ-ನಾನು' ಎಂಬ ರೂಪದಿಂದಲೇ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು 


"ನಾನು? ಎಂಬದರಿಂದ ಅತ್ಮನೇ ಬೋಧ್ಯನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮುಂದೆ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೨೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೫೫: 


ಆದುದರಿಂದ ಈರೀತಿಯಾಗಿ (ಕರ್ಮಪರವಾದ ಅರ್ಥವು) ಬೇರೆ. 
ಯಾವರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಹೊಂದಲಾರದೆಂದ ಮೇಲೆ: 


(ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕವಾಗಿ ಬೇಕಾದ ದೇಹಾದಿ) ಕರ್ಮಸಾಧನಗೆ. 
ಳನ್ಸೇ (ಅವಿದ್ಯೆಯಿಂದ) ಆತ್ಮನೆಂದು ನಂಬಿ, ತಾನು (ನಿಜವಾಗಿಯೂ) 
ಮನುಷ್ಯನೆಂದೇ ಅಭಿಮಾನಪಡುವ (ಅಬ್ಞಾನಿಯನ್ನೇ) ಈುರಿತು ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕೆಂ'ದು (ವೇದ)ಮಂತ್ರವು ಹೇಳುತ್ತದಲ್ಲದೆ, ತಾನೇ 
ಅದ್ವಿತೀಯ ನಾದ ಆತ್ಮನೆಂದು (ಸಾಕ್ಟ್ಹಾತ್ಕಾರಪಡೆದವನಿಗೆ) ಆ ಮಾತು. 
ಎ೦ದಿಗೂ ಹತ್ಕಲಾರದು. ॥ ೯೬ ॥ 

ಕ್ರಿಯಾಪದದ ಆಶ್ಲೇಪ. 

ಮತ್ತು “ ಕ್ರಿಯಾಪದದ ವಿನಾ. .'' (ಶ್ಲೋಕ ೧೯) ಎಂದು ಮೊದ. 
ಲಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. (ಕ್ರಿಯಾವದವಿದ್ದ ವಿನಾ ವಾಕ್ಯ 
ದೊಳಗಿನ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪದಗಳು ಕೂಡಲಾರವೆಂಬುವದು ನಿಜವಿದ್ದರೂ) 
ಬೇಕುಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಬೇಕುಬೇಕಾದ ಕ್ರಿಯಾಪದವನ್ನು * ಅಧ್ಯಾಹೃತವಾಗಿ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು ವದು ಒಳಿತಲ್ಲ... ಆದರೆ ಯಾವುದರಿಂದ ಮನದೊಳಗಿನ. 
ಸಂಒಂಧವು ಹೊಂದಿಕೆಯಾಗುವಂತೆ ಕೂಡುವದೋ, ಮತ್ತು ಯಾವುದು 
ವಾಕ್ಯದ ಆಕಾಂಸ್ಚೆ, ಯನ್ನು ಪೂರ್ಣ ಮಾಡುವದೋ, ಅಂತಹ ಕ್ರಿಯಾಪದ. 
ವನ್ನೇ ಅಧ್ಯಾಹಾರವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಮತ್ತು ಇಂತಹ: 
ಕ್ರಿಯಾಪದದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ನಾವಾದರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳು ಸ 
ತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅದು ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿದ್ದ ವಾಕ್ಕಾರ್ಥಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗೆ 
ದಂತೆಯೇ ಇರಬೇಕಲ್ಲದೆ, ಹೊಸ ಹೊಸ ಫಲಗಳನ್ನು ಕೊಡಬಹುದಾದ. 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿಧಿಸುವಂತಹದಿರಬಾರದೆಂಬದು ( ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಿದೆ.) ಇನ್ನು, ವೇದಾಂತವಂತೂ ಆರೂ ಭಾವವಿಕಾರಗಳಿಲ್ಲದವನಾ 
ಪದವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದನ್ನಿಲ್ಲಿ ಸ್ಪಪ್ಪವಾಗಿ ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾಹಾರ 


ಇ 'ಖಗಿ 
ವೆಂದು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಕಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕಾದರೆ, ವಾಕ್ಯದೊಳಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿರದಿದ್ದರೂ ಯಾವ ಪದಗಳನ್ನು ಕೈಯಿಂದ 
ಕಾಕಿ ಅರ್ಥ ನನಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆಯೋ ಆ ಸದಗಳಿಗೆ'ಅಧ್ಯಾಕೃತಃವೆಂದು ಹೆಸರು. 


೫೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಗಿಯೂ, ಭೇದ ( ಭಾವನೆಯಿಂದ) ತೋರುವ ( ಸಂಸಾರವೆಂಬ) ಅನರ್ಥ 
(ಪರಂಪರೆಯನ್ನೆಲ್ಲ) ಸಮೂಲವಾಗಿ ಶಡಿದುಹಾಕಿದವನಾಗಿಯೂ ಇರುವ, 
ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನಾದ ಆತ್ಮನ ಜ್ಞಾನವನ್ನೇ ( ಮುಮುಕುಗಳಿಗೆ) ಮಾಡಿ 
ಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುವದರಿಂದ, ಮೂಲತಃ ಸಿದ್ಧವಾದ (ಜೀವಾತ್ಮನ) 
ಮಹಿಮೆಯನ್ನೇ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಥವಾದ «ಇರುವಿ', 
"ಇದ್ದೇನೆ' ಎಂದು ಮೊದಲಾದ ಕ್ರಿಯಾವದಗಳನ್ನೇ ಇಂಥಲ್ಲಿ ಅಧ್ಯಾಹೃತ 
ವೆಂದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವದಲ್ಲದೆ, ಅದಸ್ತೈೆ ವಿಪರೀತವಾದ ಬೇರೊಂದು 
ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಬೇರೆ ಕ್ರಿಯಾವದಗಳಲ್ಲ:-- 

(ಬಂಗಾರ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು) ದಾನಕೊಡತಕ್ಕದ್ದೆಂಬ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ಹೇಳುವದಿದ್ದಾಗ "ಓಡತಕ್ಕದೆಂ'ಬ ಪದನ ನ್ನ್ನು ಯಾರೂ ಉಪ 
ಯೋಗಿಸುವದಿಲ್ಲವಷ್ಟೇ ? ಅದರಂತೆಯೇ ಸಿದ್ಧವನ್ನುವಾದ (ಆ ನನ್ನು 
ವರ್ಣಿಸುವ) ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ " ೯8;-ಆಗು ' ಎಂದು ಮೊದಲಾದ ಕ್ರಿಯಾಪದ 
ಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. ॥೯೭॥ 

ವೇದಾಂತವಾಕ್ಯಗಳ ನಿಶ್ಚಿತತಾದ ಅರ್ಥ 

ಮತ್ತು "ತತ್ತ್ವಮಸ್ಕಾ'ದಿ-"ಅದು ನೀನಿರುವಿ' ಮೊದಲಾದ-ವಾಕ್ಯ 
ಗಳು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಸಿದ್ದವಸ್ತುವಿನ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯ ಹೊರತು 
ಬೇರೊಂದು ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತವೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದೂ ಅಶಕ್ಕವೇ ಚ 

"ತತ್ತ್ವಮಸ್ಕಾ'ದಿ-"ಅದು ನೀನಿರುವಿ' ಮೊದಲಾದ-ವಾಕ್ಯಗಳಂತೂ 
ಸ್ವತಃ ಸಿದ್ಧವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವವೆಂಬುವದರಲ್ಲಿ 
ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ * 'ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅವಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾದ ಬೇರೊಂದು 
ಕ ಯಾವದೊಂದು ಗ್ರಂಥದ ತಾಕ್ರರ್ಯವೇನೆಂಬದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಮೀಮಾಂ 
ಸಕರು ಕೆಲವು ಮಾತುಗಳನ್ನು ವಿಚಾರಿಸುತ್ತಾರೆ. ತಳಾಡಿತ13೬೫ರ15ಕಕೆಗಳತ । 


ಜಗತಇ೪ ಇ (ಈಸ ಗ[ತತೆ ಗಗನ ॥ ಎಂದರೆ ಆರಂಭ, ಉಸಸಂಹಾರ ಅಭ್ಯಾಸ, 
ಆಪೂರ್ವತಿಾ, ಫಲ ಆರ್ಥವಾದ ಮತ್ತು ಉಪನತ್ಕಿಗಳನ್ನು ವಿಚಾರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ 
ಪೀಕಿಯಿಂದ ವೇದಾಂತ ಅಥವಾ ಉಪನಿಸತ್ತುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ ಅವು 
ಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಚ್ಞಾನವೇ ತಾತ್ಸರ್ಯವಾಗಿರುವದೆಂಬದು ಸಹಜವಾಗಿ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅಆ ಮಾತನ್ನು ಈೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ಉಪಥಿಸದ ಭಾಷ್ಕಗಳಲ್ಲಿ ಸಿದ್ಧ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 





ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೫೭ 


ಅರ್ಥವನ್ನು ಹಚ್ಚು ವದಂತೂ ದೇವತೆಗಳಿಗೆ ಕೂಡ ಅಸಾಧ್ಯವೇ ಸರಿ.॥೯೮8 
ಉಪಸಂಹಾರೆ 

(ಹೀಗೆಲ್ಲ ನಿಶ್ಚಿತವಾಗುವ) ದೆಂದ ಮೇಲೆ :-- 

4 ಆದುದರಿಂದ ಎಲ್ಲ ಆಶ್ರಮದವರೂ ತಮತಮಗೆ ಉಚಿತವಾದ 
ಕಾಯಿಕ, ವಾಚಿಕ, ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಆಚರಣೆ 
ಮಾಡುವದರಿಂದ(ಲೇ) ಮುಕ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ''ನ್ನುವದೂ (ಶ್ಲೋಕ) ತಪು ಬ್‌ 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಿಡುಗಡೆಯು ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಆಗತಕ್ಕದ್ದು. 1೯೯॥ 

ಆ ಕಾರಣದಿಂದ ಇದೂ ಯೋಗ್ಯವೇ ನಾ 

ಆದುದರಿಂದ ತಮ್ಮ ಮನಸಿನೊಳಗೆ (ಅಲ್ಲದ ಸಲ್ಲದ) ಮಂಡಿಗೆಗೆ ನ್ನ್ಟು 
ಮಾಡುತ್ತ, (ತಾವೇ ಜಾಣರೆಂಬ) ಉಬ್ಬಿನಿಂದ (ಮೆರೆಯುವ) ಕರ್ಮಠ 
ರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಆ ಮಾತುಗಳು ಶೋಭಿಸುವವಬ್ಬದೆ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳಾದ 
ಪಂಡಿತರಿಗಲ್ಲ. ॥ ೧೦೦ ॥ 

ಇಲ್ಲಿಗೆ ಶ್ರೀಮಚ್ಛಂಕರ ಭಗವತ್ಪೂಜ್ಯಪಾದರ ಶಿಷ್ಕರಾದ ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾ 
ಚಾರ್ಯರು ಬರೆದ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯುಸಿದ್ಧಿಯೆಂಬ ಗ್ರಂಥದೊಳಗೆ 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಕೊನೆಗಂಡಿತು 


ಖಿ ಸನರತ್ಸ ೫ಾ/ರರ್ಪತ್ತ | 


. 


ಬದಿ 


ಇಂ 
ನ್ವಷ್ಯರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಅಕ್‌ 





ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 





ಆರು ನೀನೆಂದು ವಿಚಾರಿಸು 
ಕ 


ಅವತರಣಿಕೆ 

(ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ) ಕಣ್ಣು ಮೊದಲಾದ 

ಜ್ಹಾ _ನೇಂ)ದ್ರಿಯಗಳು, ತಾವು ಯಾವ ಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ * ಹುಟ್ಟಿ ರು 
ವವೋ ಆಯಾ ಮಹಾಭೂತಗಳ ವಿಷಯಗಳನ್ನಷ್ಟೆ ತ ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯಬಲ್ಲವು. 
ಆತ್ಮನಾದರೋ (ಪ್ರಮಾಣ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದ ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ. 
ಇಂತಹ ಎಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳಿಂದಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆ. 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ, (ಆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವ ವೇದೇ 
ತರ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ) ಆತ್ಮನು ಕಾಣಿಸಲಾರನೆಂಬದು ( ಸಹಜವಿದೆ.). 
ಎಂತೆಯೇ, ಎಲ್ಲ ಅನರ್ಥಗಳಿಗೂ ಏಕಮಾತ್ರ ಕಾರಣವಾದ ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು 
೫. ಇದರ ಮೇಲಿನ ಓಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ವೇದಸಹಿತ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳಿಂದಲೂ ಆತ್ಮನು ಸಿದ್ಧನಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರವತಾಣಗಳಿಗೂ ಅವನೇ 
ಮೂಲವಾಗಿದ್ದಾನೆ, (ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದ ೧. ೮೯, ೨, ೩೭ ಮತ್ತು ೫೭, ೩. ೮, ಹಾಗೂ. 
೪. ೩ ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಇಂತಹ ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ವೇದಾಂತ 
ವಾಕ್ಯವೊಂದೇ ಸಾಧನವೆಂಬುವದು ಅದ್ವೈತಿಗಳ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಉಳಿದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಆತ್ಮ 
ಇತ್ಲಿನವು ಏಕೆ ಆಗಲಾರದೆಂಬದರ ವಿಚಾರವನ್ನು ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೆ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೪೫ ಮತ್ತು ೪೭.೫೨ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 





ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ರ್ಜ 


ಕೊಂದುಹಾಕುವ ಚ್ಹಾ ನಸೂರ್ಯನುದಯವಾಗುವದು, ಸಿದ್ದವಸ್ತು ವಿನ. 
ನಿಬವಾದ ರೂಪವನ್ನೈ ಮಾತ್ರ” 'ಬಲು ಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ತಿಳಿನಿಕೊಡುವ 
"ತತ್ತ್ವ ಮನಿ'. ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ'- ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವೇದ 
ವಾಸ್ತಗಳಿಂದಲೇ, ಎಂಬದನ್ನು (ಹೋದ ಆಧಸಯದನ್ನ) ಎಷೊ ಕ 
ಉಪಪತ್ತಿಗಳ (ಬಲದಿಂದ) ಚನ್ನಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟೆವು. ಇನ್ನು ಯಾವ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಆ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವು ಸರಿಯಾಗಿ * ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿರು 
ವದೋ, ಅದನ್ನು ದೂರಮಾಡಬಿ ನೇಳೆಂದು ಈ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನು 
ಸುರುವು ಮಾಡಿದ್ದೇವೆ ವರಾ 

“ಅದು ನೀನು ಇರುವಿಗ ಎಂಬ (ಮಹಾ)ವಾಕ್ಯ(ವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿರೂ,. 
ಅದರ) ಅರ್ಥವು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯದಿರುವದಸ್ಥೆ « ನೀನು' ಎಂಬ ಪದದ. 
(ನಿಜವಾದ) ಅರ್ಥವು ತಿಳಿಯದಿರುವದೇ ಜ| ಆದುದರಿಂದ,1 "ನೀನು? 
(ಐ೦ದರೇನೆಂಬದನ್ನು) ಈಗ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ॥ ೧॥ 

ಶಿ «« ಮೋಕ್ಷಸಾಧನಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಆನುವಾನರೂಪ ವಿಚಾರದ ಸ್ಥ್ಯಾನವಾವುದು 13 
ಎಂಬ ಬಹು ಮಹತ್ವದ ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗೆ ಬಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 











1" ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ, : ಎಂಬುದು ಮಹಾವಾಕ್ಯವು. ಅದರಲ್ಲಿ ; ಅದು * 
€ ನೀಸು » ಮತ್ತು ,ಇರುವಿ ” ಎಂದು ಮೂರು ಪದಗಳಿರುವವು. ಇನ್ನು ಈ ಮಹಾ 
ವಾಕ್ಕ ಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಷವೆಂಬದು ವೇದಾಂತಸಿದ್ಧಾಂತವು. ಆದುದರಿಂದ ಇವೆಲ್ಲ. 
ಪದಗಳನ್ನೂ ವಿಂಗಡಿಸಿ, ಅವುಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದು ಸರಿಯಾದುದು. ಆದರೆ , 
ಇಲ್ಲಿ :ನೀನು ? ಎಂಬ ಒಂದೇಪದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವೆವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. «ಇರುವ» 
ಎಂಬ ಪದದ ಅರ್ಥವಂತೂ ತೀರ ಹಗುರಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು «ಅದು? ಮತ್ತು .ನೀಸು? ಎಂಬ 
ಪದಗಳೊಳಗೆ ಐಕ್ಯವಿರುವದೆಂಬುದನ್ನೇ (ಇರುವಿ ಎಂಬದು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾರಾಂಶ.: 
ವೇನೆಂದರೆ ಃ ಅದು ವುತ್ತು ( ನೀನು ? ಎಂಬ ಎರಡೂ ಪದಗಳ ಲಕ್ಸ್ಮಾರ್ಥವು ಒಂದೇ 
ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ (ನೀನು » ಎಂಬ ಸದದ ಅರ್ಥವನ್ನೆ ವಿವರಿಸುವೆವೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದರೂ, 
ಆ ಮಹಾವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಪದಗಳ ವಿವರಣೆಯೂ ಅದರಿಂದಲೇ ಆಗಿರುವದೆಂದಂ. 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ನೈತ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿಯ ಮೇಲೆ ಬರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಸಾರಾರ್ಥವೆಂಬ ಟೀಕೆ 
ಯಲ್ಲಿ "ನೀನು? ಎ೦ಬ ಪದವು «ಅದು: ಎಂಬ ಪದವನನ್ಸಾದರೂ ಸೂಚಿಸುವ ಉಪಲಕ್ಷಣ ಕ 
ವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು ” ಎಂದು ಹೇಳಿರುವದಾದರೂ ಈ ಆಶಯದಿಂದಲೇ. ಉಪದೇಶ 
ಸಾಹಸ್ರಿಯ ಪದ್ಯಭಾವದೊಳಗೆ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೮೧-೧೮೪೩ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ_ 
ನೋಡಿರಿ. 


೩೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶನಸಿದ್ಧಿ 


ಕಣ್ಣು ಮೊದಲಾದ (ಭೌತಿಕವೆಂದರೆ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು) ಇಂತಹ (ಎಂದರೆ ಅಭೌತಿಕನಾದ ಆತ್ಮನಂತಹ) 
ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಯಲಾರವಾದುದರಿಂದ, ( ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವೇದ) 
ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವಾದ “ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮ ನಿದ್ದೇನೆಂ"ಬ ಜ್ಞ್ಯಾನವು (ಆ) ವಾಕ್ಯ 
ದಿಂದಲೇ (ಆಗುತ್ತದೆ) ಯೆಂದು ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. (ಇನ್ನು 
ಈಗ; ಆ ಮಾತು ತೀರ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲು 
ಪೂರ್ವಪಸ್ಟ ವನ್ನು ಬಬ್ಬಿಸಿ, (ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತು) ನಿರಪವಾದುದಲ್ಲ 
ವೆಂದು ತೋರಿಸುವ (ಆಳ್ಲೇಪವನ್ನೆ ತ್ಕುತ್ತಾರೆ) 2 
ಪೂ. ಪ; (ವೇದವಾಕ್ಯದ ಸಹಾಯವನ್ನ ಪೇಕ್ಲಿಸದೆ, ಬೇರೆ ತರ 
ದಿಂದಲೂ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆದು ಮುಕ್ತರಾದವರ ಉದಾಹರಣೆಗಳು 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇರಳವಾಗಿ ಸಿಕ್ತುವಂತಿವೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ- ತನ್ನಿಂದ 
ಬೇರೆಯಾದ ವಸ್ತುವೇ ತೋರಡದ್ದರಿಂದ) ಇಡೀ ಪೃಪಂಚವೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲದಂತಾ 
ಗಲು * ಒಬ್ಬನು ಶಾಶ್ವತ ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆದನೆಂ(ದು ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕಳೋಪ 
ನಿಷತ್ತಿನ ೧. ೪. ೨ ರಫ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ.) ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಮೊದಲು *ೇಳಿದ ವಾಕ್ಯ 
ನ್ನು ನೆನಿಸಿ (ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಸಾಕ್ಷಾತ್ತಾಗಿ ಕೇಳುವದರಿಂದಲ್ಲ) ಮುಕ್ತಿ 
ಪಡೆದನೆಂ(ದು ತೈತ್ರಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ತಿನ ೩. ೧. ೧. ಮತ್ತು ೩. ೬. ೧ರಲ್ಲಿ 





* ಬೃಹದಾರಣಕೃ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದು ವಿರಾಡಾತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ. ವಿರಾಡಾತ್ಮನೆಂದರೆ ಇಡೀ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೇ ದೇಹವಾಗಿ ಉಳ್ಳವನು. ಇಂಥವನಿಗೆ ತನ್ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ವಸ್ತುವು 
ಕಾಣುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ಅಂಜಿಕೆ ಅನರ್ಥ-_ಕ್ಕೂ ದ್ವ್ಮೈತವೇ ಕಂರಣವಾಗು 
ವದರಿಂದ ವಿರಾಡಾತ್ಮನು «: ನನ್ನ ಹೊರತಾಗಿ ಎರಡನೆಯವರೇ ಇಲ್ಲೆಂದ ಮೇಲೆ ನಾನು 
ಏಕೆ ಅಥವಾ ಯಾರಿಗೆ ಹೆದರಬೇಕು? ?? ಎಂದು ಮೊದಲಂಗಿ ಅನುಮಾನ ಅಥವಾ ತರ್ಕ 
ರೂಸ ವಿಚಾರದಿಂದ ಮೋಕ್ಷಪಡೆದನೆಂದು ಪೂರ್ವವಾದಿಯ ಅಂಬೋಣ. ತೈತ್ತಿರೀಯೋಪ 
'ನಿಷತ್ರಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದು ಭೃಗುವಿನ ಉದಹರಣೆ ಯು. ಅಲ್ಲಿ ಅಪನು ಮೊದಲು ವಾಕ್ಯ 
ವನ್ನು ಕೇಳಿ, ಆಮೇಲೆ ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಮಾಡಿ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವದರಿಂದ; 
ವಿಚಾರವೇ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಎಂಬುದೇ 
-ಪೂರ್ವವಾದಿಯ ಅಂಬೋಣ, ಅದರಂತೆಯೇ ಛಾಂದೋಗ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಶ್ವೇತಕೇತುವಿನ 
ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ, : ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ» ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳಿ, ವಿಚಾರ 
-ಮಾಡುವದರಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯಾಯಿತೆಂದು ಪೂರ್ವವಾದಿಯ ಆಶಯವು. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೬೧. 


ಹೇಳಿದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ) ಇನ್ನೂ ಒಬ್ಬ ನಾದರೂ (ಕೇಳಿದ ವಾಕ್ಯವನ್ನೇ 
ಪುನಃ ಪುನಃ) ನೆನಪಿಗೆ ತಂದುಕೊಟ್ಟೊ ಡನೆ ಮೋಕ್ಬ ವನ್ನು ಪಡೆದನೆಂ(ದು 
ಛಾಂದೋಗ್ಯೋಪನಿಷತ್ತಿನ ನ ೬ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೀಳದ) ॥೨॥ 


(ಇನ್ನು) ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ, (ವಾಸ್ಯಶ್ರವಣದಿಂದಲೂ ಜ್ಞಾನವಾ- 
ಗುತ್ತದೆ, ವಾಕ್ಚಶ್ರವಣವಿಲ್ಲದೆಯೂ ಜ್ಞಾ ನವಾಗುತ್ತ ದೈ, ಎಂದು) ಎರಡೂ. 
ತರವು ( ಶಕ್ಕವಿರುತ್ತ ದೆಂಬದನ ೫) ತೋರಿಸ ಸುವದಕ್ಕ್ಯಾಗಿ, (ಬರಿಯ ವಾಕ್ಯ 
ವನ್ನು) ಕೇಳಿ ( ಮುಕ್ತಿಪಡೆದೆ ) ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನ (ಉದಾಹರಣೆ : 
ಯನ್ರೂ) ಕೊಡಬಹುದು :-- 

(ಒ೦ದಾನೊಂದು ಕಾಡಿನೊಳಗೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅಡ್ವಾಡುತ್ತಿರು 
ವಾಗ, "ತತ್ತ್ವಮಸಿ' ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಅಕಸ್ಮಾತ್ಮಾಗಿ ಕೇಳಿ): 
ಪಿಶಾಚಕನೆಂಬವನು (ಆ) ವಾಕ್ಯಶ ವಣಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ (ಬ್ಯಾನವನ್ನು 
ಪಡೆದನೆಂದು (ಐತಿಹ್ಯವು ಹೇಳುತ್ತ ದೆ. ಹೀಗೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ನಾಲ್ಫೂ 
ಉದಾಹರಣೆಗಳಲ್ಲಿ) ಮೂರರೊಳಗೆ (ಅದ್ವೈತಜ್ಜ್ವಾನ) ಸಿದ್ದಿಯು ತಾನಾ- 
ಗಿಯೇ (ಎಂದರೆ ವಿಶೇಷ ಶ್ರಮವಿಲ್ಲದೆಯೇ) ಆಗಿರುತ್ತದೆ. (ಇನ್ನು, ನ ನಾಲ್ಕ 
ನೆಯದಾದ ಶ್ರೇತಕೇತುವಿನ ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ ಕೇಳಿದ ವಾಕ್ಯವನ್ನು 
(ಪುನಃ ಪುನಃ) ನೆನಿಸಿ (ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಜ್ಞಾನವಾಗುತ್ತದೆಂ. 
ಬದು) ನಿಶ್ಚತವಾಗುತ್ತದೆ. (ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ-ಅದ್ರೈತ ಜ್ಞಾನಸಿದ್ದಿ 
ಗಾಗಿ * ಮಹಾವಾಕ್ಯಶ್ರವಣವು ಆವಶೃ್ಚಕವಲ್ಲ.) 1 ೩॥ 

ಸಮಾಧಾನ :--ಆದರೆ (ಜ್ಞಾ ನವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ವಾಕ್ಕವೊಂದೇ ಒಂದಾದ. 





ಇ ಷ್ಟ ಜ್ಞಾನಂ ಬ್ರಹ್ಮಃ (ಯುಗ್ದೇದದ ಐತರೇಯೋಪನಿಸಷತ್ತು), ಅಹಂಬ ಹ್ಮ್ಮಸ್ಮಿ? 
(ಯಜುರ್ವೇದ ಎದ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಾಕೋಪಫಿಷತ್ತು, «ಅಯಮನಾತ್ಮಾ ಬ್ರಹ್ಮ? (ಅಥರ್ವಣವೇದದ 
ಮಾಂಡೂಕ್ಕೋಪನಿಸಶ್ರು) ಮತ್ತು *ತತ್ತ್ವವುಸಿ' (ಸಾಮನೇದದ ಭಾಂದೋಗ್ಯೋಪ. 
ನಿಸತ್ತು) ಈ ವಾಕ್ಯಗಳು ಮಹಾವಾಕ್ಕಗಳು. ಕೊನೆಯದು ಉಪದೇಶವಾಕ್ಕವು; ಮೊದ. 
ಲಿನ ಮೂರು ಅನುಭವವಾಕ್ಯಗಳು, ಈ ವಾಕ್ಕಗಳಿಗೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಾಕ್ಯಗಳು ಆಧೀಸ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವು ಅವಾಂಶರವಾಕ್ಯಗಳೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ, ಈ ಸಂದರ್ಭ- 
ದಲ್ಲಿ ಪಂಚದಶಿಯ «ಮಹಾವಾಕ್ಯವಿನೇಕ ಪ್ರಕರಣ'ನೆಂಬ ಐದನೆಯ ಪ್ರಕರಣವನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


೬೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಮತ್ತು) ನಿರಪವಾದವಾದ. ಕಾರಣವಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳುವದು. ತಪ್ಪು 2 
ಯಾಕೆಂದರೆ: 

(ಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ಟು ಹುಟ್ಟಿಸಿ, ಮೋಕ್ಷ ವನ್ಕೊ ದಗಿಸಿಕೊಡುವದೆಂದು 
ನೀವು) ಮೇಲೆ ವರ್ಣಿಸಿದ ಈ ಮಹಿಮೆಯೆಲ್ಲ ವಾಕ್ಗದ್ಯೇ ಅಹುದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಕಾರಣವೇನೆ೦ದರೆ--(ಈ ಮೊದಲೇ ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ವೇದ) 
ವಾಕ್ಣವಿಲ್ಲದೆಯೇ ನಿಜವಾದ ವಾಕ್ಕಾರ್ಥವಾದ ಸ ಗ್‌ ಬ್ರಹ್ಮವು) 
ಯಾವನಿಗೂ ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. (ಇನ್ನು ನೀವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ 
ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡುವ. ವಾಕ್ಚಶ್ರವಣವಿಲ್ಲದೆ ಬ್ಲಾನವಾಗುವ 
ದೆಂಬದನ್ನು ತೋರಲಿ ವಿರಾಡಾತ್ಮ, ಭೃಗು ಮತ್ತು ಶ್ರೇತಕೇತುಗಳ 
ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರಿ, ಆದರೆ ವಏರಾಡಾತ್ಮನಿಗೆ ಜಗತ್ತು ಕಾಣ 
ದಂತಾದೇನೋ ಸರಿ. ಆದರೆ ಅಷ್ಟರಿಂದ ಅವನಿಗೆ ಮೋಸ್ಟ ವ್ರ ಮಾತ್ರ 
ದೊರೆತಂತಾಗುವದಿಲ್ಲವಷ್ಟೇ ? ಜಗತ್ತು ಕಾಣದಿರುವದು ಆನಂದರೂಪ 
ಮುಕ್ತಿಯಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ! ಇನ್ನು ಉಳಿದಿಬ್ಬರ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ 
ವಾಕ್ಯ ಸ್ಮರ ಣೆಯಿಂದ ಚ್ಹಾನವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಿದ ಮಾತ ಕ್ಕೆ ವಾಕ್ಯವೇ 
ಅನಾವಶ್ಯಕವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗಲಾರದು. ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಮೊದಲು ಕೇಳಿವ 
ಹೊರತು, ಅದರ ಸ್ಮ ರಣೆಯಾಗುವದೆಂತು ? ಆದುದರಿಂದ ಈ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ 
ವೇದವಾಕ್ಸ ವೇ ಸ್ಮ ಸಹಿಯ ದ್ವಾರದಿಂದ ಚ್ದಾ ಸನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿತೆಂದು 
ಹೇಳುವದೇ ಸಯುಕಿ 'ಶವು. ಅಂತೂ, ಒಬ್ಬಿನ ಮೇಲಿಂದ ಜ್ಞಾನಸಿದ್ದಿಗೆ 
`ವಾಕ್ಯವೇ ಆವಶೃಶಕವೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ.) ॥೪॥ 

(ಆದರೆ ವಾಕ್ಯಪ್ರತಿಸಾದಿತವಾದ ಬೃಹ್ಮಾತ್ಮ್ಮೈಕ್ಯಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ, ಉಳಿದೆ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟಾದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಪುಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ, 
`ಆದು ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾಗಲಾರದೆಂದು ಯಾರೂ ಹೇಳುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ.) 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣಗಳೂ (ಸ್ತ ತಂತ್ರವಾಗಿ, ಸ್ವತಃಪ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿ, 
ಉಳಿದ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಸಹಾಯವನ್ನ ಶೇಕ್ಷಿ ಸದೆ ತಮಗೆ 
'ಸಾಧ್ಯ್ಯವಾದ) *ವಿಶಿಷ್ಟ ವಸ್ತುಗಳ ಯಥಾರ್ಥಚ್ಞಾನವನ್ನು. ಮಾಡಿಕೊಡು 








* ಟಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೬ತ್ಟಿ 


ತ್ರೃವೆ, (ಅದರಂತೆಯೇ ವೇದ) ವಾಕ್ಫ್ಸವು (ತನಗೆ 1 ವಿಶಿಷ್ಟ ಸಾಧ್ಯವಾದ 
ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೈೈಕ್ಸಜ್ಜ್ಞಾನವನ್ನೇ) ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೊರಟಿರು 


ವದರಿಂದ, (ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಸಹಾಯವನ್ನೂ ಅಪೇಕ್ಷಿ 
ಸದೆ), ಅದು (ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮ್ಮೈಕ್ಯಬ್ಲಾ ನವನ್ನು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿಯೇ) ಪ್ರತಿ 


ಅ ಲಲ ೧್ರ ನ್‌ 


ಪಾದಿಸುತ್ತಿದೆ. (ಮತ್ತು ಈ ವಾಕ್ಯಬ್ಲಾಾನವಾದರೂ ಅನುಭವವಿರುದ್ಧ 


೧ ಇ 

ವಾಗಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ); 

ವಾಕ್ಳವನ್ನು ಬಲ್ಲವನು "ನೀನು ಸದ್ರೂಪನೇ ಇರುವಿ' ಎಂಬ 
(ಛಾಂದೋಗ್ಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ) ವಾಕ್ಗದೊಳಗೆ ವಿರೋಧವನ್ನೇ ಕಾಣುವ 
'ದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ "ನೀನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು "ನಾನು ' ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವ ದೇಹವಾಗಲಿ, *ನಾನೆಂ'ದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡದಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಾಗಲಿ, ಅಥವಾ (ಸುಖ) ದುಃಖ (ಮೊದಲಾದವುಗಳ) ನೃನುಭವಿಸುವ 
(* ಚಿದಾಭಾಸನೆಂದಾಗಲಿ ) ಅಲ್ಲವೆಂಬದು ಅವನಿಗೆ ( ಚನ್ನಾಗಿಯೇ ) 
ಗೊತ್ತಿರುತ್ತದೆ. (ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿ "ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು) ಅಂತ 
ರಾತ್ಮನೆಂ(ದಾಗುತ್ತಿದ್ದು, ಆ ಅರ್ಥದಲ್ಲಂತೂ ಮುಂದೆ ತೋರಿಸಿಕೊಡು 
ಪಂತೆ ವಿರೋಧವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂಬದೂ ಅವನಿಗೆ ಗೊತ್ತಿರುತ್ತದೆ.) ॥ ೫ 


ಸಂಸಾರದಿಂದ ಬೇಸರಗೊಳ್ಳಿದವನಿಗೆ, ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಿ 
ಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಚೆಯೇ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು (ಸಂಸಾರ) ತೃಷ್ಣೆಯು ಶಾಂತ 


ವಾಗದ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಮೋಸ್ಟದ ಹಂಬಲವೂ ಹುಟ್ಟಿಲಾರದು. 1೬ । 


ಮೋಕ್ಷದ ಹಂಬಲವಿಲ್ಲದವನು ಗುರುವನ ಪಾದಗಳನ್ನು ಸಮೀಪಿಸ 
ಲಾರನು, ಗುರುಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೇ ವಾಕ್ಯಶ್ರವಣವಾಗಲಾರದು. (೭॥ 


ಅದರಂತೆಯೇ ಪದಗಳಾಗಲಿ, ಪದಗಳ ಅರ್ಥಗಳಾಗಲಿ ವಾಕ್ಯವನ್ನು 








1 ಚಿದಾಭಾಸನೆಂದರೆ ಜೀವ, ಇದು «ನೀನು? ಎಂಬ ಪದದ ವಾಜ್ಯಾರ್ಥವು. 
ಅಂತರಾತ್ಮನೆಂಬುವದು (ನೀನು? ಎಂಬುದರ ಲಳ್ಯರ್ಥವು. ಈ ವಿಷಯವು ಮುಂದೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲಿನ ಬಸಪ್ಪಜೆಯಸ್ನ್ನು 
ಫೋಡಿರಿ, 

8 ಓಸ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೩೪ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


* ಬಿಟ್ಟಿರಲಾರವು. ಮತ್ತು (ಪದ-ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಬಟ್ಟು) ಬೇರೆ ಯಾತರ: 
ಆಶ್ರಯದಿಂದಲೂ * ಅನ್ವಯ-ವೃತಿರೇಕಗಳು ಬದುಕಿಕೊಂಡಿರಲಾರವು. 
॥೮॥ 

ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಲ್ಲದೆ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವು ತಿಳಿಯಲಾರದು. ವಾಕ್ಯಾ 
ರ್ಥವು ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೆ, ಅಜ್ಞಾನದ ನಾಶವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ॥೯॥ 

ಅಚ್ಚಾನವು ನಾಶವಾದ ಹೊರತು (ಮೋಕ್ಬ ವೆಂಬ) ಪುರುಪಾರ್ಥವು 
ದೊರೆಯಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ಅಂತಹ ಆ ಪುರುಷಾರ್ಥವು ಸಿಕ್ಕ 
ಬೇಕೆಂದು ಮುಂದಿನ ಭಾಗವನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದೇವೆ. ॥ ೧೦॥ 


1] 
ನಾನು ಸ್ಥೂಲದೇಹವಲ್ಲ] 
"ನಾನು' (ಎಂದರೆ ಸ್ಟೂಲದೇಹವೆಂದು ನಾವು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ 
ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅದು ತಪ್ಪು. ಯಾಕೆಂದರೆ): 
ಮಲವು ಅನ್ನವೆಂಬ (ಜಡದ್ರವ್ಯದ) ಪರಿಣಾಮವಾಗಿರುವದರಿಂದ, 
ಅದು ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುತ್ತದಷ್ಟೇ ? ಎಂದಮೇಲೆ, ಅದರಂತೆಯೇ 


* ಪದಗಳೀ-ಶಬ್ದಗಳೇ-ಮೂಲವೆಂದೂ, ಅವುಗಳಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ ವಾಕ್ಯಗಳಾಗುವ 
ವೆ:ದೂ ಸಾವು ಕಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುಕ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅದು ತಪ್ಪು. ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಬಟ್ಟು, 
ಪನಗಳಿಗೆ ಸ್ವತಂತ್ರ ಅಸ್ತಿತ್ವನೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳನ್ನ ಪೇಕ್ಷಿಸುವವರು 
ಆಧುನಿಕ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನೋದಬಹುದು. ಉದಾ: ಗ 16706100077 
70 300% 01 1.010, ಔ]/ 5. 11. 11611076 ( 80% 661 ) 

ಎ 10645 02196 0019 ೩5 ೮1೮7707 17 ೩ ]0661361( '' (೧. 8), 

"" 10೩5 ೩76 70! 071೦೯ 10 ]06€106೧('' (ಬ. 11), ಮತ್ತು "70 

126 ೧೯11೧ 08 1813611266 (126 5076706 15 01107 10 106 ೫೦೯6; ೩೧೮ 
11:06 [೧0715 01 56೦% 17767೮ ೦170112೩111 56071616065. '' (0. 11) ನೋಡಿರಿ, 

1 ಇವುಗಳ ಸವಿಸ್ತರ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗೆ ಇದೇ ಹೆಸರಿನ ಲೇಖ. 
ವಸ್ಸು ನೋಡಿರಿ, 

ಕ್ಥಿ ಸ್ಫೂಲದೇಹನಿರಾಕರಣೆಗಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಉಸಯೋಗಿಸಿದ ಯುಕ್ತಿಗಳ ಸಂಗ್ರಹಕ್ಕಾಗಿ 
ಖಸ್ಬಜೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ವಿರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೬೫ 


ಅನ್ನ ಪರಿಣಾಮವೇ ಆದ ಇಂದ್ರಿಯ ಸಹಿತವಾದ (ನಮ್ಮ ದೇಹವಾದರೂ 
ಬ ಫ ಸ್ರ ಕ 
ಇ 


(ಅನಾತ್ಮವೆಂದೇ ನಾವು) ಏಕೆ ತಿಳಿಯಬಾರದು? ॥ ೧೧ ॥ 


ಕಟ್ಟಿ ಡೆಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಹದಿಂದ ಹೊರಬಿದ ಶತೆಂದರೂ ಆತಾ 
ದೆಂಬದು ಸ್ವ ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಹೀಗೆ ಅನ್ಫದ) 


ತೆ 
ತ್ತ್ರವೇ ಆಗಿರುವವೆಂದಮೇಲ, ಆದು ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ (ದೇಹರೂಪದಿಂಡ ಕಾಣಿಸಿ 
ಈೂಳ್ಳುವಾಗಲೂ ಅನಾತ್ವವೆಂದೇ ತಿಳಿಯ ತೈ) ಏನು ಅಡ್ಮಿಯಿದೆ ;-ಎ 
ಮೊದಲು ಅನಾತ್ರವಾಗಿದ್ರ ಅನ್ನವೇ ಉಂಡಮೇಲೆ ಆತ್ಮರೂಪದ 
(ದೇಹವೆಂದು) ಅಜ್ಲಾನದಿಂದ ತಿಳಿಯಲ್ಲಡುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ, (ಹೂವಿನ) 
ಮಾಲೆ (ಮತ್ತು ಚಂದನಾದಿ) ಸುಗಂಧ ಡೃವ್ಧಗಳು (ದೇಹದ ಮೇಲೆ 


ಹೊಸದಾಗಿಯೇ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬಂದಿರುವದರಿಂದ, ಹೇಗೆ ದೇಹಸ್ಮರೂಪ 
ವಾಗಲಾರವೋ) ಹಾಗೆಯೇ (ಸ್ಟೂಲ) ದೇಹವಾದರೂ (ಆತ್ಮನಿಗೆ ಆಗಂತುಕ 
ವಾದುದೆಂದೂ, ಎಂತೆಯೇ ಅವನ ಸ್ನ್ತರೂಪವಲ್ಲೆಂದೂ) ಏಚಾರಿಯಾದ 
ಇ. 
ವನು ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು - ॥೧೨॥ 

ಇಷ್ಟಾದರೂ ನನ್ನ ಮಾತಿನಮೇಲೆ ವಿಶಾ.ಸವಿಡದಿದ ರೈ, ಹೊಲಸಿನ 


ಡ್ಸ ದ ದ 
ರಾಶಿಯಾದ - ಈ ಸಿನ್ಸ ದೇಹದ ಒಗ್ಗೆ ನೀನೇ ಸ್ವತಃ ನಿರಾಶನಾಗ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; 


| ಚ ಜಟ ಕ ಚ ಜೆ 
ನೀನು ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಸಾವಿನ*್‌ ದವದೆಯೊಳಗೆ ಸಿತಿ ಇವೋ, ಅಲ್ಲಿಯ 
ದ್‌ 


೬ 
ಗ! 


ವರೆಗೆ ಮಾತ್ರ "ನಾನೇ' ಎ೦ದು (ಆ ಸನ್ನ ದೇಹದ ಮೇಲೆ ಅಭಿಮಾನವಿಡ 
ಬಹುದು.) ಆದರೆ (ಸಾವಿನ ಕ್ರೂರ ಹೊಡೆತದಿಂದ) ಆ ದೇಹವು ನಾಯಿ 





1 ಸ್ಫೂ ಲದೇಹ ನಿರಾಕರಣೆಯಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೇ ಆತ್ಮವೆಂದೆನ್ನುವವರ ಪಕ್ಷವೂ 
ಖಂಡಿತವಾಗುತ್ತದೆಂದು ಇಲ್ಲ ಸೂಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 

ಖ್ಯ ಮಾಂಡೂಕ್ಟ್ಯೋಪನಿಷಕ್ತಿನ ಮೇಲಿನ ಗೌಡಪಾದೀಯ ಕಾರಿಕೆಗಳನ್ನಿ ೨.೬ ನೋಡಿರಿ, 

* ಅಕ್ಷರಶಃ ಭಾಷಾಂತರಿಸಿದರೆ.. ನೀಸು ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಈ ದೇಹದಿಂದ (ಲೋಕಾಂ 
ತರಕ್ಕೆ) ಒಯ್ಯಲ್ಪಡುವದಿಲ್ಲವೋ- ಎಂದಾಗುವದು. 

೫೬೭೧೦ 


ಗಳ ತೆಕ್ಕೆಯೊಳಗೆ ಸಿಕ್ಕಿಬಿದ್ದಾಗ ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ನೀನು ಆ ತರದ ಅಭಿಮಾನ 
ವಿಡುವದು ಶಶ-ವಿಲ್ಲ. ॥ ೧೩ ॥ 
ಇ ೧೧ 
(ಸಾಯುವವರೆಗೆ ನನ್ನ ದೇಹ', "ನನ್ನ್ನ ದೇಹ'ವೆ೦ದು ಯಾವುದರ 
ಬಗೆ ೩ 


ಸ ನೀನು ಅಭಮಾನವಿಡುತ್ತಿದ್ದಿಯೋ, ಅದೇ ದೇಹದ) ತಲೆಯನ್ನೇ 
(ನೀನು ಸತ್ತ್ರ ಮೇಲೆ) ನಾಯಿಯು ತನ್ನ 
ಹೆಣವು ನನ್ನದು, ಇದರ ಸಮೀಪಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮನ್ನು ಬರಗೊಡಶಾರೆನು' 


ಎಂದು ಸೂಚಿಸುವಂತೆ) ಉಳಿದ ನಾಯಿಗಳಿಗೆ ಬೊಗಳುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 


ಕಾಲುಗಳಿಂದ ಮೆಟ್ಟಿ, («ಈ 


ಒಮ್ಮೆ ನಿನ್ಹ ದಾದ ದೇಹವೇ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ನಾಯಿಯದಾಗುತ್ತದೆ. (ಎಂದ 


ರೆಯವರ ಒಡೆತನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವಂತಹ ಈ ಕಿರುಕುಳ 
ದೇಹವು ನಿನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೆಂದು ಮೋಹಿಸಿ) ಅದರಲ್ಲಿ ನೀನೇಣೆ (ಇಷ್ಟು ) 


ಲ 
ನ್‌ ಟ್ರ 


"ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ದೇಹದ ವಠಶೆಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅನಾತ್ಮವೇ' 


ಎ೦ಬ ಮಾತು ವೇದದಿಂದಲ್ಲೇ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ 

ಬೀಜರೂಪದಂದ ಒಂದೇ ಆದ (ಬತ್ತದ ಕಾಳು) ಗೊಳಲಿ, ಅಕ್ಕಿ, 
ಮತ್ತು ತೌಡು ಎಂದು ಮೂರು ತೆರನಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವಂತೆ,(ಮೂಲತಃ) 
ಒಂದೇ ಇದ್ದ ಅನ್ನ ವ್ರ (ಮನುಷ್ಣನ ದೇಹದಲ್ಲಿ) ಬುದ್ದಿಯಾಗಿಯೂ, ಮಾಂಸ 
ವಾಗಿಯೂ, ಮಲವಾಗಿಯೂ ನಿಂತುಕೊಳ್ಳುವದೆಂದು (ಛಾಂದೋಗ್ಟೋಪ 
ನಿಷತ್ಕಿನ ೬. ೫. ೧ ರಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ॥ ೧೫ ॥ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ (ನಾನು ದೇಹ ವಲ್ಲೆ'೦ಬದರ) ನಿಶ್ಚಯವಾದೊ 
ಡನೆ, ಜಾಣನಾದವನು ರಾಗದ್ದೆ ಪೀಷಾದಿಗಳಿಂದ ಕದಲುವದಿಲ್ಲೆಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು ದೃಷ್ಠಾ ಶ೦ತವು ಸಾನ 

ಮಲವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಮೇಲೆ, ಮತ್ತು ಅದರ ದೋಷಣಗಳೆಲ್ಲ ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿ 
ಗೊತ್ತಾದ ಮೇಲೆ, (ಅದು ಬೇಕಾದ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿ) ; ಅದಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದ ದೋಷಗಳುಂಟಾಗುವವೆಂದು ಹೇಳಿದರೂ, ಅದರಿಂದ ಆ ಮಲ 
ವಿಸರ್ಜನೆ ಮಾಡಿದವನಿಗೇನು (ದು8ಖ)ವಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ? ॥ ೧೬ ॥ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೬೭ 


ಬ ದಲ್ಲಿ 
ಯನೃ್ಳು ಸೇಳಿದರೂ, ಬಾಣನಾದವನಿಗೇನಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ? ॥ ೧೭ 
"ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದೇೇನೆಂ'ಬ ವಾಕ್ಟಾರ್ಥವು ತಿಳಿಯದಿರುವದಕ್ಕಾ 
ದರೂ, ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಮೊದಲುಮಾಡಿಕೊಂಡು ದೇಹದ ವರೆಗಿನ (ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮ- 
ಸ್ಪೂಲಶರೀರಗಳ ಮೋಲೆ) "ನಾನು' , "ನನ್ನದು". ಎಂಬ ಬಲು 


೨ 


ಗಬ್ಳಿ ಯಾದ ಅಭಿಮಾನನಸ್ತಿ ಡುವದೇ ಕಾರಣವು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಆ ತರದ 
(ಭೇದಭಾವನೆಯನ್ನು ಹುಟಿ ಸುವ) ಅಭಿಮಾನವಿರದಿದ ರೆ, ಭೇದವೇ ಮಾಯ 


ವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; (ಅಂತಹ ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ಬಟ ವನು) 
ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಸ್ಡಿರವಾಗುತ್ತಾನೆ:-- 

) ಮಿತ್ರ (ದೇಹ), ಮತ್ತು ತನ ದೇಹಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಸಮನಾಗಿಯೇ ಏಕರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನು ಕಾಣಹತ್ತಿದ ಮೇಲೆ, ವಿವೇಕಿ 


ಯಾದವನಿಗೆ ಕೋಪಪೆಕ್ಷಿಂದ ಬರಬೇಕು? ತನ್ತ್ನ ದೇಹದ ಅವಯವಗಳ 
ಮೇಲೆಯೇ ತಾನು ಸಿಟ್ಟಾಗುವದುಂಟೀ 1೧೮1 

ಮತ್ತು ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ ದೇಹಾದಿಗಳು ಆತ್ಮವಲ್ಲ:-- 

(೧) * ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ ಆತ್ಮನು ( ಅನಾತ್ಮವಾದ ಹೊರಗಿನ) ಕೊಡ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ಯಾವ (ಕಂಣು ಮೊದಲಾದ) ಇಂದ್ರಿಯಗಳ 


ಸಹಾಯದಿಂದ ನೋಡುವನೋ, ಅದೇ ರೀತಿಯಂದ, ಹಾಗೆಯೇ ದೇಹಾದಿ 


ಗಳನ್ನಾದರೂ ಅತ್ಮನು ನೋಡಬಲ್ಲನು. ಮತ್ತು (೨) ಸ್ವಪ್ನ 


* ಈ ಮಹತ್ತ್ವವುಳ್ಳೆ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಮುಂದೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. 








ಕ ನಾನೇ ಸ್ವಪ್ನವನ್ನೂ, ಎಚ್ಚರವನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇನಷ್ಟೇ? ಎಂದರೆ ನಾನೆಂಬ 
ವಸ್ತುವು ಎರಡೂ ಕಡೆಗೆ ಇರುವದೆಂದಂಶಾಯಿತು, ಆದರೆ ನಾನು*ಸ್ಫೂ ಲದೇಹವೆಂ 
ದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡರೆ, ಮೇಲಿನ ಮಾತಿಗೆ ವಿರೋಧ ಬರುತ್ತದೆ... ನಿಇನು ಎರಡೂ ಕಡೆ ಇರಲೇ 
ಬೇಕು. ಆದುದರಿಂದ ಸ್ವೂ* ದೇಹವು ಎರಡೂಕಡೆ ಇರಲೇಬೇಕು. ಆದರೆ ಸ್ಥೂಲದೇಹವು 
ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ನಾವು ಸೂಕ್ಷ್ಮದೇಹದಿಂದಲೇ ವೃವಹಾರಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತೇವೆ. 


೬೮ ನೈಷ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


(ವ್ಯವಹಾರದೆ ದೊಳಗೆ ಜಾಗೃತ್ವ್ವಾಲದ ಸೂ _ ಲದೇಹವು) 
ವದೂ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ದೇಹವು ಅನಾತ್ಮವೆಂದೇ ಪಂಡಿತ 
ರಾದವರು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಚ) ॥೧೯॥ 


ದೇಹಾದಿ ಕಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಮೂಹವೇ ತಾನೆಂದು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡವನಿಗೂ, ವವ ತಾನು) ಬೇರೆಯಾಗಿರುವೆನೆಂದು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡವನಿಗೂ ವ ವೃತ್ತ ಸ್ಸ ವಾಗಿಯೇ ಎರುದ್ಧ ಫ ಫಲಗಳು (ಅನುಭವ ಕ) 
ಬರುತ್ತವೆ; 

ಯಾವ ಶರೀರವ ನ್ನ್ನು ನಾಲ್ಕು ಜನರು ತಮ್ಮ (ದೇಹ) ಶಕ್ತಿ ಯನ್ನ ಲ್ಲ 
ವೆಚ್ಚಮಾಡಿ ಹೊರಬೇಕ ಹಾಗದರೆ ದೋ, ಆದೇ ಶರೀರವು "ದೇಹವೇ ಎಕೆ ದ 
ಅಭಿಮಾನವಿಡುವ ದಡ್ಡ ಒನರಿಗೆ ಅರಳೆಯಂತೆ ( ತೀರ) ಹಗುರಾಗಿ 
* ಕಾಣುವದಲ್ಲ! ॥ ೨೦ ॥ 

( ಆದರೆ *: ಚಾರ್ವಾಕರ ಹೊರತು ಉಳಿದವರೆನ್ಲ ಆತ್ಮವೆಂದರೆ ಸ್ಪೂಲ 
ದೇಹವಲ್ಲೆಂಬಡನ್ನು ತಾವಾಗಿಯೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತಿ ತ್ರಿರುವದರಿಂದ) ಪ್ರಸಿ 
ದೃವೆ ವೇ ಆದ ಹಾ ಸ್ಟ (ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಬೆಳಿಸದೆ)' ಅದರ ಉಪಸಂಹಾರ ಮಾಡು 
ತ್ತಾ ರೆ 
ವೆಂಬದನ ಶಿ (ಯುಕ್ತಿಯಿಂದ ತೋರಿಸಿಕೊಡುವಂತೆ ), ಮೇಲಿನ ಉಪಪತ್ತಿ 
ಗಳಿಂದ ಆತ್ಮವೆಂದರೆ ಸ್ಫೂಲದೇಹವಲ್ಲೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಮೇಲೆ, 
ಆತ್ಮನೆಂದರೆ ಸೂಕ್ಷ ಶಿಡೇಹವೂ ಅಲ್ಲವೆಂಬದನ್ನು ಯುಕ್ತಿಗಳಿಂದಲೇ ಡೋರಿಸಿ 
ಇೊಡುವೆವು. ॥ ೨೧ ॥ 
ಸ್ಥೂಲದೇಹವು ಹಾಸಿಗೆಯ ಮೇಜೆ . ನೇ ಬಿದ್ದು ಕೊಂಡಿದ್ದರೂ, ಕನಸಿನೆೊಳಗೆ 
ನಾವು ಸೂಕ್ಷ್ಮದೇಹದಿಂದ ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಜು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ «ನಾನು? 
ಎಂದರೆ ಸ್ಫೂಲದೇಹವಲ್ಲ. 

೫ ಎಂದರೆ ಯಾವನೊಬ್ಬನ ದೇಹವು ಎರತಡನೆಯುವರಿಗೆ ಎಷ್ಟೇ ಜಡವಾಗಿ ತೋರಿದರೂ, 
ಅವನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ಹಗುರಾಗಿಯೇ ಕಾಣುವದು, ಯತಾಕೆಂದರೆ ಅದೇ ತಾನೆಂದು ಕಿಳಿದು 
ಕೊಂಡು ಅವನು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಓಡಾಡಬಲ್ಲನು. ಆದರೆ ಅವನನ್ನು ಹೊರಲಿಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ 
ಎಷ್ಟು ಜನರು ಬೇಳಾಗುನರೋ! 1 ಇಎರ ಬಗ್ಗೆ ಬಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


( ಸ್ತಭಾವಿಕವಾಗಿ ವರ್ಣಶೂನೃವಾದ) ಆಕಾರದ ಬಣ್ಣವು ಕಪ್ಪಲ್ಲ 





ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೬೯ 


11] 
ನಾನು *ಸೂಶ್ಷ್ಮದೇಹವೂ ಅಲ್ಲ 
ಗಿ 
ರ್ಕ ಡೃಗ್‌-ದೃಶ್ವವಿವೇಕ 
ಇನ್ನು ಸೂಕ್ಟೈ | ದೇಹವೇ ಆತ್ಮವೆಂದೂ ಅಹಂಕಾರ, ಕರ್ತೃತ್ವ, 
ರ) ಸ್ಯ 
ಎಖದು8ಖ, ತುತು ಚ್ಚ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿ “ಲ್ಲ ೯ ಆತ್ಮ ನ ಧರ್ಮಗಳೆಂದೂ 


ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೆ ನೀಳಬಹುಡು, ದಶೆ ನ ಮೇಲೆ ಏವರಿಸಿದ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ಲಿ ಯಾವುದೂ ಆತ್ಮನ . 10 ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ಆ ಚೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ದೇಹವೆ ಆತ್ಮವಾಗುವದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಹೇಗೆಂದರೆ ) 


ನಾನು, (ಮತ್ತು) ನನ್ನ ದೆಂಬ ಅಭಿಮಾನ, (ಹಾಗೂ ಅದಕ್ಕನುಸರಿ 
ಸಿರುವ) ಇಚ್ಚೆ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೂ (ನಿಜವಾಗಿ) ಆತ್ಮಧರ್ಮವಾಗಲಾರವು. 
ಕಾರಣವೇನಂದರೆ-- (೧) ಬಡಕತನ (ಮೊದಲಾದ ಸ್ಮೂಲದೇಹದ ಎಲ್ಲ 
ಧರ್ಮಗಳಂತೆ ಅವೂ ಆತ್ಮನಿಗೆ) ಡೃಶ್ಯವಾಗುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು (೨) ವಸ್ತ್ರ 
(ಮೊದಲಾದ ಬಾಹ್ಮವೆಂದರೆ ಕತತ್ಟಕಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವೇ ಆಗಿರುವ 
ಪದಾರ್ಥಗಳಂತೆ) ಅವಸ್ಯೆ (ಉತ್ಪತ್ತಿ) ಕೈನಾಶಗಳೂ ಉಂಟು, ॥ ೨೨॥ ಸ 
(ಅಹ೦ಕಾರಾದಿಗಳು) ಆತ್ಮಧರ್ಮವಾಗಲಾರದೆಂಬುದಸ್ಕೆ ದೃಷ್ಟಾಂತವು;-- 

ಬೆಂಕಿಯು ತ ತನ್ನ ಉರಿಯಿಂದ ತನ ಉಷ್ಣ ಸ್ಲತೆಯನ್ನೇ ಸುಟ್ಟು ಬಿಡ 
ಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದಿಕೆ ಉಜ್ಜತೆಯು ಅದರ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿದೆ. “ದ 
ರಂತೆಯೇ ( ಅಹಂಕಾರಾದಿಗಳು ) ತನ್ನ ಧರ್ಮಗಳೇ - ಸ್ವರೂಪವೇ- 


ಕಾ ___, 


8 ಬಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 

1 ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದಲ್ಲಿ .ಅನ್ವಯ- ವ್ಯಕಿರೇಕಗಳೆಂಬ ಲೇಖವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

ಕ್ಕ ಇಲ್ಲಿ " ಆಗಮಾಪಾಯ ತದವಧ್ಯನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕ ವು ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿದೆ. ಆ 
ಬಗ್ಗೆಯೂ ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಸ್ಟ್ರದೊಳಗಿನ . ಅನ್ವಯ-ವ್ಯತಿರೇಕಗಳೆಂಬ ಲೇಖವನ್ನೇ ನೋಡಿಂ., 

ಸ ಈಶ್ಲೊ *ಆಕ್ಟೆ ಶ್ರೀಮಚ್ಛಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರ ಯೊಳಗಿಸ ೧೪, ೨೩, 
೧೪.೪೨, ಮತ್ತು ೧೫-೧೬ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಆಧಾರವಾಗಿವೆ. 


ಲ 


೭೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಆಗಿದ್ದರೆ, ಆತ್ಮಸು ಅವುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯಲೇಬಾರದಾಗಿತ್ಕು. ( ಆದರೆ 
ಅವಂತೂ ನಮಗೆ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವು ಆತ್ಮಥರ್ಮವ 
ಟ್ಟೆ ೦ದು ನಿಶ್ಚಯ ುಸಬೇ 


ಜಿ 


ಘ್‌ 

«« ಓಬ್ಬ ಎನೇ ಆತ್ಮನು (ನೋಡುವ) ಶರ್ತ್ತವೂ, (ನೋಡಲ್ಪಡುವ) 

ಕರ್ಮವೂ-ಎರಡೂತಾಸೇ ಆಗುವದು. ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ (ಎಷ್ಟೂ) 

ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂ'`ಬದನ್ನು ಕೇಳಿ * ಮೀಮಾಂಸಕಸನು (ತಲೆಯೆತ್ತಿ, «« ಅದೇಕೆ? 
ನನ್ನನ್ನು ನಾನು ತಿಳಿಯುಶ್ಲೇಸನೆ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ಅನುಭವ ವಾಕ್ಯ 

ದಲ್ಲಿ? ಆತ್ಮ ನು ಗ್ರಾಹ್ಲನೂ (ಎಂದರೆ ತಿಳಿಯಲ್ಲಡುವವನೂ), ಗ್ರಾಹಕಸೂ 


ತ 


(ಎ೦ದರೆ ತಿಳಿದ 2ತೊಳು ವವನೂ) ಎರಡೂ ಆಗುತ್ತಾನ್ಲ! '' ಎಂದು 
ವಿರೋಧಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಬೇಕೆಂದು. ಕೆಳಗಿನ 


ಶ್ಲೋಕ ವುಂಟು:-- 

(ನನಗೆ) ಕೊಡದ ಬ್ಲಾನವಾದಾಗ (ಬ್ಲಾನಕ್ತೆ ಕರ್ಮವೆಂದರೆ ವಿಷಯ 
ವಾದ, ಅಥವಾ ಜ್ಹೀಯವಾದ ಇಕೊಡವು, ಅದೇ ಬ್ಲ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಕತೃವಾದ, 
ಎಂದರೆ ಆ ಬ್ಲಾನವನ್ನು ಟ್ಟ ಪಡೆಯುವವನಾದ . ೦ಷ, ಅಥವಾ ಚ್ಲಾತೃವಿ 
ನಿಂದ ತೀರಭ್ಲಿ ಛಿನ್ನ ವಾಗಿರುತ್ತದಷ್ಟೆ 1 ಹಾಗೆಯೇ ನಮ್ಮ ಜ್ಞಾನ ಆಥವಾ 
ಬ ಯಾವುದೇ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು. ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ಅಲ್ಲಿ) 

ರ್ಮ (ವೆಂದರೆ ಜ್ಲೇಯವಾದುದೇ) ಕರ್ತ್ನೃ (ವೆಂದರೆ ಜ್ಲ್ಯಾತೃವೂ) ಆಗಿರು 
ತ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ (" ನನ್ನನ್ನು ನಾನು ತಿಳಿದು 


ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ' ಎಂಬ ಅಹ೦ಕಾರದ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಸಹ, ತ್ತ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ) 
ಸಾಕ್ಷಿ ಯಾದ ಆತ್ಮನು (ತಿರುಗಿ ಆ) ಅಹಂಕಾರ ರಕ್ವೇ ವಿಷಯವಾಗುವ 
ನೆಂದು ಹೇಳುವದು. ಎಂದಿಗೂ ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. ॥ ೨೪॥ 
ಇದಕ್ಕೆ ಪೂರ್ವಪಕ್ಹದವರು (ಕೊಡಬಹುದಾದ) ಉತ್ತರವೇನಂದರೆ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ "ನಾನು ನನ್ನ ಸ್ಸ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ತ್ಕೇನೆ' ಎಂಬ ಅನುಭವ 
ದಿಂದ ಆತ್ಮನು (ಒಂದೇ ಚ ಕ) ಕತ್ರ ವಾಗಿಯೂ, ಕರ್ಮವಾಗಿಯೂ 








4 ೨೩ ಮಕ್ತು ೨೪ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಗೆ "ಉ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೪.೪ ಮತ್ತು ೧೬.೧೩ 
ಶ್ಲೋಕಗಳು ಆಧಾ೦ವಾಗಿವೆ, 
೫ ಇದು ಕುಮಾರಿಲಭಟ್ಟನ ಅನುಯಾಯಿಗಳ ಪಕ್ಷವು. 


ವಿರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೭೧ 


ಇರುವನೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತಿರಲು, (ಕೇವಲ) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ (ಪ್ರಮಾಣದ) 
ಆಶ್ರಯದಿಂದಲೇ ಒದುಕಿಕೊಂಡಿರಬೇಕಾದ ಅನುಮಾನ ( ಪ್ರಮಾಣದ ಬಲ 
ದಿಂದ) ಆ ಪೃತ್ಯಕ ವನೆ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. 

೨೧೩ ನ್ಸ್ದೀ 


ಉತ್ತರ;-- ಆದರೆ ಇದೂ ಸುಳ್ಳೆಂದು. ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆ 
ಪ್ರತ್ವಕ, ಪ್ರಮಾಣದ ( ಬಲದಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ಮಾತು ಸಿದ ವಾಗುವದೆಂದು 


ತೆ 
ಅದನೆ €) ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ; 
ಎಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ನೋಡುವವನಿಂದ ನೋಡಲ್ಪಡುತ್ತದೆಯೋ, ಅದು 
ಆಳ ( ನೊ ಡಲ್ಬ ಸಟಪ್ರ ) ವಸ್ತುವಿನ ಗುಣವೇ ಇರ ತ್ರ ದ್ರೂದೆ, ನೋಡುವವನ 
ಹಾ 


( ಗುಣ) ವೆ೦ದಿಗೂ ಆಗಲಾರದು. ಯಾಳೆಂದರೆ ನೋಡುವವನ (ಸ್ತ ರೂಪ 
ವಾಗಿರುವ ಜೈತನ್ಯ ಅಥವಾ) ಬ್ಲಾನದಂತೆ, ನೋಡುವವನ (ಸ್ಮರೂಪ 
ಭೂತವಾಗಿರುವ ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ದ್ದ 
ವಾಗಲಾರದೆಂಬದು ( ಪ್ರತ್ಯಸ್ಸ ಸಿದ್ದ 
ಕಾರವಾಗರೂ ಅಂತಃಕರಣದೊಳಗೇ ಇದು ಕೊಂಡು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಗೋಚರ 
ವಾಗುವದರಿಂದ, ಅದೂ ಅಂತಃಕರಣದ ಧರ್ಮವಿರಬೇಳೇ ಹೊರತು, ಆತ್ಮ 
ಆ 2 1 ೨೫ | 


ಾದ ಮಾತು. ಅದುದರಿಂದ ಅಹ೦ 


ಕ 


ನಗ ಸವ ಐದ ಪ್ರತ್ತಕ್ಚವನ್ನು ಪ ಡಿ ತ್ರ ಸ್ಥ ದಿಂದಲೇ ಸುಳ್ಳೆಂದು 


ಮನಗಾಣಿಸಿ ಕ ಘವಾಡುದರಿಂದ್ರ, ನಮ್ಮ ಅನುಮಾನವ ಸಾಧುವಾದು 
ದೆಂದೇ ಸಿದ್ದ ಇರು. ತು. ಇನ್ನು ಅದನ್ನೇ (ಎಂದರೆ ಅಹಂಕಾರಾದಿಗಳು 
ಆತ್ಮ [ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ೦ಬದನ್ನೇ ರೀತಿಯಿಂದ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. 

( ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಗೋಚರವಾಗುವ ಅಹಂಕಾರವು ಆತ್ಮ ಸಧರ್ಮವಾಗಿದ್ದಕೆ- 
ಎ೦ದರೆ « ನನ್ನ ನ್ನ ನಾನು ತಿಳಿಯುತ್ತೇನೆ ` ಎಂಬಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ತಿಳಿಯಲ್ಬ ಡುತ್ತಿ ದ ರೆ-ಅದರಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪಕ್ಚ್ಪ ಗಳಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ೆ 
ಹೇಗೆಂದರೆ (೧) ಸಂಪೂರ್ಣನಾದ ಆತ್ಮ ನೇ ಈ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ತಿಳಿಯ 
ಬಹುದು, ಅಥವಾ (೨) ಅವಸು ತನ್ನ ಅಂಶಮಾತ್ರದಿಂದ ಅದನ್ನು ತಿಳಿ 
ಯಬಹುದು.) ಆದುದರಿಂದ ಇವೆರಡೂ ವಿಕಲ್ಬಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸಿ, ಅವೆರ 
ಡಕ್ಕೂ ದೋಷಗಳನ್ನು ಒಡ್ಡುತ್ತಾರೆ;-- 
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ಅಹಂಕಾರವು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವ ( ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪಭೂತ ) 
ಗುಣವಾಗಿದ್ರರೆ, ಅದನ್ನು ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ಸಂಪೂರ್ಣ ( ರೂಪ ) ದಿಂದಲೂ 
ತಿಳಿಯಲಾರನು; ಚ ಅಂಶ (ರೂಪ) ದಿಂದಲೂ ತಿಳಿಯಲಾರನು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ-- (ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪಭೂತ ಗುಣವಾದ ಅಹಂಕಾರವು) ಆತ್ಮ 
ನಂದ 02 (| ಇಷ್ಟೆ ್ಟ ಅಲ್ಲ;) ಅವೆರಡೂ ( ಎಂದರೆ ಅಹಂ 
ಕಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಗಳೆರಡೂ) ಒಂದೇ ಆಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. (ಆದುದರಿಂದ 
ಈ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ತಿಳಿಯುವನೆಂದರೆ, ಅವನು ನ್ನನ್ನ್ನು 
ತಾನೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವನು, ಎ೦ದು ಹೇಳಿದ ಹಾಗಾಗುವದು. ಆದರೆ 
ಇದೇಈಗ ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಂತೆ ಈ ಮಾತು ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. 
ಇನ್ನು, ಎರಡನೆಯ ಪಕ್ಟದಂತೆ ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ಒಂದು ಅಂಶದಿಂದ ಮತ್ತೊಂ 
ದಂಶವಾದ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ತಿಳಿಯುವನೆಂದರೆ, ಅದೂ ತಪ್ಪು. ) ಯಾಕೆಂ 
ದರೆ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಅಂಶಗಳೇ ( ಎಂದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾಗ ಅಥವಾ ತುಣುಕು 
ಗಳೇ ) ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿನ ಮೇಲೆ) ಆತ್ಮನು ಎಂದಿಗೂ ಜ್ಞೇಯ 
ವಾಗುವದು ಶಕೃವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ, ( ಅಹಂಕಾರವು ಅತ್ಮಧ ರ್ಮವಾಗಿದ್ದರೆ ಅದು 
ನಮಗೆ ಎಂದಿಗೂ ತಿಳಿಯಲೇಬಾರದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅದು ನಮಗೆ ಗೋಚರ 
ವಾಗುವದೆಂಬದಂತೂ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಅನುಭವಸಿ ಚೌ ಮಾತು. ಆದುದದ 
ರಿಂದ ಅದು ಆತ್ಮಧರ್ಮವಾಗಲಾರದು. ) ॥ ೨೬ ॥ * 

ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕ್ಯಾಗಲಿ, ಕ್ರಮದಿಂದಾಗಲಿ, ಒಬ್ಬನೇ ಧರ್ಮಿಯು 
ನೋಡುವವನೂ, ನೋಡಲ್ರಡುವ ವಸ್ತುವೂ--ಎರಡೂ--ಆಗುವದು 
ಕಕ್ಕ ಎಲ್ಲೆ ೦ದು ತೋರಿಸುವಡಕ್ವಾ ೧. ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; 

(ಆ ವಸ್ತುವು) ನೋಡುವವನಾದಾಗ, ಅದೆಲ್ಲ ನೋಡುವ ಲಸ 
ವನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತಿರುವದರಿಂದ, ಅದೇಕಾಲಕ್ಕೆ ಅದು ( ಮತ್ತೆ) ನೋಡಲ್ಪ 
ಡು ಹಸ್ತ ವಾಗಲಾರದು. ( ಅದೇ ಸಸ್ಯ ಕದಿದ ರೂ) ಬೇರೆ ಕಾಲ 
ದನಿ ಆ ೋೋಡಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತು ವಾಗುವದೆಂದೆನ ನ್ನಬೇಕೇ? (ಅದೂ ಶಕ್ಗ 
ವಿಲ್ಲ. | ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು (ಹಾಗೆ) ನೋಡಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತು (ಮಾತ್ರ) 
ಗಿಬಿಟ ರೆ, ಅದನ್ನು ನೋಡುವವರೇ ಯಾರೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. (ಅಥವಾ 


ಹ ಸತು ಸ ಸಹಾ ಟು ಪಾನ ಸತವ ಕಸವೂ ಸಕಸ್‌ 
*ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ತಿಯ ೧೬ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೧-೧೪ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ 


ಬ 


ರ್ದ 
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ಅದು ಹಾಗೆ ನೋಡಲ, ಡುವ ವಸ್ತುವಾದಾಗ, ನೋಡುವ ವಸ್ತುವೆಂದು 
ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವದೂ ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನಾದರೋ ಯಾವಾಗಾದರೂ 
ನೋಡುವ ವಸ್ತುವೆಂದೇ ವೇದಾಂತಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಪ್ರಸಿದ್ದವಾಗಿದ್ದಾನೆ. । ೨೭॥ 


ತ 


೧ ಭುಜ್‌ ಒಳ್ಳೆಯದು. ಮುಮತ್ತ (ವೆಂದರೆ ನನ್ನ ದೆಂಬ ಅಭಿ 
ಮಾನ ) ಮೊದಲಾದವುಗಳು ( ಎಂದರೆ ಇಜ್ಜಿ, ಕ್ರಿಯಾ ಮೊದಲಾದವುಗ 
ಛೆಲ್ಲ) ಅನಾತ್ಮವೆಂಬ ( ಭಾವನೆಯಿಂದಲೇ ನಾವು) 
ರುಪೆವಾದುವರಿಂದಲೂ, ಮತ್ತು ನೀವು (ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ದ) ನ್ಸ್ಯಾ 'ಯಕ್ಕನು 
ಸಾರವಾಗಿ ಅವೆಲ್ಲ (ಒಡಧರ್ಮಗಳೆಂದು ಸಿದ ವಾಗುವದರಿಂದಲೂ) ಅವು 
ಟು 
ಅನಾತ್ಮವೆಂದೇ ನಾವು ತಿಳಿಯೆ 
(ಸಾಕ್ಟೀ) ಆತ್ಮನ (ದ್ಲೋತಕವೆಂಬ) ಸಂದರ್ಭದನ್ಲಿಯೇ ಪೃಸಿದ್ಧವಾಗಿ 


ವ್ಯವಹಾರ ಮಾಡುತ್ತಿ 


' ಎಂಬುವದು ಮಾತ) 


ಸ 
೪ 
ಟು 
ನ್ಯ 
ಛೆ 
ಶ್ತ 
ಲೂ 
ವ್ರ 
` 


ರುವದು. ಮತ್ತು 4 ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದೇನೆ' ಎ೦ದು ಹೇಳುವ ಶು)ತಿಯ 
ಮೇಲಿಂದ (ಮುಕ್ತ ಸಿ ತಿಯೊಳಗೆ ಸಹ 6 ನಾನೆಂ'ಬುವದು ಇರುವದೆಂದು 


ಈ 


ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅಹಂಕಾರವು ಮಾತೃ ಅನಾತ್ಮಧಮ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಯುಕ್ತವಾಗಲಾರದು. 

ಉತ್ತರ--- ಹೀಗೆ ಹೇಳುವದು ತಪ್ಪು: 

( ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಗದ ( ಆಧಾರ) ದಿಂದ  ನಾನೆಂ'ಬ 
ಧರ್ಮವು ಆತ್ಮನ ಸ ರೂಪವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದಕೆ, (ನಾನು ಜೈ ಬಣ್ಣದ 
ವನು ' ಎಂಬ ವಾಕ್ತದಿಂದ ( ಬಳಿ ಬಣ್ಣವ, ಸಹ ಆತ್ಮ ಧರ್ಮವೆಂದು 
ಹೇಳಬೇಕಾದೀತು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಯಾರೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಬಳಿಬಣ್ಣವು 
ದೇಹಧರ್ಮವೆಂದೇ ಎಲ್ಲರೂ ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಬರೇ ಆ ತರದ 
ವಾಕ್ಯದ ಆಧಾರದಿಂದ ಅಹಂಕಾರವು ಆತ್ಮಧರ್ಮವೆಂದು ಹೇಳುವದು ) 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದ ( ಮತ್ತು ಸಮರ್ಪಕವಾದ ) ನಿಯಮವಾಗಲಾರದು 
( ಕಿಂಬಹುನಾ), «ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು ಎಂಬ ವಾಕ್ಗದ (ಉದ್ದೇಶವು) 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತತ್ತಿ * ಹಾಕುವದೇ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವದಿರುವದಿಲ್ಲ.) ॥ ೨೮ ॥ 


ಜೆ ನಾನು ' ಎಂಬುವ ಕಲ್ಪ ನೆಯನ 


ಇರುತ್ತದೆ, ಹೊರ ರತು(ಅದಕ್ಕೆ 


| ಟಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ನು 
ಪುಷ್ಟಿ 








೭೩೪ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


"ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮ ನೆಂ'ಒ ವಾಕ್ಗವ್ರ * ನಾನು ' ಎಂಬ (ಕಲ್ಪ 
_ ಹಾಕುತ್ತದೆ, ಎಂದಶೆ-- 
`ಯಾವ ಈ (ವಸ್ತುವು ಇಲ್ಲಿಯವರಿಗೆ) ಗಿಡದ ಜಬೊಡ್ಡೆಯೆಂದು 
ಕಾಣುತ್ತಿತ್ತೋ, (ಅದು ನಿಜವಾಗಿ ಬೊಡ್ಡೆಯಲ್ಲ.) ಮನುಷ್ಣನೇ ಆಗಿರು 
( 


ಆ ೧೧ 
ತೃದೆ. 7___ಎಂಬ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ (ಮೊದಲು ಅಬ್ಲಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ)ಗಿಡದ 


ಣ್‌ 


2 

2೬ 

€ 
ಟು 
1 

ಮ 

ಲ್ಫಂ 

೮೨ 


ಬೊಡ್ಡೆಯಕಲ್ಪನೆಯು (ಆ ಮೇಲೆ ಚ್ಞ್ಯಾನದಿಂದುದಿಸಿದ ) ಮನುಷ, ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಿಂದ ಕಿತ್ತಿ ಹಾಕಲ್ಪಡುತ [ೈದಷ್ಟೇ ? ಹಾಗೆಯೇ, . ಬ್ರಹೃನಿದ್ರೇನೆ' 
ಎ೦ಬ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಾನು ' ಎಂಬುವ (ಸಂಕುಚಿತ) ಭಾವನೆಯೆಲ್ಲವೂ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೇ ಅಳಿಸಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ॥ ೨೯ ॥ 
" ನಾನೆಂ'ಬ ( ಸಂಕುಚಿತ ಭಾವನೆಯ ) ಉಪಾಧಿಯು ನಮ್ಮ ಜಿನ್ನು 
ರರ ದ್ರೆ ಎತ ಸಮೂಹದೊಳಗೆ ನಮ್ಮ ಜಿನ್ನು ಬಿ ದ. ವಸ್ತುವೇ 
“ಉಳಿಯುವ ವದಿಲ್ಲೆ ರ ೦ದು ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾಣೆಂದರೆ ರಿ ವಸ್ತುಗಳ 
ಸಂಬಂಧವೆಲ್ಲ ಈ "ನಾನೆಂ'ಒ ಅಭಿಮಾನದ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಹೇಳುವದೇನಂದರೆ: 
ನಾಸೆಂ'ಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ದೂರವಾದೊಡನೆ, (ನನ್ನದು' ಎಂಬ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಮಾಯವಾಗುತ್ತದೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ "ನನ್ನದು' 
ಎಂಬುವದಕ್ಕೆ ನಾನೆಂ'ಬುವದೇ ಬೀಜವಾಗಿದೆ. ಕತ್ತಲೆಯು ದೂರವಾದ 
ಮೇಲೆ ಹಾವೆಲ್ಲಿಂದ ಬರಬೇಕು? 1 ೩೦ ॥ 
( ಮೇಲಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೆ) ಹೇಳಿದ ಡೈಷ್ಟಾಂತದ ಅಂಶವು 
ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯಲೆಂದು, ಇಡೀ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನೇ ಬಿಚ್ಚಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ;-- 
ಕತ್ತಲೆಯಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯು ತ ( ಮನುಷ್ಯನು ) 
ಮೋಹದಿಂದ ಹಗ್ಗದಮೇಲೆ ಹಾವನ್ನು ಕಾಣಹತ್ತುತ್ತಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಅವನ ಮೋಹದ ವಿನಾ ಪೂಮಾಲೆಯು ಹಾವಾಗಿ ಕಾಣಲಾರ(ದೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೩ ॥ 
( ಬಲ್ಲ ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ) ಇರುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದಲೂ ಅಹಂಕಾರವು 
ಆತ್ಮಧರ್ಮವಲ್ಲ. 
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ಟು ಕಾರವು ಆತ್ರಧರ್ಮವಾಗಿದ ಶೆ ಅದು ಮುಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಗಾಢ 
ನಿದ್ರೆಗಳೊಳಗೂ ಇ. ರಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದ ವಸ್ತೆಗಳಲ್ಲಂತೂ ) 
ಇ. ಆದುದರಿಂದ ಅಹಂಕಾರವು ಆತ್ನನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ 


ದೆಂ(ದು ತಿಳಿಯಬೇಕು.) ॥ ೩೨॥ 


ಳೆ ಅಕ್ಕೆ ಬರದಂತಹ ದೋಷಗಳು ಗಂಟುಬೀಳುತ್ತವೆ; 
ಅಹಂ೦ಂಕಾರವ್ರ ಆತ್ಮಧರ್ಮವಾಗಿದ ಶೈ... ( ಇತ್ಮಸ್ತರೂಪವಾದ ) 


ಕ ಇ ನೆ ಕ 
ಬ್ಲಾನದಂತೆ ಅದಕ್ಕೂ ನಿತ್ಯತ್ನವಿರುತ್ತದೆಂದು 
ರ 


ಲ 


ಎ 
ವೀಗೆ ಅಹಂಕಾರಣನೆ ನಿತ್ರ ನಂಬಿದರೆ) ಮೋಕ್ಷ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಈ ೨ ೧೨ ಅ 
ಹೆಬ ಹುರುಳಿಸ್ಬದೆ ದು ತ ತ ಬಾಾತೆಂದರೆ ಅಹಂ 
ಟ್‌ ಕೆ ತಾ 


ತ್‌ 
ಗ ` ಪಿ ಎಷ ಗಲಿ ಇ ಇ ಡ್‌ ಸ 
ಈಾರವಿರುವವರೆ ದ್ಹ 'ಶಜಾಲವು ನಮ್ಮ ನ್ನುಬಜಿದ ಲಾರದು. ಮತು 


ಜಃ ದ್ರ್ಪೈೆತ ತಜಾಲವಿದ ಮೇಲೆನೆ ಮೋಕ್ಷದ ಆಸೆಯೆಲ್ಲಿಯದು ? 
ಪೂಸಾ ಸಾಜ 
ರಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯದಿದ್ದರೂ, ಹಸರುಬಣ್ಣವು ಅವುಗಳ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ 
ಧರ್ಮವೇ ಆಗಿರುತ್ತ ದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ ತ್ರೈವ್ರ ಅವಸ್ಥೆ ಗಳ 
ಇರದೇ ಇದ ರೂ), ಅದು ಆತ್ಮಧ ಧರ್ಮವಾಗುವದು ಶ ಶಕ್ಕವಿದೆ. 


(೮ 


ಉತ್ತರ;-- ಅಬ್ಬ,  (ಆತ್ಮಸಬಗ್ಗೆ ಹಾಗೆಸ್ಟ ಅಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ 1: 

ಮಾವು ಮೊದಲಾದವುಗಳು ( ಸ್ವಭಾವತಃ ) ಬದಲಾವಣಿಗಳಿಗೆ 

ಡಾಗುತ್ತವೆ. ಅದರಿಂದ ( ಮೊದಲಿನ ) ಗುಣಗಳು ನಾಶವಾಗಿ, ( ಅವು 
ಗ ) ಬೇರೆ ಹೊಸ ಗುಣಗಳು ಕಾಣಹತ್ತ್ಮುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಶ್ರುತಿಯು 
« ನೋಡುವವನಾದ ಆತ್ಮನಿಗೆ (ವಿಕಾರ) ವ್ಲ್ಲಾ?” (ಬೃ. ಉ. ೪. ೩. ೨೩) 
ವೆಂದು ಹೇಳುವಂತೆ,  ( ಸಮ್ಮ ಆತ್ಮನಾದ ) ಬ್ರಹ್ಮನಾದರೋ 
ಅವಿಕಾರಿಯು. ( ಆದುದರಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಹಳೆಯ ಗುಣಗಳು ಹೋಗುವ 














* ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨ನೆಯ ಶ್ಲೊ (ಕವನ್ನು ನೋ. ಓದ್ವೈತಜಾಲ 
ವೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳೆಂದು ವೇದವೇ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ) 


ತ 
೭೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವೆಂದಾಗಲಿ, ಹೊಸ ಗುಣಗಳು ಬರುವವೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದ 
ಏಲ್ಲ.) ॥ ೩೪ ॥ 

ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೆ ಉತ್ಪತ್ತಿ ನಾಶಗಳಿರುವವ್ರ,. ಆದುದರಿಂದ ಅದು 
ಯಾವುದರ ಧರ್ಮವಾಗುವದೋ, ಆ ವಸ್ತುವೂ ಅಸಿತ್ಯವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗ. 
ತ್ತದೆ. ( ಎಂದ ಮೇಲೆ ಅಹಂಕಾರವು ಆತ ಧರ್ಮವೆಂದು ಹೇಸಿ ಹೇಳ 
ಬೇಕು?) :-- 

ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳಿದ್ದ (ಎ೦ದರೆ ಅಧಿತ್ಯವಾದ ಅಹಂಕಾರವು ಹುಟ್ಟು 
ಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ, ಎ೦ದರೆ ನಿತ್ಯನಾದ) ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟರೆ, ಆತ್ಮನೂ 
ಅನಿತ್ಯನಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಧರ್ಮವು ತನ್ಹ ಹುಟ್ಟು ಸಾವು 
ಗಳಿಂದ ಧರ್ಮಿಯನ್ನು ಮಾರ್ಪಡಿಸಿಯೇ ಬಿಡುತ್ತದೆ. ॥ ೩೫ । 

ಪೂ. ಪು-ಇ ಆಗಲಿ, ( ಆತ್ಮನಿಗೂ ಬೌದ್ರಮತದಲ್ಲಿಯಂತೆ) ಅನಿತ್ಯ 
ತ್ನವು ಬರಲೊಲಬ್ಬದೇಕೆ ? ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದಲೇ ಹಾಗೆ ಸಿದ್ಧವಾದ ಮೇಲೆ, 
ಅದಕ್ಕೆ ಯಾರೇನು ಮಾಡುವದು ? ; 

ಉತ್ಕರ--- ಹಾಗೆನ್ಫು ವದೂ *ತಪ್ಪು:-- 

ಕೊಡವನ್ನು (ನೋಡುವ ನು ಅದರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಇರಲೇ ಬೇಕಾ 
ಗುವಂತೆ, ಅಂತಃಕರಣ ಮೊದಲಾದ ಬಲ್ಲ ದ್ರೆ ಎತವಸ್ಮುಗಳ ಆಗುಹೋಗು 
ಗಳು.) ನೋಡುವ ಆತ್ಮನ ಸಾಕ್ತಿ ಕ್ಸೀಭಾವವ್ರ ಎಂದಿಗೂ ಮಾಯವಾಗದೆ, 
( ಅಖಂಡವಾಗಿಯೂ ), ಸ ತಃ ಸಿದ್ದ ವಾಗಿಯೂ ಇದೆ. ಅದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆ 
ಯುವದು ಎಂತಹ ಪಂಡಿತನಿಗೂ ಸಾಧ್ಯ ವಿಲ್ಲ. 1೩೬॥ 











ಚಿ ನೈಷ್ಯವರ್ನ್ಯಸಿದ್ಧಿ ಯು ಮೇಲಿನ ಚಂದ್ರಿಕೆಯೆಂಬ ಟ್ಯಕೆಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯನೆಂಬ 
ಬಗ್ಗೆ ಹೀಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ಕರಣ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ:... ದೇಹವಿರುವವರೆಗೆ ಅವನೇ ನಾನೆಂದು ಗುರ್ತು 
ಹಿಡಿಯುತ್ತೇನೆ. ( ಪ್ರತ್ಕಭಿಜ್ದಾ ) (೨) ಆತ್ಮನು ಅನಿತ್ಯನೆಂದು ತಿಳಿದರೆ ಅವನು ತಾನು 
ಮಾಡದಿರುವ ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಜವಾಬುದಾರನೂ, ಮಾಡಿದ ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಜವಾಬದಾರನಲ್ಲ 
ದವನೂ ಆಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. (೩) ನಮಗೆ ಎಷ್ಟೋಸಾರೆ ಹೋದ ಜನರ ಸ್ಮರಣೆಯಿರುವದು 
(೪) ಮುಖ್ಯಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬಾಧೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ. (೫) ಖರೇ ಸಾದೃಶ್ಯದ ಮೇಲಿಂದ ಪ್ರತ್ಯ 
ಭಿಜ್ಞೆಯ ಉಪಪತ್ತಿಯನನ್ನು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ, ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


ವಿರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೭೭ 


ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ ಅಹಂಕಾರವು ಆನಾ ತ್ರೈ ಸಧರ್ಮವೆಂ ದು ನಿಶ್ಚಯಿಸ 
ಬೇಕು: 


ಅಹಂಕಾರವಾದರೂ, ಕೊಡ ಮೊದಡಲಾದವುಗಳಂತೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂ 
ದಲೇ ಗಮ್ಮ-ವಾ/ಸರುವದರಿಂದ, , ಅವುಗಳಂತೆ ಅದಾದರೂ) ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮ 
ವಾಗಲಾರದು,  ( ಆದರೆ ಆತ್ಮನೂ ಪ್ರಮಾಣ ಇಗಮ್ಣನೇ ಅಬ್ಲವೇ, ಎಂದು 
ಜೇಳದಶೈ,) ಪ್ರಮಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವನಿಂದಲೇ * ಸಿದ ವಾಗುವನೋ, ಅಂತಹ 
ಆತ್ಮನು ಆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿ೦ದಲೇ ಹೇಗೆ ನಿದ ವಾದಾನ,? (ಎ೦ದು ಉತ್ತರ 


ಟು 
ಕೊಡಬಜುದು,) ॥1೩೭॥ 


ಈ ಧರ್ಮಧರ್ಮಿಗಳು ( ಮ ಅಹಂಕಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಗಳು) 

ಇ ಬಾ ವತ ಎ4 ನ ಸೆ ಪ 
ರಸ ರ ಏಿರುದ ವಾಟಿರ ಎವಡರಿಂದ ಟ್ರಿ ಇಡರಶ ಬಾರವು, ಏಎ೦ತೆಯೆ 
ಲ 14 ತ್ರ ತೆ 11/0 ಬೆ ಕ್ಟ ( ತ 


ಎರಾ ಷಿಷ್ಣ್ಮ ಇಷ್ಟ 


ನಿಜವಾ ಗ ಇರ್ಜರರಾಗಳೂ ಆಗಲಾರ ರವು ಗಾ 


ಧರ್ವಿಯಾಗಬೇಕಾದ (ಜಿ ತದ್ರೂಪ) ಆತ್ಮನು (ಧರ್ಮವಾಗಬೇ 
ಕಾದ ಜಡೆ ಅವಂಕಾರಕ್ಕೆ) ವಿರುದ್ಧವಾ!ಸರುವದರಿಂದ, ದೃಶ್ತವಸತ್ಥಿವಾದ 


(ಆನಾತ್ಮದ) ಧರ್ಮವಾದ ಆಹಂ೦ಕಾರದೊಡನೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರಲಾರನು. 
(ಆಸುಕೂಲವಾದ) ಗಾಳಿಯಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞ ೨ಸುತ್ತಿರುವ ಬಜ್ವಾ ಲೆಗಳುಳ್ಳ ಬೆಂಕಿ 
ಯನ್ನು ( ಅದಸ್ಯೆ ವಿರ ುದ್ರವಾದ ) ಡಳೆಯು ಮುಟ್ಟ ಬೇಕೆಂ ದು ( ಬಾ 
ದರೂ) ಬಯಸಬಹುದೆ 7. ॥(೩೮॥ 


ಲ 
ಆದುದರಿಂದ ನಸಂಶಯವಾಗಿ (ನಾವು ಈ ಮಾತನ್ನು) ಒಪ್ಪಬೇಕು: 
ನೋಡುವಿಕಳೆಯೂ, ನೋಡಲ್ಪಡುವಿಕೆಯೂ ಒಂದೇ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ 
ಒಂದೇ ಕಡೆಗೆ ಎಂದಿಗೂ ಕೂಡಿರಲಾರವು. ಮತ್ತು ಆತ್ಮನು ದೃಶ್ಯವಾದ 
(ಬುದ್ದಿಗೆ) ದೃಶ್ತನೂ ಅಲ್ಲ; ಹಾಗೂ ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ ಆತ್ಮನು "ಸ್ನ ನ ನ್ನು 
ತಾನೂ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಿ ಲಾರನು. 1೩೯॥ ಸ 





ಜಿ ಸೈ. ಸಿ. ೧.೮೯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನೂ ಅದರಮೇಲಿನ ಓಸಪ್ಪಣಿಯನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 
ತಃಸಿದ್ದ ಧನ್ಯಿಯದ ೫೬ನೆತು ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೂ, ಮೂರ 
ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮, ಮತ್ತು ಇನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ಲಿಯೂ ಬಂದಿದೆ. 





೭೮ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಮತ್ತು (ಹಾಗೆ ಆಗುವದೆಂದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡರೆ 
ಲೋಪವಾಗುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ( 
ದೋಷಗಳು ಬರುತ್ತವೆ ). 

ನೋಡುವ ಆತ್ಮನೂ ಕೂಡ ನೋಡಲ್ಪೃಡುವ ಬುದ್ದಿಗೆ ಕರ್ಮವೆಂದರೆ 
ಗೋಚರವಾಗಬಹುದಾದರೆ, (೧) ( ಆತ್ಮಬುದ್ರಿಗಳಲ್ಲಿ ' ಪೃತಿಯೊಂದೂ 
ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಬ್ಯಾತೃ-ಬ್ಲೇಯ ) ವೆರಡೂ ಆಗುತ್ತದೆ ( ಯೆಂಬ 

1 ೪ ೧%. ಎ 

ಅಸಂಬದ್ದ ಮಾತನ್ನೊ ಪ್ಪಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮನು ' ಬುದ್ಧಿಯನ್ಫು ನೋಡುವವನೂ, ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ನೋಡಲ್ಬ 
ಡುವವನೂ-ಎರಡೂ-ಆಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರಂತೆ, ಬುದ್ದಿಯು ಆತ್ಮ 
ನಿಂದ ನೋಡಲ್ಪಡುವಂತಹದೂ, ಆತ್ಮನನ್ನು ಸೋಡುವಂತಹದೂ-ಎರಡೂ 
ಆಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ) ಮತ್ತು (೨) ಆತ್ಮಬುದ್ದಿಗಳೆರಡೂ 
ನೋಡುವ ವಸ್ತುಗಳೇ ಆಗಿಬಿಟ್ಟರೆ, ಆ ವೇಳೆಯನ್ಲಿ) ನೋಡಲ್ಪಡುವ 
* ವಸ್ತುವೇ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ (ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ) ಹಾಗೂ 
(೩) (ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಿಚ್ಚಿ ಹೇಳುವಂತೆ ) ಶ್ರುತಿ ( ವಾಕ್ಯವೂ ಸಹ) 
ಸುಳ್ಳಾಗುವ ಪೃಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ॥ ೪೦॥ 

( ಶ್ರುತಿಯ ಜೊಳ್ಳುತನವು ಹೇಗೆ? ) ಎಂದರೆ:-- 

ಯಾವನ ನೋಡುವಿಕೆಯು ಎಂದೂ ತುಂಡಾಗುವದಿಲ್ಲವೋ-ಅಂತಹ 
ಆತ್ಮನೇ 1 ದೃಶ್ಯನಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ಅವನು ದೈಶ್ಯನಾಗಿ 
( ಬಿಟ್ಟರೆ) ಅವನ (ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ ಮತ್ತು ಸ್ಪರೂಪವಾದ) ದೃಷ್ಟ 
ತ್ನವೇ ( ನೋಡುವಿಕೆಯೇ) ಹಾಳಾಗಿ ಹೋಗುವದು. ಮತ್ತು (ಆ 











೫ ನಮ್ಮ ವೃವಹಾರಕ್ಕೆ ದೃಗ್‌-ದೃಶ್ಯವೆಂಡೂ ಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ವ್ಯವಹಾರವೇ 
ಅಶಕ್ಯವು. ವ್ಯವಕಾರವು ಹೇಗೆ ಆಶಕ್ಕವಾಗುವದೆಂಬದು ಮುಂದಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸ 
೪ದ್ಬಿದೆ. 

1 ಬ್ಬ. ನ ೪.೩.೨೪ರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು ಯಾವಾಗಾದರೂ ನೋಡುವವನೇ ಎಂದೂ 
ಅನನ ನೋಡುವಿಕೆಯು ಎಂದೂ ನಷ್ಟವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳಲ್ಪ್ಬಟ್ಟದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಬಾಭಿ 


ಬರುವದೆಂದರ್ಥ. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೩೯ 


(೭. 
24. 
ಲ 
ತಾ 


ಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಸೂ) ದ್ರಷ್ಟ್ಟರಹಿತವಾಗಿ ದೃ ಶ್ಯಮಯವೆಂದರೆ ಕುರು 


್ಸ ಸ 
ಇಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.) ಹಾಗೂ ( ದೃಶ್ಯವಾದ ಬುದ್ಧಿ _ಮೊದಲಾದವುಗಳೂ 
ದ್ರಷ್ಟ್ಟವಾಗುವದರಿಂದ) ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ದೈಶ ರಹಿತವಾಗಿ, ಬರೇ ದಷ್ಟ 
೬... ಉಳಿಯ ಇಚ ತ್ವದೆ. (ಹೀಗೆ ಅಸಮಂಜಸವಾದ ಪರಿ 


.ನಾಗುವನೆಂದು ಹೇಳುವದು 


ಸ 7 


೯ ೫೬ಟ 
೪ ಕ್ರಿ 
೫. ಬ್ರ 


ತ್ರ ಜು 
ಟ್ಟ 
ತ್ನ 
ಈ 
ನ 
ಲ್ಲ 
ನಾ 
ಪ್ರ 
೭೬ 
ತ್ರ 
ತ್ತೆ 
೧) 
ತ್ತಿ 
( 
(೭5 
೧೬ 
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ಬತ ॥ ೪೧॥ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಯುಕ್ತಿ ಯನ್ನೇ ದೃಢಪಡಿಸ ಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರುತಿ 
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ಸ್ಕ್ಸ ತಿಗಳ ವಾಕ್ಕಗಳನ ್ಟ್ಟೂ ಉದಾಹರಿಸುತ್ತಾರೆ; 


24 
ಗ್ದ 


೩ 


* ಸಾಕ್ಸಿಯಾದ ಆತ್ಮನ ಹೊರತು ಉಳಿದುದೆಲ್ಲ ವಿನಾಶಿಯಾದುದು. 
ಓ. ಬ್‌ 
ಎಂತೆಯೇ ...೬.೩% (ಒ.. ಉ. ೩-೭-೨೩) ಎಂದೂ 
1 
ಟಿ 


ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಗುಣ ಬೃಹ್ಮನನ್ನೇ ವರ್ಣಿಸುವ ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯಗಳನ್ನಾ 
ದರೂ ಹೇಗೆ ಉ ಪೇತ್ಚಿ ಸಬೇಕು? 1 ೪5 ॥ 
(ಪ್ರೀವದ್ಧ ಗವದ್ದೀತೆಯ ೧೩ನೆಯ ಸುತ ೫ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) 
« ಮಹಾಭೂತಗಳು, 'ಅಿಹಂಕಾರವ್ರ,. ,? ಎಂಬುದ್ದೆ್ಲವೂ 4 ಸೇತುವೆಂದರೆ 
(ದೇಹವೆಂದು) ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ವಿ ತ್ವ ರನಾದ 
(ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ನ) ಮತದಂತೆಯೂ ಸಾಕ್ಸಿಯಾದ ಆತ್ಮನಿಗೆ ತಸಂಬಂಧ | 
ಬಲ್ಲವೆಂದಂ(ತಾಯಿತು.) ॥೪೩/ 


ತ್ರ 
ವಲ 


ಈಗ ಇ.ಪ್ಟೊತ್ತಿನ ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದರ ಉಪಸಂಹಾರಮಾಡುತ್ತಾರೆ:-- 

ಹೀಗೆ (ಈ ಪ್ರಕಾರವಾದ) ಯುಕ್ಕಿಗಳಿಂದ (ಅಹಂಕಾರ ಮೊದಲಾದ) 
ದ್ಶೈತ (ಪ್ರಪಂಚವೆಬ) ಆತ್ಮನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದುದೆಂದೂ, ಸುಳ್ಳಾದು 
ದೆಂದೂ, ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. (ಈ ದ್ವೈತಕ್ಕೆ)ಅಚ್ಚಾ ನವೊಂದೇ 
ಕಾರಣವಾಗಿರುತ್ತ. ದೆ. ಅದನ್ನು 1 ದ್ಮೈೆ ವನ್ನು) ತೆ ನಡುವದೂ 


ಬಲು ಕಠಿಣವಾಗಿದೆ. (ಎಂದರೆ ಅದು ಅರ್ಜಚನ ವಾಗಿದೆ.) ॥ ೪೪॥ 
ದ್ರೆ ಎತವೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳೆ ಕೇಕೆ? ವ೦ದರೈ 
ಆತನಿಂದ. ಬೇರೆಯಾದ (ಅಹಂಕಾರಾದಿ ಜಗದ್ರೂಪ) ವಸ್ತುವು 


ಷು 

೮೦ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 

(ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು) ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಇರಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ (ಆತ್ಮನ 

ಸದ್ರೂಪನೂ ಜ್ಞಾಸರೂಪನೂ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಜಗತ್ತು 1 

ಅದು ಜಡವೂ ದ್ಪ ಶೃವೂ ಆಗಿರುವದೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಪೃತೀತಿಯು ಬರುವದು. 
13 


ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೂ ಕೂಡ, ಸಚ್ಚಿದ್ರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನ ಸಂಬಂಧ 
ದಿಂದಲೇ ಅಲ್ಲವೇ? ಆದುದರಿಂದ ಜಗತು ಇ.ರುವದೆಂದೆನ್ನ ಬೇಕಾದರೂ 


೦ 
ಅದಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನ ಅಸಿ ಒತ್ತವೇ ಮೂಲವೆಂದು ಒಪ ಬೇಕಾಗುವದು. ಇನ್ನು 


ಜಗತ್ತು ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಟ್ಟು ಬಿ ಬೇರೆಯಾಗಿರಲಾರದೆಂದೊಡನೆ), ಆದು ಆತ್ಮ 


ರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದೆಂದೂ ಆತ್ಮನಂತೆಯೇ ಅದಾದರೂ ಸಿದವಾಗುವ 
ದೆಂದೂ (ಯಾರೂ ತಿಳಿಯುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮ ಮತು 
ಜಗತ್ತುಗಳು ತೀರ ವಿರುದ ಧರ್ಮಗಳುಳ್ಳೆ ವಾಗಿವೆ. ಆತ್ಮನು ಚಿದೂೂಪ 
ನಾಗಿದ್ದರೆ ಜಗತ್ತು ಅಜಿ ಕಿತ್‌-ಒಡ-ರೂಪವಾಗಿದೆ. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ 
ಚನ್ನ ಬೃ್ರಹ್ಮ-ಆತ್ಮ-ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ ಅಬ್ಬ; ಅದರೊಡನೆ 
ಒಂದಾಗಿಯೂ ಇಲ್ಲ) ಆದುದರಿಂದ ಅಹಂಕಾರ ಮೊದಲಾದ (ದ್ವೈತ 
ಬಾಲವೆಲ್ಲ) ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿತವಾದುದೆಂದೇ (ತಿಳಿಯಬೇಕು.) ॥ ೪೫ | 
ಆದುದರಿಂದ ಇದೆಲ್ಲ ಅಜ್ಜಾ ನದ ವಿಶಾಸವೇ ಸರಿ: 
ದೃಶ್ಯ (ವೆಂದರೆ ಜಡವಸ್ಮುಗಳಿಗೆ) ಶಬ ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳಿದ ರೆ, 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ ಬೃಹ್ಮನು (ಕೇವಲ) ನಿರ್ಗುಣನಾಗಿದ್ದಾನೆ ನೆ (ಆದರೆ) 
ಅಹಂಕಾರ (ವೆಂಬ ಉಪಾಧಿಯಲ್ಲಿ ಏರುದ ದೃಧರ್ಮಿಗಳಾದ) ಇವೆರಡೂ 
ಒಡಮೂಡಿರುವವು. (ಆದುದರಿಂದ ಕನ್ನಡಿಯ ೨ ಮುಂದೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿಯೇ ಇರುವ ಬಿಳೇ ಸ್ಪಟಿಕ, ಮತ್ತು ಕೆಂಪು ಹೂಗಳು ಕನ್ನಡಿ 
ಯೊಳಗಿನ ರಾ ಗ ಕೂಡಿದಂತಾಗಿ, ಹೂವಿನ 


ಕೆಂಬಣ್ಣ ಬ ವು ಸ್ಪಟಿಕದ ಬಣ್ಣವೇ ಆಗಿ ರ ಮೋಹವು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. 
ಅತಕಂತಯೇ ಆತ್ಮಾ ನಾತ್ರ ಚ ಅಹಂಕಾರೋಪಾಧಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ 


ಬಿಂಬಿತವಾಗಿ, ಒಂದರಂತೆ ಒಂದು ಜಾ ಹೀಗೆ ಒಂದನ್ನು 
ಮತ್ತೊಂದಾಗಿ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕೇ ಅಧ್ವಾಸವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ 
ಲೌಕಿಕ-ಪಾರಲೌಕಿಕ ವ್ಯವಹಾರವೆಲ್ಲ ಈ ಅಧ್ಯಾಸದ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೇ 
ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದೇ ಅಜ್ಜನ್ಲಾನವು.) ಆದುದರಿಂದ (ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ 


ಆ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೮೧ 


ಗಳೆರಡನ್ನೂ ಕಚ್ಚಿ ಕೊಂಡಿರುವ) ಅಹಂಕಾರವೇ (ವಸ್ತುತಃ ನಿರ್ಗುಣನಾದ) 
ಆತ್ಮ ನೊಳಸ (ಕರ್ತೃ ತ್ತ ಭೋಕ್ಕೃತ್ತ ಮೊದಲಾದ ಅನಾತ್ಮಧರ್ಮ 
ಗಳಿರುವವೆಂಬ) ಭಾಂತಿಯನ್ನು ಹುಟಿ ಸುತ್ತದೆ. ॥ ೪೬॥ 


ಅದರಿಂದಲೇ (ವಸ್ಮುತ8) ಭೇದರಹಿತನಾದ. ಆತ್ಮನು ಅನೇಶಕ' 
ನಾಗಿರುವನೆಂಬ ಈ ಬುದ್ದಿಯೂ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ;-- 
(ಮೂಲತಃ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ) ಸೂರ್ಯ (ಬಿಂಒವು) ನೀರುತುಂಬಿದ 
ಬೇರೆ ಪಾತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಿ ತ] ಅನೇಕವಾಗಿ 
ತ್ರದಷ್ಟೆ ಕ? ಹಾಗೆಯೇ ಒಬ್ಬನೇ ಒಬ್ಬನಾದ ಸಾಕ್ಷೀ ಆತ್ಮನು 
ಚ 'ಡವಾದ ಅನೇಕ ದೇಹಗಳೊಳಗಿನ ( ಅಂತಃಕರಣಗಳಲ್ಲಿ 
'ತಿಬಂಬಿತನಾಗಿ ದೇಹಕ್ಕೊಬ್ಬನಂತೆ ಬೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ) ಅನೇಕನಾಗಿ 
ೋರುತ್ತಾನೆ. 1೪೭1 


ಚ 


ಕ 


ಇಬ ಜಯ 
(ಪೂ 
ಹ ಸ 
೭ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದರ ಅರ್ಥವು (ಸರಿಯಾಗಿ) ತಿಳಿಯಲೆಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತ 
ವನ್ನು ಸೊಡುತ್ತಾರೆ:--- 

(ವಸ್ತುತಃ) ಒಬ್ಬ. ಎನೇ ಆದ ಮನುಷ್ಯನು, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಒನರ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಂದಲೇ, ಒಬ್ಬ ನಿಗೆ ಗೆಳೆಯನಾಗಿಯೂ, (ಮತ್ತೊಬ್ಬ ನಿಗೆ) ರಿ 
ಯಾಗಿಯೂ, (ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ) ಸಮ (ನೆಂದರೆ ಉದಾಸೀನನಾಗಿಯೂ) 
ತೋರುವಹಾಗೆಯೇ, (ಮೂಲತಃ ಭೇದರಹಿತನಾದ ಚೈತನ್ಸರೂವ ಆತ್ಮ 
ನೊಳಗೆ ಕಾಣಿಸುವ ಭೇದವು ಅಂತಃಕರಣಮೂಲಕವಾದುದೇ ಸರಿ. 1೪೮॥ 

( ತನ್ನ ಮಹಿಮೆಯಿಂದಲೇ ಸಿಂತುಕೊಂಡಿರುವ,  ಪೂರ್ಣನಾದ 
ಜೈತನ್ನರೂಪ ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲರ ಅಂತಃಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಿ, ಅವರವರ 
ಅಂತಃ ಕರಣಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವನೆಂಬದು ಹೇಗೆ ಸರಿಯಾಗುವಡು? 
ಎ೦ದು ಕೇಳಿದರೆ ) ;-- 

ಸೂರ್ಯನು (ಆಕಾಶದೊಳಗಿನ ತನ್ನ ಸ್ನಾನದಲ್ಲಿ ಅಚಲನಾಗಿಯೇ) 
ಇದ್ದರೂ, ನೀರು ತುಂಬಿದ ಆಯಾ ಪಾತ್ರೆಗಳೊಳಗೆ ( ಒಡಮೂಡುವ 
ದರಿಂದ), ಅವು (ಎಂದರೆ ಪಾತ್ರೆಗಳು) ಅವನನ್ನು (ಎಂದರೆ ಸೂರ್ಯನ ನ್ನು) 
ತಾವಿದ್ದ ಕಡೆಗೆಲ್ಲ ಅಪಹಾರ ( ಮಾಡಿ ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಂತೆ 


ಹಹಿ೭೧೦ 


೮೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ 


ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆಮೂಲಕ ಸೂರ್ಯನು) ಆಯಾ ಪಾತ್ರೆಗಳೊಳ 
ಗಿನ (ಸಂಕುಚಿತವಾದ) ಪ)ದೇಶದಕ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದು, ಆ (ನೀರಿನೊಳಗಿನ ಚಲನ 
ವಲನಗಳ ಸಂಗಡ) ತಾನೂ ಚಲಿಸುವ ಹಾಗೆಯೂ, ಆ (ನೀರಿನ ಪಾತ್ರೆಗಳ 
ಆಕೃತಿಗನು ಸರಿಸಿದ ) ಆಕಾರವುಳ್ಳೆ ವನಾಗಿಯೂ ತೋರುವಂತೆಯೇ, 
(ಅವಿಕ್ರಿಯ, ನಿಶ್ಚಲ ಮತ್ತು ವ್ಯಾಪಕನಾದ) ಆತ್ಮನು ಬೇರೆ ಬೇಕೆ 
ಆಂತಃಕರಣಗಳಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಿ, ಆಯಾ ಅಂತಃಕರಣಗಳ *ಸಂಕುಚಿತ 
ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವಂತೆಯೂ, ಅವುಗಳ ಆಕಾರವನ್ನೇ ಹೊಂದಿ 
ದಂತೆಯೂ, ಅವುಗಳಲ್ಲಾಗುವ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಂದ ತಾನೂ ಬದಲಾಗುತ್ತಿ 
ರುವಂತೆಯೂ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ॥೪೯॥ 


(ಒಬ್ಬನೇ ಆತ್ಮನು ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ದೇಹದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುವ 
ನೆಂದಮೇಲೆ, ಆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಸುಖದುಃಖಮೊದಲಾದ ಪರಸ್ಪರ 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ನಾನಾಸಂಗತಿಗಳಿಗೆ ಆತ್ಮನು ಆಶ್ರಯನಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದಲ್ಲ, 
ಎಂದರೆ ಅದೂ ತಪ್ಪು. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಇಂತಹ ಧರ್ಮಗಳೂ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ 
ದರೂ ಒಂದೆಡೆಗೇ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 

ಅವೆಲ್ಲ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸುಳ್ಳಾಗಿವೆ. (ಐಂತೆಯೇ) ಅವೆಲ್ಲ 
ಒಂದೇಶಡೆಗೆ ಕೂಡುವದೂ * ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ- ಒಬ್ಬಳೇ ಹೆಂಗಸಿನ 
ದೇಹವು ಕಾಮುಕನಿಗೆ) ಸುಂದರವಾಗಿಯೂ, (ಬೈರಾಗಿಗೆ) ಅರುಚಿ 
ಯಾಗಿಯೂ, (ನಾಯಿ ಮೊದಲಾದ ಮಾಂಸಭಕ್ತಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ) ಸವಿ 
ಯಾದುದಾಗಿಯೂ, (ಅವರವರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವರವರಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿ) ತೋರುವದಿಲ್ಲವೇ? ॥ ೫೦॥ 


ಈ ಅಭಾಸ (ವೆಂದರೆ ಜಿ ಳ್ಭುಕಲ್ಪನೆಯೆಲ್ಲ: ಪರಮಾರ್ಥ ವಸ್ತುವನ್ನು 
ಎಳ್ಳಷ್ಟು ಮುಟ್ಟಿಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದೆಲ್ಲ (ಎಂದರೆ ಕಲ್ಪನೆಯೆಲ್ಲ) 
ಅಜ್ಞ್ವಾನವೊಂದರಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ:..- 


ಮತ್ತು ಕರ್ತೃ-ಕರ್ಮ ಫಲರೂಪದಿಂದೆ (ಭಿನ್ನವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ) 

















*ಒಂದೇ ವಸ್ತುವನ್ನು ಹಲವು ತೆರನಾಗಿ ಅಲ್ಲಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆಯೆಂದು ಆತಯವು. 
ಪಂಚದಶೀ ೪.೨೩ ನೋಡಿರಿ, 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೮ಷ್ಟಿ 


ಆತ್ಮನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ಬೇರೊಂದು ವಸ್ತುವ್ರ ಇಲ್ಲದಿದ್ದ ಸರೂ, 
ಸೋಮಶರ್ಮನ * ತಂದೆಯಂತೆ, ಸುಳ್ಳಿನ (ಸಂತೆಗೆ) ಮರುಳಾಗಿ ಈ 
(ಲೋಕವು) ತನ್ನಿ ೦ದ ತಾನೇ ಮೋಸಹೊಂದುತ್ತದೆ! ॥ ೫೧॥ 

(ಆತ್ಮ) ವಸ್ತುವಿನ ನಿಜವಾದ ರೂಪವನ್ನರಿಯದೆ ಅಜ್ಜಾನ ಪಟಲ 
ದಿಂದ ಕಣ್ಣು ಕಾಣದವನಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸ 

ಅಪವಿತ್ರವಾದ (ಮತ್ತು ಹೊಲಸಿನ ರಾಶಿಯಾದ ಸಿ ಸ್ಟ್ತೀ ದೇಹವನ್ನು 
ನೋಡಿ, ಏನು ಹುಬ್ಬು , ಏನು ಮೂಗು, ಏನು ಮುಖ, ಏನು ಅ 
ಏನು ಆಸೆಯ ಮುಗುಳುನ ನಗೆಯೆಂದು ಕೇವಲ ತನ್ನ ಕಲ್ಫ _ನೆಗಳಿಗೇ ಮರು 
ಳಾಗಿ, ಸುಂದರಿಯಾದ ಸ್ತ್ರೀಯೆಂದು (ಉಬ್ಬಿ) ಅದನ್ನ ಆಲಂಗಿಸುವನಲ್ಲ! ಡ್ಯ 
(ಮತ್ತು ಇದರಂತೆಯೇ ``ಉಳಿದ್ದೊ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಮರುಳಾಗಿ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ 
ಆಸಕ್ತನಾಗುವನಲ್ಲ!) ॥ ೫೨ 

(ಮೇಲೆ ೪೬ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಒಂದೆಡೆಗೆ ಗುಣಯುಕ್ತ 
ವಾದ ಜಡವಸ್ತುಗಳಿರುವವು. ಮತ್ಕೊಂಡೆಡೆಗೆ ನಿರ್ಗುಣನಾದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಿರುವನು. ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ "ನಾನು' ಕ್ಕ ಎಂಬ ಕನ್ನಡಿಯೊಳಗೆ ಒಡ 
ಮೂಡಿ, ಅಲ್ಲಿ ಕೂಡಿದಂತೆ ಕಾಣುವವು. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅಂತಃ 
ಕರಣವು ಜಡವಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಕಬ್ಬಿಣವು. ವಸ್ತುತಃ ತಣ್ಣ ಗಾಗಿದ್ದರೂ, 
ಬೆಂಕಿಯಿಂದ ಕಾಯಾಗ ಅದು ಬೆಂಕಿಯಂತೆಯೇ ಉಳಿದ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಸುಡುವಂತೆ, ಅರಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ಆತ್ಮನು ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ 
ಬಿಂಬಿತನಾಗಲು, ಆ ಅಂತಃಕರಣಕ್ಕೆ ಬಾಹೃವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಶಕ್ತಿಯು ಬರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆಗ ಅದು ಪಂಚಚ್ಚಾ ಠ್ಲನೇಂದ್ರಿಯಗಳ 





*ವಾಚಕರಿಗೆ ಪರಿಚಿತನಾದ ಶೇಖಮಹಮ್ಮದನನ್ನು ಹೋಲುವ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಹೆಚ್ಚಿನ 
ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ಟಪ ಧೃಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ 





1 ಶ್ರೇಮದ್ಭಾಗವತದ ಏಳಾದಶಸ್ಯಂಧದೊಳಗೆ ೨೬ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೮ನೆಯ 
ಮತ್ತು ೨೦ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 

ಕ, ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೂ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಇರುವ ಸಂಬ೦ಧದ ಬಗ್ಗೆಯೂ, ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರ 
ಮೂಲಕವಾಗಿ ಅವನು ಉಳಿದ ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುಗಳೊಡನೆ ಹೇಗೆ ಸಂಬದ್ಧನಾಗುವನೆಂಬ 
ಬಗ್ಗೆಯೂ ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೯-೬೦ ಸುಡಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


6೪ ೈಸ್ಯರ್ಮಸಿದ್ಧ 


ಮೂಲಕ : ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತು ಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯಲಾರಂಭಿಸುವದು, (ಮತ್ತು 


2 


ಹೀಗೆ ಆತ್ಮಾಭಾಸಯುಕ್ತವಾದ '`ಿತಃಕರಣವೇ) ಸಾಕ್ಷೀ ಆತ್ಮನಿ 
ದೃಶ್ಯವಾಗುವದು. ಹೀಗೆ " ನಾನು' ಎಂಬ ಆಕಾರವನ್ನು ತಳೆದ ಅಂತಃ 
ಕರಣವು ಆತ್ಮ ಪ_ತಿಬಿ ೦ಬ ಹ ಅತ (ಆಡರಲ್ಲಿಯೇ ಆತ್ಮನೂ 
ಒಡವಸ್ಕುಗಳೂ ಒಡವ ೂಡುವದರಿಂದ), ಆದರ ಮೂಲಕವೇ ( ಅವೆರಡೂ 


| 
ಎ೦ದರೆ ಆತ್ಮನೂ ಜಡವಸ್ತ್ರು ಎಗಳೂ), ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಬಂದು 
("ನಾನಿದನ್ನು ತಿಳಿಯುತ್ತೇನೆ? ಎಂದು ಮೊದಲಾದ ವ್ಯವಹಾರವಾಗುತ್ತಿರು 
ತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ವಸ್ತುತಃ ಇವೆರಡೂ ವಿರುದ್ಧಧರ್ಮಿಗಳಾಗಿರುವದರಿಂದ 
ಕೂಡುವದೇ ಆಅಶಕ್ಕವಿದ ರೂ " ನಾನು' ಎಂಬುದರ ಮೂಲಕ ನಿರ್ಗುಣ 
ನಾದ ಆತ್ಮನು ಗುಣಯೂಕ್ಕ ವಾದ ವಸ್ಮುಗಳೂಡನೆ ಸಂಒದ್ದನಾಗುವಂತೆ 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ) ಆ ಅಹಂಕಾರವನ್ನೇ ನಾಶಮಾಡಿದರೆ ಆತ್ಮನ 
ಅದ್ವೈತವನ್ನು (ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅನುಭವಿಸಬಹುದು.) ॥೫೩॥ 
ಆದರೆ ಇದಡಸ್ಕೈ ಫಕೇಲವರು ಆಕ್ಸ್ಟೇವಿಸ ಎವದೇನೆಂದರೆ;-- ( ಅದು 
ನೀನು ಇರುವಿ,' « ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ' ಎ ೦ಬ ಹ ವಾಕ್ಗುಗಳ 
ಅರ್ಥವು (ಚನ್ನಾಗಿ) ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು, ಅನ್ವಯ-ವ ವ್ಯತಿಶೇಕಗಳಿಂದ 
("ನಾನು' ಅಥವಾ (ನೀನು? ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವೇನೆದು) ವಿಚಾರಮಾಡಿ, 
ಅಹಂಕಾರವು ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಸಿದ ವಾಗುವದರಿಂದ ((ನಾನು' ಎಂಬ 
ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಆಹಂಕಾರ)ವಾಗಲಾರದೆಂದು ಹೇಳಿದಿರಿ. (ಆದರೆ ಹೀಗೆ 
ನಾಸುನಅನಾತ್ಮವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಮತ್ತು "ನಾನು' ಹಾಗೂ ಬ್ರಹ್ಮೆ' 
ವೆಂಬ ಎರಡೂ ಪದಗಳ ಅರ್ಥಗಳು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವ 
ವೆಂದು ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ, ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು «ಬ್ರಹ್ಮವು ಅನಾತ್ಮ 
ವೆಂ'ದಾಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ (ಹೀಗೆ 
ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿರುತೇನೆ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ವಿವಪರೀತಾರ್ಥವು ಹೊರಡ 
ಬಾರದೆಂದು ನಿಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶವಿದೃರೆ) ಅಂಥಲ್ಲಿ "ನಾನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದವು 
ಶುದ್ಧಸಾಕ್ಟಿ ಕ್ರೀ ಆತ್ಮನ ದ್ಲೊ ತಕವಿರ ುವದೆಂಬದನ್ನು ನೀವು ತೋರಿಸಬೇಕು. 
(ಮತ್ತು ಯಾವಜೊಂದು ಶಬ್ದಕ್ಕೆ (೧ ವಾಜ್ಯಪಶಕ್ಯಂಪ್ರಸಿದ್ದ ಇಮುಖ್ಯ- 


ಅಭಿಧಾ, (೨) ಲಕ್ಟ್ಮೃ ಅಥವಾ "ಲಾಕ್ಷಣಿಕ ಹಾಗೂ (೩) ಗೌಣ ಅಥವಾ 
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೮೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಿದ್ಧಿ 


ವೆಂದು ಅವನು ಹೇಳುವ ವ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ನಾನು' ಎಂಒದಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಟವೆಂದರೆ 

ಸರಲವಾದ ಜರ ಜಾರತ್ತು ಮಾಡದೇ, ಲಕ್ಷ ಣಾವ್ಯೆ ತ್ಕಿಯಿಂದ 

( ನಾನು ' ಎಂಬದು (ನಿರ್ಗುಣ) ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನೇ ಜೋಧಿಸುತ್ತದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ॥ ೫೪॥ 


ಕ 


(ಇ.ನ್ಫು ಆತ್ಮನಿಗೂ "ಅಹಂ' ಎಂದರೆ "ನಾಸು' ಎಂಬದಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟೋ 
ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ. ಆದುದರಂದ *ನಾನು' 


ಎಂಬದು ಗುಣ ಅಥವಾ 
ವ್ಯಂಜನಾವೃತ್ತಿಯಿಂದಲೂ ಆತ್ಮನನ್ನು ಸೂಜಿಸುತ್ತದೆಯೆಂದು ಹೇಳ 

ಬಹುದು) ;--- 
(ಆತ್ಮ ಇವಿ ವಲದರ ಅಂತರ್ಯಾಮಿುಯಾಗಿರುವಂತೆ ( ನಿಂ ಬದೂ 


ಹ 
ಕ :ವಾಗಿರುವಂತೆ ಅದೂ) ಬಹಳೇ ಸೂಕ ; ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ವುತು 
ಆರ್ಟ ಲು ಒಲ ಎ . 
ಆತ್ಮನು ನೋಡುವವನಾಗಿರುವಂತೆ ಅದೂ ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳ ದೃಷ್ಟಿ 
್ರ ಚೆ ಸ್ರ 


ಯಿಂದ) ನೋಡುವದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ "ನಾನು' ಎಂಬ ಶಬ 
ದಿಂದ, ಉಳಿದ ನಗ ಛನ್ಸೆ ಲ್ಲ ಬಿಟ್ಟು, ( ಬ್ರಹ್ಮನೇ ) ಸೂಚಿತವಾಗ 
ತ್ತದೆಯೆಂದು (ಊ ಸಹಿಸಬೇಕು. ಚ ॥ ೫೫1 


ಲಬ 


( ಅದರಂತೆಯೇ 1% ಮುಖ್ಯವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಸಹ *ನಾನು' ಎಂಬದು 


ಆತ್ಮನ ನನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುತ್ತದೆಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು ):- 


ಶ್ರ 











೫ ಒಳಗಿರುವಿಳ್ಕೆ, ಕಿಳಿಯುವಿಕೆ ಇವೆರಡೂ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಬುದ್ಧಿಗೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಿದೆ. ವಮುಂಂದೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೧ ರಿಂದ ೧೪, ಮತ್ತು ೧೮.೧೯ 
ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


1. «ನಾನು? ಎಂಬದಕ್ಕೆ ಮೂರು ಅರ್ಥಗಳುಂಟು (೧) ಅಂತಃಕರಣ, (೨) ಅತ್ಮ, 
ಮತ್ತು (೩) ಅಂತಃಚಕರಣಸಹಿತ ಅಂತಃಕರಣದೊಳಗೆ ಮೂಡಿರುವ ಆಕತ್ಕಾ ಭಾಸ ಅಥವಾ 
ಜೀವ, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೊನೆಯದೇ «ನಾನು? ಎಂಬುದರ ಮುಖ್ಯವಾದ ಅರ್ಥವು. ಈ ಶ್ಲೋಕ 
ದಲ್ಲಿ « ಅಹಂ» ಶಬ್ದವು ಮುಖ್ಯವೃಶ್ತಿಯಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮನನ್ನು ಬೋಧಿಸುವದೆಂದೂ ಆ 
ಮೂಲಕ ಆತ್ಮನನ್ನ್ನಾದರೂ ಬೇಧಿಸುವದೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಮುಖ್ಯವೃತ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಯಾವುದೇ ಶಬ್ದವು ಬ್ರಹ್ಮನನನ್ಫಗಲಿ ಆತ್ಮವನ್ನಾಗಲಿ ತೋರಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ, 
ನೈ. ಓ. ತಿ.೧೦೩ನೋಡಿರಿ ) ಉಳಿದ ಎರಡೂ ಅರ್ಥಗಳು ಲಕ್ಸ್ಯಾರ್ಥಗಳು. 
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* ಎರಡನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗೆ 6 ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಸ' ವೆಂಬ ಲೇಖವನ್ನೋದಿಂ, 


* ಮೇಲಿನ ಬಪ್ಪಣಿಯನ್ನೇ ನೋಡಿರಿ, 
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ಹ ಪಂಚದಶೀ ೨೨೩೯ ನೋಡಿರಿ. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ರ್ಳ 


ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವು ತಪ್ಪಾಗಿರುವಂತೆಯೇ ತೋರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ನಂಒಬೇಕೋ ತಿಳಿಯದಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ನೀವು 

ಪೀಡೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿ 

ಇೊಳ್ಳು ವಂತೆ ಸನಿರ್ಮೋಷವಾ! ಸಿದ್ದವಾಗಿರುವದೆಂದು ನಮಗೆ ಏನಿಸ 
ಓ4ಶರಂಕೆಯಂದ ನಂಬಬೇಕು. 
(ವಾದ) ರೀತಿಗಳಿ 


ಚ 
ಒದ ತ್‌ ಅ: ಷ್‌) 
'ಯವ್ರ, (ಆದರ ಹೂ ತು ಅವರಿಗೆ 
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ಕ 

ಗಳನ್ನು ತೆಗೆಯುತ್ತೇವೆ, ಎಂದು ಪರಸ್ಕ ರವಿ 
) ಸ್ರೊಬ್ಬ ರು ಮೋಹಗೊಳಿಸ 

ರೂ ಸಹ, ತಮ್ಮ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳು ಸರಿ 
ರ ಸಗ ಕೊನೆಗೆ) ಈ 'ಅನುಭವ'ವೆಂಬ 
ವಂಚನಿಗೆ ಶರಣುಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. (೬೦ದರೆ ಎಲ್ಲ ತರದ ಅನು 


೧೪7 


ನುಭವದ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬನಸಿರುತ್ತದೆ. ಅನುಭವ 


ವನ್ನು ಬಟ್ಟು ಅನುಮಾನವು ಇರಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ಉಳಿದ ಸಂಗತಿಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ತರ್ಕಪಂಡಿತರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೇ ಮತಭೇದವಿದ್ದರೂ, ಅನುಭವವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕು. ಇಸ್ಟು, ಈ ಅನುಭವವೇ, ನಾವು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ 
ಆತ್ಮವಾದುದರಿಂದ, ನಮ್ಮ ಮತದ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಯಾವತರದ ಶಂಕೆಯೂ 


ಯೋಗ್ಯವಾಗಲಾರದು. ) ॥೫೯॥ 


ಬ 
(ಕೆಲವರು) ಇದಕ್ಕೂ ಆಕ್ಸ್ಟೇಪವನ್ನೆ ತ್ಕುತ್ತಾರೆ:-- ಆತ್ಮನು ಅನುಭವ 
ರೂಪಷ್ಟೇ? ( ಆದರೆ ಅನುಭವದಿಂದ) ಆತ್ಮನು ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದ 








* ಮಾಂಡೂಕ್ಕೋನನಿಷತ್ತಿನ ಮೇಲಿನ ಗೌಡಪಾದೀಯ ಕಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ೩.೧೭ 
ನೋಡಿರಿ, ಪಂಚದಶಿಯ ೬೨೯-೨೩೦ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೯೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಬಹುದು; ಅಥವಾ ಹೊಂದಳಕ್ಕಿಲ್ಲ- ಆದರೆ. ಎರಡೂ ರೀತಿಯಿಂದ 
ದೋಷವು ತಪ್ಪಿದ ಲ್ಲ. ಹೇಗೆಂದರೆ;-- ಬಿಸಿಲುಮಳೆಗಳಿಂದ ಆಕಾಶಕ್ಕೇನಾಗ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ? (ಅದು ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ಅವಿಕಾರಿಯಾಗಿಯೇ ಇರುವದು. 
ಆದರೆ) ಅವುಗಳ ಫಲವು (ನಮ್ಮ) ಚರ್ಮದ ಮೇಲೆ ಮಾತೃ ಆಗುವಡು. 
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ವದರಿಂದ) ಅನಿತ್ಯನಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೈೆ-. ಆಕಾಶದಂತಿರುವನೆಂದರೆ 
ಸುಳ್ಳಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. (೬೦1 (ಹೇಗೆಂದರೆ): 
(ಆತ್ಮನು ಪ್ರಮಾತೃವೆಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವವ 


ನಾಗಿರುತ್ತಾನಷ್ಟೇ ? ಇನ್ನು) ಈ ಅನುಭವಗಳು ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ (ಏನಾದರೂ) 


ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೆ, (ಅದರಿಂದ) ಆತ್ಮನು ಅನಿತ್ಯನೆಂದೂ, 


ಟು? 
(ಅಶಾಶ್ವತನೆಂದೂ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ); ಏನೂ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ, ಆತ್ಮನು 
ುವವನಲ್ಲವೆಂದು.. ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. 
(ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ಅನುಭವರೂಪನು; ಆರ್ಥಾತ್‌ ಅನುಭವಿಸುವವನೆಂದ 
ನೀವೇ ಹೇಳಿರುವಿರಿ, ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಜೈತನರೂಪನೆಂದು 


ಹೇಳುವದೇ ಸರಿಯಾಗಲಾರಡು.) ॥೬೧॥ 
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ವಾಗುವಡು:-- 


ಹೊಗೆಯು ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಏರುತ್ತಿರುವಾಗ್ಗೆ, ಆದು ಆಕಾಶವನ್ನು 
ಸೀಳಿ ಮೇಲಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತಿರುವದೋ, ಅಥವಾ ನಸೀಳದೇ ಮೇಲಕ್ಕೆ 
ಹೋಗುತ್ತಿರುವದೋ? (ಆಕಾಶವು ಯಾವಾಗಲೂ ಇದೃಂತೆಯೇ ಇರುತ್ತ 
ದೆಂದೂ, ಅದನ್ನು ಛೇದಿಸುವದು ಯಾರಿಗೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದೂ ಹಿಡಿದರೆ) 
ಹೊಗೆಗೆ ಗತಿಯಿಲ್ಲವೆಂದೂ, ಅದು ಇದ್ದ ಸೃಳದಲ್ಲಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆಂದೂ 
(ನಂಬಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ); ಇಲ್ಲವೆ, (ಏರುತ್ತಿರುವ ಹೊಗೆಯಿಂದ ಆಕಾಶವು 
ಇಬ್ದಾಗಿಸಲ್ಪಡುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆದರೆ) ಹೊಗೆಯಾದರೂ 
ಆಕಾಶವನ್ನು ಛೇದಿಸುವದೆಂತು ? (ಎಲ್ಲವೂ ಅಶಕ್ಯವೇ,. ಆದುದರಿಂದ ಈ 
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ವದರಿಂದ, ಅವು ವ್ರಗಳನ್ನ ವನು ಪ್ರಕಾಶಿಸುವನೆಂದೂ, ಇಲ್ಲದಾಗ ಪ್ರಕಾಶಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ನಾವು ಆ ಆಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿಗಳ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೇ ಹೇಳುವೆ 
ವಲ್ಲದೆ ಆತ್ಮ ಪ್‌ೆಡ್‌ ದ್ಧ ವಿ ಯಂದಲ. ) 1ಹ್ಲೀ | 


ಸ್ರ ಛ 

(ಪೂ. ಪ; ಆತ್ಮವು ಅವಿಕಾರಿಯೆಂದೂ, ಬುದ್ದಿಯ ಎಲ್ಲವ 
ಗಳನ ನ್ಫ್ಪೂ ಅದು ಬೆಳಸುವದೆಂದೂ, ಆದರೂ ಅದು ಕರ್ತ್ನೃತ್ರರಹಿತವಾಗಿರು 
ದೆಂದೂ ನೀವು ಹೇಳುವಿರಿ ಆದರೆ ಸಾಂಖ.ರ «ಪುರುಷ ಕಲ್ಲ 
ಯಾದರೂ ಹೀಗೆಯೇ ಇರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ನೀವು ನಿಂದ್ಭವಾದ 
ಸಾಂಖ್ಣಿಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತಿರುವಿರೆಂದು ಹೇಳಬಸುದು.) 

(ಉಕ್ತ ರಃ-೨) ಇದು ಸಾಂಖ್ಣಿರ ಸಿದ್ದಾಂತವೆಂಒ ಶಂಕೆಯನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ತಕ ಕ್ವದ ಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 

(ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೆಲ್ಲ ಪುರುಷನಿಂದ ಭಿನ್ನ ವಾದ, ಮತ್ತು ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ 
ಪೃಧಾನ್ಯ' ಅಥವಾ  ಪ್ರಕೃತಿ' ಎ೦ಬ ತತ್ತ,ದ ಪರಿಣಾಮವೆಂದು 
* ಸಾಂಖ್ಯರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದಶೆ ನಮ್ಮ ವೇದಾಂತಮತದಂತೆ, 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವು ಸ _ತಂತ್ರವಲ್ಲ; ಅದು ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ರಲಾರದು. ಆದುದ 
೦೦ದ) ಸ್ತ ಜ್ಚವಾದ ಆಕಾಶದೊಳಗೆ, ಒಮ್ಮೆ, ಲೇ ಮೋಡಗಳು ಗುಂಪು 
ಗುಂಪಾಗಿ. ಎದ್ದು, (ಮತ್ತೆ) ಕರಗಿ ಮಾಯವಾಗಿ ಹೋಗುವಂತೆಯೇ, ಈ 
ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡಪೆಲ್ಲ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ  (ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೬೮ ॥॥ 

ಆದುದರಿಂದ ಈ ಕೂಟಿಸ್ಪ ಡ್‌ ಆತ್ಮನ: ನು ದ್ರೆ ಇತವನ್ನು ಇಳ್ಳ ಪಾದರೂ 
'ಮ ಟ್ಟಿಲಾರನು,. ಯ ಾಾಕೆಂದರೆಃ 








* ಸಾಂಖ್ಯ ಮತ್ತು ವೇದಾಂತವುತಗಳಿಗೆ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನಾಭಿ 
ಪ್ರಾಯುವಿದೆ. (೧) ಪುರುಷರು ಅನೇಕರೆಂದು ಸಾಂಖ್ಯರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ವೇದಾಂತಿಗಳು 
ಆತ್ಮನು ಏಕಮಾತ್ರನೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿದ್ದಾರೆ. (೨) ಸಾಂಖ್ಯರ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದಿ ಪ್ರಧಾನ 
ಕಲ್ಪನೆಯೂ ವೇದಾ೦ತಿಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. ಖ್ರ. ಸೂ. ಭಾಷ್ಕ ೨.೧.೧, ನೋಡಿರಿ, 
ಪಂಚದಶಿಯ ೬.೨೨೮ ನೋಡಿರಿ, ಸಾಂಖ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ೨ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗಿನ ಇವೇ 
ಹೆಸರಿನ ಲೇಖವನ್ನೋದಿರಿ, * ಪಂಚದಶ್ಮೀ ೬.೨೨ ನೋಡಿರಿ. 4 ಕೂಟಿವೆಂದರೆ 


ಪರ್ವತದ ಶಿಖರ. ಅದರಂತೆ ನಿಶ್ಚಲಸೂ, ಅವಿಕ್ರಿಯನೂ ಆಗರುವವನೇ *ಕೂಟಸ್ಕ ನು, 


೯೪ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


(ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವ) ಶಬ್ದ ಮೊದಲಾದ (ಎಲ್ಲ 
ಬಾಹ್ಯಪದಾರ್ಥಗಳ) ರೂಪದಿಂದ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವ, ಮತ್ತು ಕ್ಟಣ 
ಮಾತ್ರದಲ್ಲಿ ನಾಶವಾಗಿಹೋಗುವ ಬುದ್ದಿ (ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೆ ಲ) ಒಮ್ಮೆಲೇ 
ನೋಡುವ, ನಿತ್ಯನಾದ, ಮತ್ತು ಆದ್ರ ಯನಾದ ಆ ಆತ್ಮನು, ಒಂದೇಸವನೆ 


(ತನ್ನ) ಜೈತನ್ನರೂಪದಿಂದ ವ್ಯಾಪಿಸುವಂತೆ ತೋರುತ್ತಾನೆ ಮಾತ್ರ ! 


ಜ್‌ ಇ 0. ದ್‌ 
(ಎ೦ದರೆ ಅದರ ಸಂಬಂಧವು ಅವನಿಗೆ ಎಷ್ಟೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ॥೬೯॥ 
ಹೀಗಿದ್ದರೆ, ಬುದ್ಧಿಯೆ ನೀ ಪರಿಣತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವದೆಂಬದು 
ಓ. 
ಸರಿಯಾಗುವಡು:..- 


ದು 


ಹಿಂದಾಗಿ ಹೋದ, ಮುಂದಾಗುವ, ಮತ್ತು ಈಗಿರುವ ಬಲ್ಲ ದೃ ಶ್ಯ 
ತಗಳನ್ನು ಆತ್ಮನಂತೆ ಬುದ್ದಿಯು ಒಮ್ಮೆಲೇ ನೋಡಲಾರದಷೆ ಪ್ಟೇ? 
, ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ತೆಗೆಯಬೇಕಾದ ಸಿದ್ಧಾಂತವೇನೆಂದರೆ -- ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ವಸ್ತುಗಳ ಜ್ಞ್ಯಾನವಾ*ಗುವದೆಂದರೆ, ಬುದ್ದಿಯೇ ಆಯಾ ಆಕಾರದ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಒಂದು ಕಾಲಸ್ತೆ ಒಂದೇ 
ವಸ್ತುವಿನ ಆಕಾರದಿಂದ ಪರಿಣಮಿಸುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಆಗ ಅದು 
ಬರಡನೆಯ ವಸ್ಮುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಒಂದೇ ವಸ್ತುವು 
ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಂದೇ ತರದಿ೦ದ ಹಲವು ಕೆಲಸಗಳ ನನು ಮಾಡಲಾರದು.) 

ಆದುದರಿಂದ ಬಡಿ ಯೇ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ದಗ ಹೇಳುವದು 
ಸಮಂಜಸವು.) 1೭೦॥ 

ಆದುದರಿಂದ ಇದೆಲ್ಲ ಸಿದ್ದವಾಗುವದು:-- 

(ಎಲ್ಲ ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಗಳಲ್ಲಿಯೂ, ಮನಸ್ಸೇ ಆಯಾ ವಿಕಾರ 
ಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವದು ; ಆತ್ಮನ ನು ಇದ್ದತ್ತಿ ದ್ರಂತೆ ಉಳಿಯುವನು. ಆದರೆ 
೮ ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಗಳ ಭಾಸವಾಗುವದು. ಮಾತ್ರ ಆ ಆತ್ಮನ ಸಾನಿಧ್ಯ ಧ್ಸ 
ದಿಂದಲೇ ಹೇಗೆಂದರೆ--) ಆತ್ಮನು ನೋಡದವನು ; ಎಂದರೆ ತೋಡುವ 
ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಮಾಡದಂಥವನು; ವು ಯು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನೋಡು 





* ಮೇಲೆ ಒತಿನೆಯ. ನುಡಿಯ. ಮೇಲೆ, ಕೊಟ್ಟರುವ ಟಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
* ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮುಂದಿನ ಎಲ್ಲ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನೂ ಇದೇ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ಮಾಡಬೇಕು. 


ವಿರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೯೫ 


ವಂತಹದು. (ಆತ್ಮನು) ಕೇಳದಂತವನು; (ಬುದ್ಧಿಯು) ಕೇಳುವಂತಹದು. 
(ಆತ್ಮನು) ಯತ್ನ ಮಾಡದಂತವನು; ಅವಿಕ್ರಿಯನು; ಮತ್ತು ಇಜ್ಜೆಗಳಿಲ್ಲ 
ದವನು; ತ ಯು) ಇಚ್ಚಿಸುವಂತಹದು. (ಆತ್ಮನು) ಆಖಂಡವಾದ 
ದೃಷ್ಟಿಯುಳ್ಳ ವ ವನು; ಮತ್ತು ದೇಹವ ದವನು; (ಬುದಿ ಯು) ದ್ವೇಷಿಸು 
ವಂತಹ ದು. (ಆತ್ಮನು) ಕೋಪರಹಿತನು; (ಟೆ ಯು. ಕೋಪಿಸುವಂತ 
ಕುದು. (ಆತ ಸು) ದುಃಬರಹಿತನು; (ಒದಿ ಯು 2) ದುಃಖಪಡುವಂತಹದು. 
(ಆತ್ಮನು) ಮೋಹಗೊಳ್ಳ ದವನು; (ಬುದ್ಧಿಯು) ಮೋಹಹೊಂದುವಂತ 
ಹದು. (ಆತ್ಮನು) ಕಲ್ಪ ನೆಗಳ ಜನಕು (ಬುದ್ಧಿಯು) ಕಲ್ಪಿಸುವಂತಹದು. 
(ಆತ್ಮನು) ಸ್ಮರಣೆಯಿಲ್ಲದವನು; (ಬುದ್ಧಿಯು) ಸ್ಮ ನಿಸುವಂತಹದು. 
(ಆತ್ಮನು) ಎಂದಗೂ 1102 (ಒಂದ್ದಿಯು) ಮಲಗುವಂತಹದು. 
(ಆತ್ಮ ನು) ನಿರಾಕಾರನು. (ಬುದಿ ಯು) ಬಎಲ್ಬದರ ಆತಾ ಾರವನ್ನು ಹೊಂದು 

ವಂತಹದ್ದು (ಆತ್ಮನು) ಸ್ವಾರ್ಥಸು; (ಬಂದರೆ ತನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಬೇರೊಂದು ವಸ್ತುವು ತನ್ನ ರೂಪವೆಂದು ಭ್ರಮೆಗೊಳ್ಳ ಲಾರನು. ಅವನು 
ತನಗಾಗಿಯೇ ತಾನಿರತಕ್ಕು ವನು); (ಬುದ್ಧಿಯು) ಅಸ್ಪಾರ್ಥವು. (ಎಂದರೆ 
ತನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ಬಟ್ಟು, ಹೆಂಡಿರು ಜ್ತ ದೇಹವೂ ತನ್ನ ವೆಂದು 
ತಿಳಿಯುವಂತಹದು; ಅವೇ ತಾನೆಂದೂ ಅಭಿವ ಮಾಸನನ್ನಿ ಡುವಂತಹದು. 
ಮತ್ತು ಪರರಿಗಾಗಿಯೇ ತಾನಿರುವೆನೆಂದೂ ಮೋಹಪಡುವಂತಹದು. 
(ಆತ್ಮನು) ಕಂಪವಿಲ್ಲದವನು; ( ಬುದಿ ಯು ಒಂದೇ ಸವನೆ ಚಡಲಜಿತ್ರದಂತೆ 
ನಡುಗುತ್ತಿರುವಂತಹದು.) (ಆತ್ಮನು ಭೂತ, ಭವಿಷ್ಯತ್‌, ವರ್ತಮಾನ 
ಗಳೆಂಬ) ಮೂರೂ ಕಾಲಗಳನ್ನು ದಾಬಿದವನು; (ಬುದಿ 


ಪಿ 

ಟು 
ಕಾಲಗಳೊಳಗೇ ಸೆಲಸ ಮಾಡುವಂತಹದು. (ಆತ್ಮನು) ಶಾಶೃತನು; 
(ಬುದ್ಧಿಯು) ಸ್ಪಣಭಂಗುರವು. (ಆತ್ಮನು) ನಿರಪೇಶ್ಚನು; ( ಎಂದರೆ 


ಅನಂತನು; ಅಥವಾ ಅವಕಾಶ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ಮೀರಿದವಸು; 
ಯಾತರ ಅಪೇಸ್ಲೆಯ ಮೂ ಇ.ಲ್ಬದವನು. ಬುದಿ ಯುು)ಸಾಪೇಶ್ಟ ವ್ರ. (ಆತ್ಮನು) 
ಒಳಗಿರುವವನು ಮತ್ತು ಅದ್ರಂ _ಯನು; (ಬುದ್ದಿ ಕ ) ಹೊರನಿಸನದು, (ಎಂದರೆ 


ದೃಶ್ಯವು.) (ಆತ್ಮನು ಯಾವ ಅಳತೆಗೂ ' ನಿಲುಕದವನು; (ಬುದ್ಧಿಯು) 


ಪು 


ಮರ್ಯಾದಿತವು.-- (ಹೀಗೆ ಇಂತಹ) ಆತ್ಮನೇ (ಇಂತಹ) ಬುದ್ಧಿ 


೯೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಯನ್ನು ಎಲ್ಲ ದೇಹಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ, (ಎ೦ದರೆ ಬೆಳಗು 
ತ್ರಿರುತ್ತಾನೆ.) ॥ ೭೧-೭೫ ॥ 

ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ ಈ ಮಾತನು ನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು:-- 

ಆತ್ಮನೇ ದುಃಖಿಯಾದರೆ, ದುಃಖಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ ಯಾರಾಗಬೇಕು? 
(ಎ೦ದರೆ ಆತ್ಮನು ದುಃಖಿಯಾಗಿರುವನೆಂದು ತಿಳಿ ಕೊಳ್ಳುವವರು ಯಾರುಗಿ 
ದುಃಖಿಯಾದವನೆ ನೇ ಸಾಕ್ಸ್ಟಿ ಯಾಗಶಾರನು.  ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೇಲೆ ದೃ ಗಾ 
ದೃಶ್ಯವಿವೇಕದಲ್ಲಿ ವಿವೆ ೀಚಸಿ ಡಂತೆ ದುಃಖಿಯನ್ನು ನೋಡುವವನು ದುಃಖಿ 
ಯಿಂದ ಬೇರೆ ಇರಲೇಬೇಕು. ಮತ್ತು) ಆ ಪರಂತೆಯೇ ಸಾಕಿ ತ್ನಿಯಾದವನಿಗೆ 
ದುಃಖವಾದರೂ (ಆಗುವದೆಂಬದು) ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. ॥ ಕಾ (ಈ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನೇ ಬಿಚ್ಚಿ ಹೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: 

ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದದೇ (ಯಾವನೂ) ದುಃಖಿಯಾಗಲಾರನು. 
(ಯಾಕೆಂದರೆ, ದುಃಖರೂಪ ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದುವದರಿಂದಲೇ ಯಾವ 
ನೊಬ್ಬನು ದುಃಖಿಯೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಬಡುತ್ತಾನೆ.) ಮತ್ತು ವಿಕಾರಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದುವವನು ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಸಾಕ್ಷಿ, 
ಯಾಗಿರುವವನು ಬಡಾ ಗತ ಹಾಗೆಯೇ ಇರುವದು ಅತ್ಯಂತ ಅವಶ್ಯಕವು. 
ಅವನೂ ಬದಲಾಗಹತ್ತಿದರೆ, ಆ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವವರು 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡು 
ವವನೊಬ್ಬನ ನು ಇದ್ದ ಹೊರ್ತು, ಒದಲಾವಣೆಯಾಯಿ ತೆಂಡು ಹೇಳ್ಪವ 
ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. ಆದರೆ ಸಾವಿರಾರು ಬುದ್ದಿ ವಿಕಾರ ರಗಳಿಗೆಲ್ಲ (ಜೈ ತನ್ನ 
ರೂಪನಾದ) ನಾನು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿರುವೆನು.” ಆದುದರಿಂದ ನಾನು ಅವಿ' 
ಕ್ರಿಯನೇ ಸರಿ. 1 ೭೭ ॥ 

ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಆತ್ಮವಸ್ಮುವೊಂದೇ ಎಂದಿಗೂ 
ಬದಲಾಗದೇ ಉಳಿಯುವದೆಂಬದನ್ನು ( ವಿದ್ವಜ್ಜನರ) ಅನುಭವದಿಂದಲೂ 
ತೋರಿಸಬಹುದು :-. 











ತಃ ಉಸದೇಶಸಾಹಸ್ಕಿಯೊಳಗೆ ಗ೧೬ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮_೯ಐ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೯೭ 


( ಬುದ್ಧಿಯು ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ತ ದೆ. ಮತ್ತು ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಸ್ಮುಗಳ ಆಕ ಸ್ನ್ಟು ಹೊಂದಿ "ಬ್ರಾ ಫ್ಲನ' ವೆಂಬ 
ಹೆಸರಿನಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ) ಆದ ದರೆ ( ಬುದ್ಧಿವಿಕಾರಿಗಳಾದ ಪ 
ಚ್ತ್ವಾ ನಗಳು ) ಸರಿಯಾಗಿರಲಿ; ಅಥವಾ ತಪ್ಪಿರಲಿಿ ಜ್ಜ ಸ 
ನನ್ನ ಆತ್ಮನು ಮಾತ್ರ ಇ. ವುಗಳೆಲ ಲ್ಲದರಲ್ಲಿಯೂ ಸಮನಾ ಗಿಯೇ. ((ಹಾಬಜರ 

ಅರುವದಿಲ್ಲ. (ಯಾಕೆಂದರೆ 
"ಗೈರಹಾಜರಿ', ನಾಶ, ಅಥವಾ ಖಂಡಗಳೆಂಬ ಸಲ್ಪನೆಗಳಾದರೂ ಆತ್ಮನ 


ಅಪ 


ಸಂಬಂಧದಿಂದಲೇ ಸಾರ್ಥವಾಗುವವು. ಎಂದರೆ ಇವುಗಳ ಸಾಕ್ಸಿಯೆಂದಾ 


ಇರುತ್ತಾನೆ.) ಅವನು ಎ೦ದೂ («ಗೈ ರಹಾಜರ 


ದರೂ ಆತ್ಮನು ಇರಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ) ಆದುದರಿಂದ ( ಆತ್ಮರೂಪ 
ನಾದ) ನ ನ್ಟ ೦೦. ಬೇರೆಯಾದುದೇ ಮಾತ್ರ (ಹೀಗೆ) ಶ್ಲಣಭಂಗುರವಾಗಿ 
ರುತ್ತದೆ. ॥ ೭೮॥ 

ಯ ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ಥಿತಿ, (ಮತ್ತು) ನಾಶಗಳಿಂದ ಆಕಾಶಕ್ಕೆ ಹೀಗೆ 


ಪು 
ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸಿತಿ, (ಮತ್ತು) ನಾಶಗಳು ಸಂಭವಿಸಲಾರವೋ, ( ಎಂದರೆ 
ಕೊಡವು ಆಕಾಶದಲ್ಲಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿ, ಆಕಾಶದಕ್ಲಿಯೇ ಇದ್ದು, ಆಕಾಶ 


ದನ್ಲಿಯೇ ಅಳಿದುಹೋದರೂ, ಆಕಾಶವು ಅವುಗಳಿಂದ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಹೊಂದದೇ ಅವಿಕಾರಿಯಾಗಿಯಾಗಿರುವದೋ), ಹಾಗೆಯೇ ಬುದ್ದಿಯ 
(ಹುಟ್ಟು, ಇರುವಿಕೆ, ಮತ್ತು ಸಾವುಗಳಿಂದ) ನನಗೆ ( ಹುಟ್ಟು ಮೊದ 
ಲಾದವುಗಳು) ಸಂಭವಿಸಲಾರವು. ( ಎಂದರೆ ನಾನು ಬ್‌ 
ರ ಉಳಿಯುವೆನು.) ॥ ೭೯॥ 
ಖದು3ಖಗಳು ಅಂತಃಕರಣದೊಡನೆ (ಮಾತ್ರ) ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವ 

ಸ ( ಎ೦ದರೆ ಯಾವಾಗಾದರೂ ಸುಖದುಃಖಗಳು ಅಂತಃಕರಣ 
ಅಥವಾ ಮನಸ್ಸಿ ಗೇ ಆಗುವವೆಂಬದು ನಮ್ಮ ಪ್ರತೃಕ್ಚ ( ಅನುಭವದ ) 
ಮಾತು. ಆದುದರಿಂದ, ಬರೇ ವಿಶ್ವಾಸದಿಂದಲೇ ಈ 'ಮಾತನ್ನು ನಂಬ 
ಬೇಕೆಂಬ ( ಕಾರಣವೇನೂ ) ಇಬ್ಬ: 

ಕೋಲನ್ನು ಕೈಯಲ್ಲಿ ೫ ಹಿಡಿದುಸೊಂಡವನನ್ನು, ಸಾಧಕನಾಗಿ 

* ಉಡಾ: ಕೈಯಲ್ಲಿ :ದಾಂಡಪಟ್ಟಿ' ಯನ್ನು ಹಡಿದು. ಗುರುವು ಕಲಿಸುತ್ತಿದ್ದನೆಂದರೆ 
ತಿಸ್ಕನು ಅದಸನ್ನಿ ನೋಡುತ ನಿಂತಿರುತ್ತಾನೆ, 

೩...ಶಿ೩ಗಿಂ 





೯೮ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ನೋಡುವವನು ( ತಾನು) ತಟಿಸ್ಮನಾಗಿಯೇ ನೋಡುತ್ತಿರುವಂತೆ, ಸುಖ 
ದುಃಖಾದಿಗಳಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಸಾಕ್ಚಿಯಾದ (ಆತ್ಮನು) 
ತಟಿಸ್ಮನಾಗಿಯೇ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ॥ ೮೦ ॥ 
( ಮೇಲೆ ೭೦ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ) ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ 

ಬುದ್ದಿಯು ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಹೊಂದುವದೆಂಬದು ಯುಕ್ತವಾಗಿದೆ :-- 

'` ಸುಖ್ಯರಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳೊಡನೆ ಬುದ್ದಿಯು ಕೂಡಿಕೊಂಡಾಗ 
( ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯು ಆಯಾ ರೂಪಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿ, ಅವುಗಳನ್ನರಿಯು 
ವಾಗ) ಆಯಾ ಒಂದೇ ವಸ್ತುವನ್ನರಿಯುತ್ತದೆಯೇ ವಿನಾ, ಅದೇ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಉಳಿದವುಗಳನ್ನದು ತಿಳಿಯಲಾರದು, ಆದುದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯು 
ವಏಕಾರಿಯಾಗಿರಲೇ ಬೇಕು. ॥೮೧॥ 


ಆತ್ಮನೇ ಸಾಕ್ಸಿಯೆಂದರೆ ಪ್ರಮಾಣ 


ದ್‌ 


ಉಗಮನಾಶ ಮೊದಲಾದವುಗಳೇ ಕೂಟಿಸ್ಟೃ ಜೈತನ್ಯದವಿನಾ ಸಿದ ವಾಗಿ 
ಲಾರವು. (ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಅಥವಾ ಅಂತಃಕರಣದ ಬೇರೆ ಬೇಕೆ 

ಗಳಿಗೆ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದದಂತಹ ಸಾ ನ್‌ 
ಹೊರ್ತು, ನಮಗೆ ಆ ಅವಸ್ಸೆಗಳ ಚ ವಿಲ್ಲ 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಒಂದೇ ವಸ್ತುವು ಒಂದೇಕಾಲಸ್ತೆ ಕರ್ತೃಕರ್ಮಗಳೆರಡೂ 
ಆಗಲಾರದಾದುದರಿಂದ, ಅಂತ8ಕರಣವು ನ್ನಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳನ್ನು ತಾನೇ 
ತಿಳಿಯಲಾರದು): 


6 
೮೦7 


ಮೊಳಿಕೆಯು ( ಹುಟ್ಟುವದೂ ಆಕಾಶದಕ್ಲಿಯೇ; ಬೆಳೆದು ನಾಶವಾಗಿ 
ಹೋಗುವದೂ ಅಲ್ಲಿಯೇ; ಹೀಗೆ ಅದು ) ಆಕಾಶದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆಯೇ 


(ಎಲ್ಲ ಸ್ಪಷ್ಟ) ವಸ್ತುಗಳಿಗಾಗುವ ಕ್ಲೆ ಆರೂ ಸ್ಟಿತ್ಯಂತರಗಳನ್ನು ಹೊಂದು 
ದ ಲ್ಲಲ್ಲ ಎ 4 ಬಲ 2 








1 «ಸುಖ? ಶಬ್ದದಿಂದ ಆಂಕಿ೦೦ ಅಥವಾ ಮಾನಸಿಕವಾದ ಎಲ್ಲ ವ್ಯಾಪಾಂಗಳ 
ಬೋಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರಂಶೆಯೇ «ಊಡ' ಶಬ್ದದಿಂದ ಹೊಂಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೂ 
ಬೋಧವಾಗುತ್ತವೆ. 

ಕ್ಕಿ ನೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯ್ಯಯದ ೯೭ನೆ ರು ನುಡಿಯ ಗದ್ಯಭಾಗದ ಮೇಲಿನ ಓಸ್ಪಣಿ 
ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೯೯ 


ವಂತೆ, (ಅಂತಃಕರಣದ) ಪರಿಣಾಮಗಳಾದ (ಅಂತಃಕರಣದ) ಬೇರೆ ಬೇಕೆ 
ಅವಸ್ಥೈಗಳು, ನಿತ್ಯನಾದ ಮತ್ತು ಅವುಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಮ್ಮೆಲೇ ನೋಡುವ 
(ಸಾಕ್ಸೀ) ಆತ್ಮನ ಆಧಾರದಿಂದಲೇ ಬದುಕಿಕೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. ॥ ೮೨ ॥. 


ಸದೂೂಪ ಆತ್ಮನು ಅವಿಕಾರಿಯಾಗಿರುವನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಉಪಪತ್ನಿ 
ಯೇನೆಂದರೆ;-- 

ನೆನಪು, ಕನಸು, ಮತ್ತು ಎಚ್ಚರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಯ ಯಾವುದೇ 
ಅವಸ್ತೆಯು ಚೈತನ್ಸವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು (ಬೇರೆಯಾಗಿ, ಸ್ವತಂತ)ವಾಃ ) ಇರುವ 
ದೆಂದು ಕಂಡುಒರುವದಿಲ್ಲ. (ಸಾಸು ಬುದ್ದಿಯೆ ಬೇರೆ ವೀರೆ ಅವಸ್ಸೆಗಳನ 
ಒಂದಡರಿಂದೊಂದು ವಿಂಗಡಿಸ ಬಹುದು. 'ಡಿದರೆ ಈ ಅವಸ್ಸೆ ಗ. ಎ 
ಸಾಮಾನೃವಾಗಿರುವ ಜೈತನ್ಯವು ಮಾತ್ರ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ) ಆದುದ 
ರಿಂದ ತನ್ನಿಂದ ತಾನೇ ಹೊಳೆ ಯುತ್ತಿರುವ ( ಜೈತನ್ನರೂಪ ಆತ್ಮನು) ನಿತ್ಯ 
ನೆಂದೂ ಅವಿಕಾರಿಯಾಃರುವನೆಂದ ೂ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೮೩॥ 

ಈ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ, ಎರಡನೆಯವರಿಂಡರೆ (ಸಾಂ೫.ರಿಗೆ) * ಸಮ್ಮತ 
ವಾದ ವಿವೇಚನೆಯ ರೀತಿಯಿಂದ ಹೊರಟು, (೫೮ ರಂದ ೮೩ರ ವರೆಗಿನ 
ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ) ಉಪಪತ್ತಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಯಾವದೇ ತರಡ 
ವಿಕಾರವಾಗಲಾರದೆಂಬದನ್ನು ಬುಸು ಯಿತು. ರ ಈಗ ಶ್ರುತಿ 
ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾದ ( ಅದ್ರೈೃತವೇ ಕೀದಾಂತೆ ) ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹಿಡಿದು ( ಆ 


ಮಾಶನ್ಸೆ ಲ) ವಿವೇಚಿಸಂತ್ತೇವೆ : 


( ಒ೦ದು ವೇಳೆ) ಆತ್ಮನೇ ಜಾ ಪರಿ: ಜಃ ತತ 
ಗುವನೆಂದು ತಿಳಿದರೂ, ಆ ವೇಃ 
ನೆಂದರೆ ಬದಲಾವಣೆಗಳನ್ನು ಹಾೂಿರಹನನ ಇಗಿರುವವರಿಂದ, .. 
ನೀಟಾದ ) ಒಡಿಗೆಯು ನೀರೊಳೆಗೆ ಜೊಂಕಾಗಿ ಕಾಣುವಂತೆ, ಈ ಪರಿಣಾ 
ಮವೂ ಕೂಡ ಬೊಳ್ಳ್ಯಾ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವದು. ) ) 1೮ 


ಆಗ್ರ ಒ 
ತ 








8 ಟಫಪ್ಪಣಿಯ.ನನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೦೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಹೀಗೆ ( ಉತ್ಪತ್ತಿ ಮೊದಲಾದ) ಆರೂ %. ಭಾವ ವಿಕಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವೂ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಹತ್ತಲಾರವೆಂದು ( ನಾವು) ತೋರಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ, 
ತಾರ್ಕಿಕತಿಂಬ ನಾಯಿಗಳು ( ಯಾವದೇ ತರದ ತರ್ಕವನ್ನು ಮುಂದೆ. 
ಮಾಡಿ ) ಈ ಆತ್ಮನಿಗೆ ದೋಷವಾಗಲ ( ನ್ಯೂನತೆಯಾಗಲಿ) ಹತ್ಮುವದೆಂಬ 
ದನ್ನು ತೋರಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 1೮೫ ॥ 

ಪ್ರಕೃತವಾದುದನ್ನೇ ಅಟ್ಟು ಕೊಂಡು (ಎ೦ದರೆ ಮತ್ತೆ ಸಾಂಖ್ಯರ 
ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೇ ಹಿಡಿದು), ಬುದಿಯೇ ಪಲ್ಲಬಿಸುವದೆಂದೂ, ಅತ್ಮನು 

ಎ 


ಟ್‌ 


ಎಂದಿಗೂ ಪಬ್ಲಟಿಸಲಾರನೆಂದೂ ಯುಕ್ಕಿಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ತೋರಿಸುತ್ತೇವೆ: 


ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಗೈಹಣಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೊರಟ ಬುದ್ದಿ ವೃತ್ತಿಗಳು 
ಬೇರೆ)ಯಾಗುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಜೈತನ್ಯವು ಮಾತ) ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೆ 


( ಸ್ವ 
ಬೇರೆಯಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಅವೆಲ್ಲ 
ಜೈತನ್ನಮಯವಾಗಿಯೇ ೫ ೧ರ 


ಜ್‌ 
ತತ್ರವೆ.. (ಎಂದರೆ ( ಕೊಡದ ಆಕಾರ,' 
"ಮಠದ ಆಕಾಶ -.. ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಆಯಾ ಉಪಾಧಿಗಳ 
ಕ್ಯ ಮೂಲಕವೇ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಭೇದವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬರುವದು. ಆದರೆ. 
ವಸ್ತುತಃ ಆಕಾಶವು ಭೇದರಹಿತವಾಗಿರುವದು. ಅದರಂತೆಯೇ ಜೈತನ್ಯವು 
"ಪುಸ್ತಕದ ಬ್ಲ್ಯಾನ', ಬಡಿಗೆಯ ಜ್ಹ್ವಾನ'-ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಆಯಾ 
ಏಷಯಗಳ ಮೂಲಕವೇ ಭೇದವುಳ್ಳದ್ದಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುವದು ಮಾತ್ರ. 
ಆದರೆ ವಸ್ತುತಃ ಅದರಲ್ಲಿ ಭೇದವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ॥ ೮೬ ॥ 

ಬುದ್ಧಿಯು ( ತನಗೆ ವಿಷಯವಾಗಿರುವ) ವಸ್ತುವನ್ನಷ್ಟೇ ಅರಿ 
ಯುತ್ತದೆ. ( ಆದುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ ಪರಿಣಾಮವೆಂಬ ಧರ್ಮವಿರುವದೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು) :--- 








1 ಮೇಲಿ ಆ೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲಿನ ಓಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರ. 





* ಏಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ 


ಹತ ಯಾವದೊಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಪರಿಚ್ಛೇದಿಸುವ, ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೆ ಮರ್ಯಾದೆ 
«ಯನ್ನು ಹಾಕುವ ಕಾಂಣವು. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦೧ 


ಬುದ್ಧಿಯು ಕೈಲವೊಂದು ನಿಯವಿತ ವಿಷಯವನ್ನು ಮಾತ) ತಿಳಿಯ 
ಬಲ್ಲದಲ್ಲದೆ, (ಅದು) ಎಲ್ಲವನ್ನು (ಒಮ್ಮೆಲೇ) ಕರಾರು (ಹಾಗೆ) 


೧೧ 


ಚ 


ಬುದ್ಧಿಯು ಪರಿಣಮಿಸಬಿದ ರೆ, ಅತ್ಮನಂತೆ ಅದಾದರೂ, ಸರ್ವಜ್ಞ ವಾಗ 


5 ಆಜ್‌ 0 ಹ್‌ ಸ ಅನ್ಯ 
ಹೊಲೆಯನ ಬುದಿ ಗೆ ಯಾವುದು ಸಾಕಿ ಯಾಸಿರುವದೋ, ಅದೇ 
ಕ್‌ ಒಟ್ಟಿ 
ಡ್‌ ಗದ ಹ ಶೆ ಬಾ ಇರಿ ಎ ಗ ಕೆ 
(ಸೃಷಿ ಕರ್ತನಾದ ಚತುರ್ಮುಖ) ಬ್ರಹ್ಮದೇವರ ಬುದಿ ಯನ್ತ್ನಾದರೂ 
ಗ್ರ ಬ) ಖು ಸ ಬ್ಗ 
ಪ ೨ ಪಜ ಯಿ 
ನೋಡುವದು, (ಎ೦ದರೆ : ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ಚೃತನವೇ ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ 
ಗ್‌ . ಹ ವ ಶ್‌ 
ಡಾ ವ್ಹಾ.ಸಿನಿರುವದು ಹೀಗೆ ಅದೆರಡೂ | ಬುಟ್ಟ ಗೆಳ ಗ ಧಿ 


ಜ್ನೋತಿಯುಒಂದೇ (ಆಗಿದ್ದರೂ) ಬೆಳ] ಸಲ್ಫ ಡುವ ವಸ್ತುಗಳ ಭೇದದಿಂ 
(ಅದು)ಬಹುರೂಪವಾ; (ತಾಣುತ್ಮದೆ.) ( ಲೆಲೆ ॥ ಕ್ಷಿ 


ಯಾಕೆಂದರೆ :.. 


ಇವೆರಡನ್ನೂ (ಎಂದರೆ ಹೂಲೆಯ ಯನೆ ಬುದ ಯನೂ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮೆ 
ದೇವರ ಯುಧಿ ಯನ್ನೂ ನೋಡುವ ಜೈತನ್ನಗಳನ್ನು) ಏಂಗಡಿಸಬಹುದಾದೆ 


ದೇಶ. ಕಾಲ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಮೊದಲಾದ ಯಾನದೇ ಭೇದಕ ಕಲ್ಪನೆಯೇ (ಅಲ್ಲಿ) 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಈ ತರದ ಭೇದಕ ಕಲ್ಬನೆಗಳ್ಳೊ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದವು 
ಗಳು. ಬುದ್ದಿ11೦ತಲೂ ಮೊದಲಿನ ಸ್ನಿತಿಗೆ ಇವು ದತ್ಮಲಾರವೆಂಬದು 
ಸ್ಪಷ್ಟ ಸ ಅದುದರಿಂದ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ಜೈ ನ್ಗ ಬ್ಲೋತಿಯು ಜಗತ್ತಿ 
ನೊಳಗಿರುವ ಎಲ್ಲ ಆಂತಃಕರಣಗಳಿಗೂ (ಸಮನಾಗಿಯೇ) ಮ 
ರುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ಪ್ರಕಾಶವಸ್ಸು ಜೂ ಬೇದವು್ರ ತ ವಸ್ತುವಿ 
ನೊಳನೆ ಎಂದೂ ಭೇದವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಲಾರದು. | `ರ್ಲ೯॥ 

ಪೂ. ಪ :-- ಎಲ್ಲ ದೇಹಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಒಬ್ಬನೇ ಆತ್ಮನಿದ್ದುದಾದರೆ, 


ನಿಜವಾದ ಬ್ಲಾನವಾದವನಿಗೂ ಸಹ, ಅಬ್ಯ್ಯಾ ನಗಳ ದೇ ” ೦ಧದಿಂದೆ, 
(ಅಜ್ಜಾ ನಿಗಳ) ಎಲ್ಲ ದುಃಖಗಳೂ ಗಂಟುಬೀಳಜಿ ಸೀಕಾಗುವದು ! 


ಉತ್ಕರ :-- ಹಾಗೆ ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ; 











ಕ್ಕಿ ಮೇಲೆ ೪೩೨೪೮ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೧೦೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ಜ್ಹಾನವಾಗುವ ಮೊದಲು ಸಹ, ವಎರಡನೆಯವರ ದೇಹಗಳಿಗಾ 
ಗುವ ದುಃಖಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ಎಂದಿಗೂ ದುಃಖವುಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ಬ್ಲ್ಯಾನವಾದಮೇಲೆ ಆದು ಹೇಗಾಗಬೇಕು ? (ಕಾರಣವೇನಂದರೆ-) 
ಆಗ ಸ್ವದೇಹದಿಂದಾಗುವ ದುಃಖವೂ ಸಹ ಸುಳ್ಳೆಂದು (ನಿಶ್ಚಿತವಾ 
ಗಿರುವದು) ॥1೯೦॥ 4 

ಇದು ನಮ್ಮ ಸ್ವಕಪೋಲಕಲ್ಪಿತ ವಿಚಾರವೆಂದೇ ಗ್ರಾಹ್ಯವ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದಸ್ಕೆ ಶ್ರುತಿಯ ಆಧಾರವೂ ಇರುತ್ತದೆ :-- 


ಶಬ್ದ ಮೊದಲಾದ (ಪ್ರಪಂಚದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳ) ಆಕಾರ 
ಪಾ 


ವ 
ಣ್‌ ಛ್ಚ 
(ಬೇಡಾದುದನ್ನು) ಬಡುತ್ತಲೂ ಇರುವ (ಅಥವಾ ಹುಟ್ಟು ಸಾವ್ರಗಳಿ 
ಗೀಡಾದ ಒುದಿಯೇ) ಪರಿಣಾಮಗಳಿಗೀಡಾಗದ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಭಾಸವಾಗಿ 
ರುವದೆಂದು ವೇದವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ॥ ೯೧॥ 


ರೆ. ಅಂತ8ಕರಣದ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನೇ) ನೋಡು. 
ತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ದೃಶ್ಯವಾದ ಅಂತಃಕರಣದ ಸಹಾಯದಿಂದ ನೋಡ 
"ಇ 
ರಿ'' (ಬೃ, ಉ. ೭. ೪. ೨, ಮತ್ತು «4 ಎಲೋ, ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಬುದಿ ಯೊಡೆಯನನ್ನೇೇ ಯಾತರಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು 
? ೪. ೫. ೧೫) 1೯೨/ 


ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದಲೂ ಇದೇ ಮಾತು ಸಿದ್ದವಾಗುವದ 


ರಿಂದ, ಇದಕ್ಕೆ ವಿಪರೀತವಾದುದನ್ನು ಹೇಳುವವರು ಹುಟ್ಟುಗುರುಡರಂತೆ 
ದಯೆಗೆ ಪಾತ್ರರೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು: 


೧೦ 


ಬ್‌ 
ನ 


ಶಿ 
) 


ಎ ಪಡಿ 


(ಬನ 


ಒ೧ದು? 
"ಸೂಡದ, 


ಎಬ) 
ಗೂ 


ಸರ ತ 
ಜೇಳ್ಳಶ್ತೇ 


ಆಪ 


ಲೆ ದಿ ಗಾ ಸೃ ಪಲ್ಲ 
೦ದಿು ಮೂರಶಲಾಸಿ 


ತ 


ಆಕಾಶ': 


ವಿಶೇಷಣಗಳಾಗಿವೆ. 


ಕ್ರಾ 


1 
೯ 
ಇ "ಯ 
ಜ್‌) 
ಸು ಯ್‌ 
ಸೆ 
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ತ್ತ 13 
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ತೆ 
ಳೆ 
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೨ 
1೨ 13 
0 ಶಿ 
313] 
43 
ಗ 
೬.1) 
ಜೆ 3೦ 
(ಐ 
೦೫ || 
ಜ್‌ 4 ್‌ 
ಸತಿ ಇ 
ದ್‌ 
19. ಕಿ 
೨೧ 


ಸ್ಟ 


ಪೆರ್‌ 


ಗಿ 


ಕ ಪೈಯಗಳ 
ಲ ೧೬ ಅಜ (ಸರು 


೬ಬ 


7 


ೂರತ 


ದು. ಆದರೆ ಆ 


ಯ ಯ 


ಗಿ 


ವಾಗ 


ಗಿ 


ಆ 


ಅ 
ಖು 


ನೇ ಆದರ 


೫11 
ಇದಿ 
ನ್‌ 


ವಿಷಯಗಳು 


ಎ 
ನ ತಾ 


ತೆ 
ರಾ 


೦ತಾಗಲ, ಏ 


ನವು ಮಾತ್ರ 


೧ 


ಕ 


ಹಾ 
ಎ೦ದು 


ು 
ನಿ 


ಪವಾಡದ ಜ 


ಟಿ 


ರ 


ದಶಾಗಿ (ಹೇಳಿ 


ಎ 
ಮೂ 


ಅದೆಸ್ಲ, 


ದಿ 
ಕ 


ತ್ಮದೆಯೊ 
ಕಾರಣದಿಂದ, ( ಆತ್ಮ 


ನಾಲಿಸುವದಿಬವೆಂಬ 


ಬು 
ತ್‌ 


ನ 


ತ್ಮ 


(೯೪! 


೧೦೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ 


ಐಂತೆಯೇ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಭೇದವು ತಗಲುವದಿಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಭೇದವು 
ಸುಳ್ಳಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ:-- 


2೭ 


ಅಹಂಕಾರಸಹಿತವಾದ ವಿಶ್ವವು ಜ್ಞ್ಯಾನಸ್ತರೂಪನಾದ ಆತ್ಮ 

೪೨ ( ಅಪ ಅ 
ಮೇಲೆ, ಕೊಡ (ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ಭೌತಿಕ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ, ಹುಟ್ಟು ಸಾವು 
ಗಳಿಗೀಡಾಗಿ .ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುತ್ತದೆ.) ಆದುದರಿಂದ ಕೂದಲು ಮೊದಶಾ 


ದವುಗಳು (ದೇಹಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ ಆಗಂತುಕವಾಗಿರುವವೋ) ಹಾಗೆಯೇ ಜಗತ್ತಾ 
ದರೂ ಆತ್ಮನ ಸ್ಪರೂಪವಾಗಿರದೆ, (ಅವನಿಗೆ ಆಗಂತುಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ.]೯೫॥ 


[ಸ 
ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಶ 
ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕರೂಪ ತರ್ಕದ ಕೊನೆಯು 
ಪೂ. ಪು:-- ಹೀಗೆ ಅನುಮಾನದಿಂದಲೇ ಆತ್ಮನು ಸಿದ ನಾಗುವದ 
ಫು 2 ಲ 
ರಿಂದ, ಆತ್ಮನು ಅನುಮಾನಗಮ್ಯನೆಂದಂತಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಅವನು 
* ಸ್ಮಯಂಪ್ರಕಾಶನೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಬೇಕು?) 
ಇ) 





ಕೇ ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶ ಅಥವಾ ಸ್ವಪ್ರಕಾಶವೆಂದರೇನು ? ಚಿತ್ಸುಕಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ 
( ತತ್ತ್ವಪ್ರದೀಸಿಕಾ? ಅಥವಾ ಚಿಶ್ಸುಖೀ' ಎಂಬ ಗ್ರಂಥದ ಪ್ರಾಂಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಯನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. " ಇಗಇಡಿ 21 ೫೪ರ ಸಸರ717ಇಷಣೆ ಜಗತ/ಧಾಷಿ ? ಎಂದು 
ಅಲ್ಲಿ ಸ್ವಪ್ರಕಾಶ? £ಬ್ಬದ ವ್ಯಾಖೈಯಿದೆ. ಅದರ ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ... ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಭೌತಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳಂತೆ ಆತ್ಮನು ನಮಗೆ ಪ್ರತ್ಯ*ಶ್ಸಿದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಮೂಲಕ ಗೊತ್ತಾಗುವದಿಲ್ಲ 
(ಮುಂದೆ ನೈಸ್ಯಮ್ಯಸಿದ್ಧಿಯ ೨೮ ನುಡಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಆ ರೀತಿಯಿಂದ ಅವನು 
ಅವೇದ್ಯನೇ ಆದರೂ ಅವನು ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಅವನು ಅಸರೋಕ್ಷ 
ವೆಂದರೆ ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ವಿಷಯನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ... ನಾನು? ಎಂಬ 
ಸಾಕ್ಸಾದನುಭವಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನು ವಿಷಯವಾಗಿರುತ್ತಾನ್ಕೆ. ಹೀಗೆ ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ 
“ವನ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗಾಗದಿದ್ದರೂ, ಅವನು ನಮಗೆ ಪೃಶ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಗೊತ್ತಾಗಿರುವಂತೆ 
ವ್ಯವಹಾರ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನ ಸ್ವಪ್ರಕಾಶತ್ವವೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ ಲಕ್ಷಣವು 
ಅನುಭವಕ್ಕೂ ಅಥವಾ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಎಂತೆಯೇ ಆತ್ಮಾಜ್ಞಾನ ಅಥವಾ 
ಅನುಭವವೆಂದು ವೇದಾಂಕಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, 





ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦೫ 


ಉತ್ಕರ;-- ( ಇದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಎಲ್ಲ ಅನುಮಾನ 
ಅಥವಾ ತರ್ಕದ ( ಮುಖ್ಯ ) ಉದೆ ಶು, ಅನಾತ್ಮವು ಆತ್ಮನಿಂದ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿರು ವದೆಂಬದನ್ನ ಷ್ಠೆ ಷ್ಚೇ ಮಾತ್ರ `ತೋರಿಸುವದಿರುತ ತ್ರದೆಯೇ ಹೊರ್ತು, 
( ಆದು ಸ್ವಯಂಪ)ಕಾಶನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ತೋರಿಸುವದಿರುವದಲ್ಲ. ಎಂದರೆ 
ಅನುಮಾನದಿಂದ ಆತ್ಮನು ಪೃಕಾಶ್ವನಲ್ಲ. ಅವನು ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧನಾಗಿ 
ತನ್ನಿ ೦ದ ತಾನೇ ಹೊಳೆಯುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ) ಇದನ್ನೇ ಕಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 


ಅನುಮಾನ ಆಥವಾ ಶರ್ಕದಿಂದ ಬುದಿ ಅಥವಾ ಅಂತಃಕರಣವೂ 
*್‌ 
ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಸಿದ ವಾಗುತ್ತದೆ. ( ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ಅದ್ಮಿತೀಯ 
ಆ ಭು 4 
ನೆಂಬದು ಮಾತ್ರ ತರ್ಕದಿಂದ ಸಿದ ವಾಗುವದಲ್ಲ. ) ಅದು, ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ 
ಟಿ ಯವ 
ಆದಿತೀಯತ್ತವು, ಆತ್ಮನ ಸೃರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಸ್ಮಯಂಪ,;ಕಾಶ 
ಕ ೪ ೪ 


ಇ ಟು 
ನಾದ ಆತ್ಮನ ಸಂಗಡಲೇ ಅದೂ ತಾನಾಗಿಯೇ ( ಸ್ಪಷ್ಟವಾಃ ) ಸಿದ್ಧ 
| 


ಸಾಂಖ್ಯ ವೇದಾಂತ ವತಗಳ ತಾರತಮ್ಮ 


(ಹೀಗೆ ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳುವ ವವ, ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳುವ ವ ಸಾಧನೆ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತು, ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೊ ಣ, ಮತ್ತು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ 
ಪೆರೀಕಾಯ ಜಂ ರೂಪದಿಂದ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿ ರುವ, ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಮೊದಲು 
ಮಾಡಿ ಹುಲ್ಲುಕಡ್ಮಿಯವರೆಗಿರುವ ಸಂಸಾರವು, ಅಸ್ವ್ರಯಪೃತಿರೇಕಗಳಿಂದ 
ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ ಸಾರರಹಿತವಾದುದೆಂದೂ) ತಿರಸ್ಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿತು. ಆದರೂ 
ಅದು, ಸಾಂಖ್ಯರು ಹೇಳುವಂತೆ ಆತ್ಮನಿಂದ ಬಿನ್ನ ವಾಡ ಸ ಕಸಿದ ವಾಡ, 
ಜಡರೂಪವಾದ. ಪುಕ್ಛತಿ ಅಥವಾ ಸಭ ಪದಾರ್ಥದ ರಿಶ್ರಯ 
ದಿಂದ ಇರತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ(ವೆಂಬದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ) ಹಾಗಾದರೆ ಅದು 
ಹೇಗಿರುವದೆಂದರೆೊ (ನಮ್ಮ ಮತದಂತೆ) ಅದು. ( ಆತ್ಮವಿಷಯಕ) 
ಅವಿಚಾರ (ಅಥವಾ ಅಚ್ಚಾ ಫನದಿಂದಲೇ ) ಬದುಕಿಕೊಂಡಿರುವ(ದೆಂದು 
ಸುಷ್ಟ ) ಮತ್ತು ೫ ಸ್ವತಃಸಿದ್ದ ವಾದ, ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿ 
ಗೀಡಾಗದ, ನಿರ್ವಿಕಾರವಾದ ಆತ್ಮನ ಕೇವಲ ಶುದ ಚೈತನ್ಯ ರೂಪ ಶರೀರ 


೧೦೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ದೊಳಗಿನ ಪ್ರತಿಬಿಂಬದಂತೆ ( ಕಾಲ್ಪನಿಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ) ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಅಜ್ಜ್ಞ್ಯಾನವೊಂದೇ * ಉಪಾದಾನಕಾರಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ 
ಎನ್ಸ ಮಾತುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ:-- 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನಿದ್ದ ಹೊರ್ತು ( ಅಹಂಕಾರಾದಿ ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವ) 
ವಸ್ತುಗಳಿರಲಾರವು. ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವವನು. ಮಾತ್ರ ಇರಬಲ್ಲನು. (ಹೀಗೆ ಜ್ಞಾನರೂಪ ಆತ್ಮನು 
ಎಲ್ಲ ದೃಶ್ಯ ಜಗತ್ತಿನ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಿರುವನು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅರಿಯುವವನು ಆರಿಯಲ್ಹಡುವ ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವಂತೆ) ಆತ್ಮ 
ಜ್ಯೋತಿಯು ( ದೃಶ್ವವಾದ) ಬುದ್ದಿ ( ಮೊದಲಾದ ಬಲ್ಲ ದೃಶ್ಯಪ್ರಪಂಚಡ 
ದಿಂದ) ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದೆಂದು ಅನುಮಾನದಿಂದ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು. 1೯೭॥ 
ಪ್ರಮಾಣ-ಪ್ರಮೇಯ ವ್ಯವಹಾರವೆಲ್ಲ ಆತ್ಮವಿಷೆಯಕ ಅಬ್ಲಾನ 
ದಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟುವದೆಂದ ಮೇಲೆ, ಆತ್ಮನು ಅಪ್ರಮೇಯನಸು'  ( ಎಂದರೆ 
ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ ನಮಗೆ ಪ್ರಮಾಣಗೋಡರನಾಗುವ ವಿಷಯನ್ನ್ಲ 
ವೆಂದು ) ತಾನಾಗಿಯೇ ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ( ಇಂದ್ರಿಯ 
ಜನ್ಯವಾದ ನಮ್ಮ ಬ್ಲಾನವೆಲ್ಲ ಅಬ್ಹಾನದ ಕಾರ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು) 
ಕಾರ್ಯವು ತನ್ನ (ಉಪಾದಾನ) ಕಾರಣವನ್ನು ಬಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು, ( ತನಗೆ 
ಜನ್ಮವನ್ನೀಯಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ) ಬಲ್ಲ ಸಾಧನಗಳಿಂದ ರಹಿತವಾದ: 
ಮತ್ತೊಂದೆಡಿಗೆ ಎಂದೂ ಆಶ್ರಯವನ್ನು ಹೊಂದಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಇೆಳಗೆ ಹೇಳುವದೇನೆಂದಶಿ;- 





೫ ಬಂಗಾರದ ಆಭನಣಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಬಂಗಾರವೇ ಇಗುವಾದಾನ ಕಾರಣವು. ಮಣ್ಣಿನ ಪಾತ್ರೆ, 


ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಮಣ್ಣೇ ಉಪನದಾನಳಇಾರಣವು, ದ್ರವ್ಯದ ಯಿಂದ ವಿಚಾರಂವೂಡಿ ನಿತ್ಚಯಿ 


ದೃಷ್ಟಿ 
ಲ 
ಸಲ್ಪರುವ ಕಾರಣವೇ ಉಪಾದಾನಕಾರಣವು. ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಅಜ್ಜಿ ನವೇ ಕಾರಣವಾಗಿರುವ 
ದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವೇ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಉಪಾದಾನಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದರೆ 
ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಅಜ್ಜಾ ನವೆಂಬುದೊಂದು ದ್ರವೃವೆಂದೂ, ಅದರಿಂದ ಸಾಂಖ್ಯಮತದಲ್ಲಿ 
ಯಪಿಂತೆ ಜಗತ್ತಿನ ಉತ್ಪಕ್ತಿಯಾಗುವದೆಂದೂ ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ನಿಜವಣಗಿ ನೋಡಿ. 
ವರೆ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅಜ್ಞರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದಶ್ಕಾಗಿ 


ಆ ತಂದ ಶ್ರಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಊಉಪಯೋಗಿಸೆೌೀಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟೇ! 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦೭ 


(ವಿಷಯಗಳು ಸ್ವಲ್ಪಾದ ತ ಹೊರಗಿದ್ದರೆ ಶೆ ಮಾತ್ರ ಅವುಗಳ 
ಜ್ಞಾನವು ಶಕ್ಕಬಿದೆ. ಭೌತಿಕ ವಸ್ತುಗಳಂತೂ ದೇಹದ್ಯ ಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಕೂಡ 
ಹೊರಗಿನವಾಗಿ ಸರು ತ್ತವೆ ಇ. ವಿಷ ಯೀಕರಿಸುವ ನಸ್ಸಿನ ನ. 
ದೃಷ್ಠಿ , ಯಂದ್ಕ ದೇಹವೂ ಕೂಡ ಹೊರಗಿನದೇ ಎಂದು ಜೇಳಟಹುಡು: 
ಅದರಂತೆಯೇ ಸಾಕ್ಲೀ ಜೆ ಡೈತ ಸ್ವವು ನನಸ್ಸನ್ನ್ನೇ ಪ;ಕಾಶಪಡಿಸುವದರಿಂದ, 

ನಸ್ಸೂ ಕೂಡ ಸಾಕ್ತಿ ಡೈ ತನ್ನಕ್ಕೆ ಹೊರಗಿನದೇ ಆಗುವದೆನ ಬಹುದು, 
ಎಂದರೆ .. ಈನೊಡ, ದೇಷ್ಮ ಬುದ್ಧಿ 'ಪೊಡಲಾದ ದವುಗಳ್ಳೊ ( ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ) ಹೊರಗಿನವೇ ಆಗಿರುವಪೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಆತ್ಮವು ತಾನೇ ತನಗೆ ಸ್ವಲಾ ದರೂ ಹೊರಗಿನದಾಗಣಾರದು. ( ಇನ್ನು 
ಹೊರಗಿನದೇ ಪ್ರ ಮಾಣಗವ ನ್ಲಿವಾಗುವದರಿಂದ, ಆತ್ಮನು * ಅಪ್ರಮೇಯ 
ನೆಂದು ಸಹಬವಾಗಿಯೇ ಸಿದ್ಧ _ವಾಗುವದು. ) (೯೮॥ 


₹೬ 1 
೪] 
೧೬" 


(ಈ ಒಂದಾ ದ್ರಾದಿ ದೃಶ್ಯ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ 


ಕಾರಣವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವ್ರ' ತಾವೇ ಸೃತಃ ಹ್ಹೆ ತನ್ಮರೂಪವಾಗಿರುವ 


ತ ಣ್ಣ 


ಅಬ್ಲ್ವಾ ನಮಾತ್ರವೊಂದೇ 
ಎ 


ದಿಲ್ಲ. ( ಎಂದರೆ ಅವ್ರ ಒಡವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ):-- 

ಈ ಬುದ್ಧಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ( ತಾವು ಪೃಶಟಿವಾಗಬೇಕಾದರೆ 

ಸ ತ 
ಚತತ! ಆಪೇಶ್ಸಿಸುತ್ತವೆ. ( ಎಂತೆಯೇ ಅವು) ಪ್ರಮಾಣಗ 
ಹೊರ್ತು, ತಮ್ಮ. ಷ್ಠ;ತ್ತೆ ತಾವೇ ಸಿದ ವಾಗಲಾರ(ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. : 
ಆ 
ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ತಾಸೆ ಸತಃ ಜೈತನ್ನರೂಪನಾಗಿರುವದರಿಂದ ( ಅವನು 
ಪ್ರಕಟನಾಗಲಿಕ್ಕೆ) ಏನ ನನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿಸಲಾರನು.  ( ಎಂದರೆ ಅವನು 
ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನಾಗಿದ್ದಾ ನೆ. ಹೀಗೆ) ಆತ್ಮನು ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ 
ಎಂದೂ ಇಂದ್ರಿಯಗೋಚರನಾಗದಿದ್ದರೂ, ಅವನ ಅಸ್ವಿತ್ತದ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ 
ಏನೂ ಸಂದೇಹಒರುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ತನ್ಪೆ ಆತ್ಮನ ಅಸ್ಮಿತ್ತದ.. 
ಬಗ್ಗೆ ಯಾವನೂ ಎಂದೂ ಸಂಶಯಪಡುವದೂ ಇಲ್ಲ. 1೯೯॥ 
ಅತಾ ್ಮನಾತ್ಮ ಗಳೆ ಅಧ್ಯಾಸ. 


(ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಅಧ್ಯಾಸವಾದವನ್ನು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 'ಅಧ್ಯಾ.ಸ” 





* ಮುಂದಿನ ಅಧ ನೈಯದ ೪೭.೫೨ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು `ನೋಡಿಂ. 


೧೦೮ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ ೯ಸಿದಿ 
ಛು ಟೆ ಎ 


ವೆಂದರೆ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಹೇರುವದು; ಅಥವಾ 
ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಕಾಣುವದು, ಆದುದರಿಂದ 
ಭಿನ್ನಧರ್ಮದ ಎರಡು ವಸ್ತುಗಳು ಇದೃಹೊರ್ತು ಅಧ್ಯಾಸವು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ; ಕೆಳಗೆ ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿರುವ ಪರಸ್ಪರ ಅಥ್ಯಾಸವನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಡುವದಕ್ಕಾಗಿ (ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಅನಾತ್ಮಗಳ ನಡುವೆ. ಇರುವದೆಂದು 
ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನ ವರೆಗೆ) ಹೇಳಿದ ಭೇದವನ್ರೇ ಮತ್ತೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ:-- 

ಕೊಡವನ್ನು ನೋಡುವವನು ಕೊಡವೆಂಬ ವಸ್ತುವಿನಿಂದಲೂ, 
(ಕೊಡದ ಆಕಾರವನ್ನು ಹೊಂಡುವು ಅಂತಃ ಕರಣವೃತ್ತಿಯಿಂದಲೂ ಜೇರೆ 
ಯಾಗಿಯೇ ಇರುವಂತೆ, ಸಾಕ್ಟಿ ಯಾದ ಆತ್ಮನು "ನಾನು' ಎಂಬದರಿಂದ 
ಬೋಧ್ಯವಾಗುವ (ಸುಖ) ದುಃಖಗಳಿಗಾಥಾರವಾದ ಅ೦ತ8ಕರಣ 
ದಿಂದಲೂ, «ನಾನು' ಏಂಬ ಆಂತ1ಕರಣವೃತ್ತಿಯಿಂದಲೂ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ॥೧೦೦॥ 

ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನು ( ಸ್ನಯಂಪ್ರಕಾಶನಾಗಿರುವದರಿಂದ ) ಸ್ವತಂತ) 
ನಾಗಿಯೂ, ಆನಾತ್ಮ್ವವು (ಪರಪ್ರಕಾಶ್ವವಾಗಿರುವದರಿಂದ ತನ್ನ ಪ್ರಕಟನೆ 
ಗಾಗಿ) ಎರಡನೆಯವರ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿನಿರುವಂತಹದಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. (ಹೀಗೆ ತೀರ ವಿರುದಸ್ತಭಾವಗಳುಳ್ಳ ಈ 
ಎರಡು ಪದಾರ್ಥಗಳ ಸಂಬಂಧವು ಅಧ್ವಾಸದಹೊರ್ತು ಬೇರೆ ಯಾವ 
ತರದಿಂದಲೂ ಆಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಎಂತೆಯೇ) ನಮ್ಮ ಲೋಕಾನುಭವ 
ದೊಳಗೆ ಹಾವಿನ ಮೇಲೆ ಹಗ್ಗದ ಅಧ್ಯಾಸವು ( ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ) 
ಆಗುತ್ತಿರುವಂತೆ, ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಅಧ್ಯಾಸವನ್ನು ನಾವು 
ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಮಾಡಿ ಒಂದನ್ನು ಮತ್ತೊಂದರಂತೆ ನೋಡಹತ್ಮುತ್ತೇವೆ. 
ಇದನ್ನೇ ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಕ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ-- 

(ಚಂದ್ರನು ನಿಜವಾಗಿ ಚಲಿಸದಿದ್ದರೂ ಅಚ್ಚಾನದಿಂದ (ನಾವು) 
ಮೋಡಗಳ ಗಮನವನ್ನು ಚಂದ್ರನಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತೇವಷ್ಟೇ ? ಹಾಗೆಯೇ 
ನಾವು) ಸುಖ ಮೊದಲಾದ ಬುದ್ಧಿಯ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು (ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ) 
“ಆತ್ಮನಿಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತೇವೆ. ॥ ೧೦೧ ॥ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦೯ 


(ಮತ್ತು):-- 

(ಕಾಯ್ದ ಕಬ್ಬಿಣದೊಳಗೆ ಕಂಡುಬರುವ) ಸುಡುವ ಗುಣವು 
(ಆ ಕಬ್ಬಿಣದ್ದಿರದೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅದು) ಬೆಂಕಿಯ ಗುಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದರೂ ತಿಳಿಗೇಡಿಯು ಅದನ್ನು ಕಬ್ಬಿಣದೆ ೦ದೇ ತಿಳಿಯುವಂತೆ, (ನಿಜ 
ವಾಗಿಯೂ ಆತ್ಮನದೇ ಆದ) ಜೈತನ್ಯಸ್ತರೂಪವನ್ನು (ನಾವು) ಕರ್ತೃವಾದ 
ಬುದ್ಧಿಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತೇವೆ. (ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿಯ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಆತ್ಮನಿಗೂ, 
ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮವನ್ನು ಬುದ್ಧಿಗೂ ಹಚ್ಚುವದರಿಂದ ಪರಸ್ಪರಾಧ್ಯಾಸ. 
ವಾಗುವದು. * ॥ ೧೦೨1 

ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪಾದಿಪ್ರಮಾಣಗಳ ಅಳುವಿನೊಳಗೆ ಸಿತ್ಕ್ರುವಂತಹ ಈ ಆತ್ಮಾ 
ನಾತ್ತ ವಿಭಾಗವೆಬ್ಬವೂ ಕೂಡ (ಕೇವಲ) ಅಜ್ಲಾನದ ಆಶ್ರಯದಿಂದಲೇ 
ಬದುಕಿರುವದೇಹೊರತು, ಇದಕ್ಕೆ ಪರಮಾತ್ಮನ. ಆಧಾರವು ಮಾತ್ರ 
ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. (ಎಂದರೆ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಚನೆ ಅಥವಾ ಏಭಾಗವೂ 
ಘೂಡ ಆಚ್ಚ್ವಾನದ ದ್ಮ್ಚ ವ್ವ್ರಿಯಂದಲೇ ಸರಿ, ಆತ್ಮನಾತ್ಮಗಳೆಂಬ ಎರಡು 
ವಸ್ತ್ರುಗಳಿರುವವೆಂದೂ, ಅವ್ರ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವವೆಂದೂ ತಿಳಿಯು 
ವವನೂ ಸಹ ಇನ್ನೂ ಅಜ್ಞಾನಾವಸ್ಥೆಯನ್ಲಿಯೇ ಇರುವನೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. ಪರಮಾರ್ಥದೃಷ್ಟಿ ಯಂದ ಆತ್ಮವೆಂಬ ಒಂದೇ ತತ್ತ್ವವಿರುವ 
ದೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುವದರಿಂದ, ಅಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿಭಾಗವು ಕಾಣಿಸುವದೇ 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ' ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ-- ಆತ್ಮನ ದೃಷ್ಟಿಯಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ 
ವಿವೇಕವೆಲ್ಲ ಜೊಳ್ಳಾದುದೇ ಸರಿ) ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಅನರ್ಥಗಳಿಗೂ ಬೇರಾದ 
ಪ್ರ ಅಜ್ಞಾನದ ನಾಶವೆಂತಾಗಬಹುದೆಂಒದನ್ನು (ಸೆಳಗೆ, ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; 

ದುಃಖರಾಶಿಯಾದ (ಮತ್ತು) ವಿಚಿತ್ರವಾದ (ಈ) ಸಂಸಾರವೆಂಬ. 
ಗಿಡಕ್ಕೆ (ನೈಸರ್ಗಿಕವಾದ ಮತ್ತು) ಅನಾದಿಯಾದ ಅಜ್ದಾ ನವೇ ಮೂಲವು; 
ಹಾಗೂ ತತ್ತಜಚ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಅದರ ನಾಶವು. ॥1೧೦೩॥ 


ತತ್ತಜ್ಲಾಾನದಿಂದ ಅದು ನಾಶವಾಗುವದೆಂದು ಏಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು ? 
ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ. ಕುರುಬ ಮತ್ತು ದನಕಾಯುವವರಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿ. 








ಈ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಶಾಂಕರಭಾಷ್ಕದ ಪ್ರಾರಂಭದ ಭಾಗವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೧೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪಂಡಿತರ ವರೆಗೆ (ಎಲ್ಲರಿಗೊ ಈ ಮಾತಿನ, ಎಂದರೆ "ಚ್ಹ್ಞಾನದಿಂದ ಅಜ್ಞಾನವು 
ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ'ಯೆಂಬ ಮಾತಿನ ಅನುಭವವಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ) 
ಎಲ್ಲರೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆಂ (ದು ಉತ್ತರ ಕೊಡೆ 
ಬಹುದು: 
ಹಗ್ಗದ ಮೇಲಿನ ಹಾವಿನಂತೆ, ಅಜ್ಜಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ತಪ್ಪುತಿಳಿ 


ವಳಿಕೆಯು ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ಸರಿಯಾದ * ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಂದ 
ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ(ಯೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ಯಾರೂ ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಾರರಷ್ಟೇ ) 
ಹಾಗೆಯೇ ಆತ್ಮಬ್ಲಾಾ ನದಿಂದ ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳೇ 6ನಾನೆಂ'ಬ 


ಸುಳ್ಳುಜ್ಜ್ವಾ ನವು ನಾಶವಾಗಿಯೇ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ॥ ೧೦೪॥ 


(ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಲೌಕಿಕವಸ್ಕುಗಳ ಸಂಬಂಧವಾ/ ನಮಗೆ ಮೊದಲು 
ಗೊತ್ತಿರದಿದ್ದ ಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ನು ಹೊಸದಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತವೆ. ಆದರೆ) 
ಆತ್ಮನು (ಹೊಸದಾಗಿ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿರುವ ಯಾವ ಲೌಕಿಕವಸ್ತು 
ಗಳಂತೆಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ, (ವೇದ) ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ (ನಮಗೆ 
ಆತ್ಮಬ್ಞ್ಯಾನವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ, ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ) ಗೊತ್ತಿರದಿದ್ದ 
ಹೊಸ 1 ಜ್ಞಾನವನ್ನು (ವೇದ) ಪ್ರಮಾಣವು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆಂದು 


ಲತೆ 


(ಯಾರೂ) ತಿಳಿಯಬಾರದು. (ಯಾಕೆಂದರೆ);- 


ಜೈತನ್ಯವು ಒಂದೇತೆರನಾಗಿರುವದರಿಂದಲೂ, ( ಆತ್ಮನು) ಸ್ಮೃತಃ 
ಸ್‌ ೪. 
ಆ ಜೈತನ್ಯವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದಲೂ (ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶ ಅಥವಾ ಸ್ತತಃಸಿದ್ದ 
ಜ್‌ ೪೨ 


ನಾಗಿರುವನು. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ) ಮೊದಲು ಗೊತ್ತಿರದಿದ್ದ 





ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ. ಯಾವುಮು ಉಳಿದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಮೊದಲು ಗೊತ್ತಾಗಿದ್ದಿ 
ಬ್ಲವೋ, ಮತ್ತು ಯಾವುದು ಮುಂದೆ ಮತ್ತೊಂದು ಕಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಎದ ಸುಳ್ಳೆಂದು ಎಂದೂ 
ನಾಶಹೆೊಂದುವದಿಲ್ಲವೋ ಅದು. ವೇದಾಂತ ಪರಿಭಾಷಾ ೧.೨೩ ನೋಡಿರಿ. ( ೫೪ಗ[3[- 
` ತಗ್ಗು ಗೀಇನತ್ಗವಡೆ ನಷ್ಟಣ್ಟಾ? ಎಂದು ಅನ್ನಿ ಹೇಳಿದೆ. ) 
1 ವೇದಾಂತಸಾರ, ಪ್ಯಾರಾ ೨೯ ನೋಡಿ. ಆಶ್ಮನು ಸ್ವತಃ ಸಿದ್ಧ ನು ಆದರೆ 
-*ವೇದಗಮೃ್ಯ ನೆಂದು ಔಪಚಾರಿಕವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ವೊದಲನೆಯು ಅಧ್ಯಾಯದ 
“೮೯ ನೆಯ ನುಡಿಯ ಮೇಲಿನ ಬಸ್ಸಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧೧ 


ಹೊಸ ಜ್ಲಾನವು (ವೇದಾಂತ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದಾ)ಗುವಡೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಸರಿಯಾಗಲಾರಡು. ಆದರೆ ಇಷ್ಟೇ: (ಮೊದಲಿದ್ದ) ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
(ವೇದಾಂತ ಪ್ರಮಾಣವು) ನಾಶಪಡಿಸುವದರಿಂದ, ಅಜ್ಜಾ ಸ ನನಾಶವೇ ಅದರ 
ಫಲವೆಂದು ಉಪಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಹೆ 


ಹ 
ಕ 
ಲೂ 
₹4 
( 
ತ್ರ 
ಶಿ 
೪3 
ಲಾ 


ಹೀಗೆ ಚಾ ತ್ರ (ಎಂದರೆ ತಿಳಿಯುವವ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಆತ್ಮ 
ವಿಷಯಕ ಅಜ್ಜಾ ನಮಾತ್ರ ದಿಂದಲೇ ಜೀ ಬ್ಲ 

ನೋಡುವವ, ನೋಡು ವಿಕೆ, ( ನೊ ಡಲ ಡು 
(ತಮ್ಮ) ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ತಾವೇ ಅರಿಯಲಾರವು. ( 
ಒಂದು ಮತ್ಕೊಂದರ ಅಸ್ಥಿತೃವನ್ನಾ ದರೂ ತಿಳಿಯಲಾರ 
ಅವುಗಳ ಜ್ಹೀಯತ್ತಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಸಾಧನವು ಬೇಕಾಗುವದು. ( ಎಂದರೆ ಅವು 
ಗಳನ್ರರಿಯಲಕ್ಕೆ ಅವುಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ರ ನಾದ ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಇದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ 
ಅವು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವದು ಶಕ್ಕ ವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ತಿಳಿಯ 
ಅ೪.ಡಬೇಕಾದರೆ ಅವುಗಳ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಅವನು 
€ ಅಹುದೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ) 1 ೧೦೬॥ 


ಜ್‌ 


ನೋಡುವವ) ಮೊದಲಾದವುಗಳ ವಿಶಿಷ್ಟ ರೂಪ ಪವನ್ನ್ನು 


ವೆಂದರೆ ತಿಳಿಯಲ್ಬಡುವೆ ವಸ್ತುಬಾಲವೆಬ್ಬ) ಹೊರಗಿರು 
1.1 ಆಗಿರುತ್ತದೆ. (ಅದರ ಗ್ರಹಣ 
ವೆಂದರೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಒಂದು ಮನೋವ್ಯಾಪಾರವಾ!ದ್ಟು, ಅದು 
ಎಷ್ಟೋ ಗಳುಪಃ ಪಿತರಂ ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಒಮ್ಮೆ ) ಆದು 
"ನಿಶ್ಚಿತ' ಜ್ಲಾಾನವೆಂದೂ, ( ಇನ್ಫ್ಕೊಮ್ಮೆ 4 ಸಂಶಯಯುಕ್ಕ' ಜ್ಞಾನ 
ವೆಂದೂ, ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಕೇವಲ - ಸ್ಮರಣೆ ಯೆಂದರೆ ನೆನಪೆಂದೂ, ಕರೆಯ 
ಲಡಬಹುದು. ಅಹಂಕಾರವು ಮಾತ್ರ ಈ ಎನ್ಲ ಬಗ 
" ಹಾಜರ' ಇದ್ದು, ) ಅ: ವುಗಳನೈೆ ಲ್ಲ ಅದು ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತದೆ. ' (ಎಂದರೆ 
ಅವೆಲ್ಲ « ನನ್ನ' ವೆಂದು ಅಭಿಮಾನಪಡುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಪ್ರಮಾಶೃವು. ಆದರೆ 


ಈ ಮೂರರ ಆಚೆಗೆ, ಇದ್ದೆಕ್ಕೂ ) ಸಾಕ್ಸಿಯಾದ, ನಿತ್ಚನಾಡ, ಮತ್ತು 


೦೧೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಬಿಟ್ಟೂಬಿಡದೆ ಇರುವ ಆತ್ಮನಿರುತ್ತಾನೆ. (ಮತ್ತು ಅವನೇ ಮೇಲಿನ 
ಮೂರರ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನೂ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ.) ॥ ೧೦೭ ॥ 


ಈ ಸಂಸಾರದೊಳಗೆ ಕರ್ತೃಗಳು ( ಬೇರೆಬೇರೆ) ರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ. 
( ಅವುಗಳ) ಫಲಗಳನ್ನು ಉಣ್ಣುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ( ತಟಿಸ್ಟನಾ 
ಗಿಯೇ) ಈ ಕರ್ತೃ, ಕರ್ಮ, (ಮತ್ತು) ಫಲ ಮೊದಲಾದ ( ಸಂಸಾರ) 
ಘಟಿಕಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸಾಕ್ಷಿ ಯಾಗಿರುವದರಿಂದ, ( " ಕೊಡವನ್ನು ನೋಡುವವನು 
ಇಜೊಡದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವನೆಂ'ಬ ನ್ಯಾಯದಂತೆ, ಆತ್ಮನು ಅವುಗಳಿಂದ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರಬೇಕು. ಎಂತೆಯೇ) ಈ ವಿಭಾಗಗಳಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಸಂಸಾರದ. 
ಸಂಬಂಧವು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ಹತ್ತಶಾರದೆಂಬದು ( ಸಿದವಾಗುತ್ತ 
ದೆಂದು) ಹೇಳುತ್ಮಾರೆ:-- 


ಮೂರು ತರದ ರೂಪಗಳೊಳಗೆ ( ಜೈತನ್ಯರೂಪದಿಂದ) ಆತ್ಮನು ವಿಭಾಗ 
ರಹಿತನಾಗಿಯೇ « ಹಾಜರ' ಇದ್ದು, ಅವುಗಳ * ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳನ್ನು 
ತಾನು ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದವನಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ॥ ೧೦೮ | 


ನೋಡುವವ, ನೋಡುವಿಕೆ, ಮತ್ತು ನೋಡಲ್ಲಡುವ ವಸ್ತುವೆಂಬ 


ಪೂ. ಪ; ( ನೋಡುವವ, ನೋಡುವಿಕೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಆಗು. 
ಹೋಗುಗಳನ್ನು ನೋಡಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಸೀ ಜೈತನ್ನವನ್ನು ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕೆಂದು 
ನೀವು ಹೇಳಿದಿರಿ. ಆದರೆ) ನೋಡುವವ, (ನೋಡುವಿಕೆ) ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳೇ ತಮ್ಮ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನು ತಾವೇ ಅರಿಯುವವೆಂದು ಏಕೆ ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದು? (ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ತಿಳಿದರೆ ಆತ್ಮನ ಆವಶ್ವಕತೆಯಾದರೂ ಏನು?) 
ಉತ್ತರ:;-- ಅದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ :-- 








* :ಹಾಜರ ಇದ್ದು? ಇದರ ಮುಂದಿನ ಭಾಗವನ್ನು ಹೀಗೂ ಭಾಷಾಂತರಿಸಬಹುದು.. 
( ಸಂಸಾರವೆಂದರೆ ಅನಸುಕೂಲವೆಂದು ತೋರುವ ವಸ್ತ್ರುಗಳ ಗ್ರಹಣ ಅಥವಾ ಸ್ವೀಕಾರವೆಂದೂ 
ವಿಶರೀತವೆಂದು ತೋರುವ ವಸ್ತುಗಳ ತನ್ಯಾಗವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ) 
ಈ ಗ್ರಹಣ. ತ್ಛಾಗಗಳಿಗೂ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿರುವದರಿಂದ, (ಅವುಗಳಿಂದ ಅವನು ಬೇರೆಯಾಗಿರು. 
ತ್ತಾನೆ. ಎಂತೆಯೇ ಅವನು ಇಂತಹ) ಗ್ರಹಣಶ್ಯಾಗರೂಪಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಸಿಕ್ಕಿ. 
ಬೀಳುವವನಲ್ಲವೆಂದು (ಕಿಳಿಯಬೇಕು ) 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧೩ 


ಕಾ 


ನೋಡುವವ, ನೋಡುವಿಕೆ, ನೋಡಲ ಡುವ ವಸ್ತು ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ್ರದೂ) ತನ್ನ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನು ತಾನೇ ತಿಳಿಯಲಾರದು. 

ತಾಸು ಹುಟ್ಟಿವೆ. ಮೊದಲು ಅದು ಇರದ ಲಂದ್ಕ ನ್ದ 
ಸ್ಸ ತಾನೇ ತಿಳಿಯಲಾರದು. ಮತ್ತು ನಾಶವಾದ ಮೇಲಂತೂ, 
ಯೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ತನ ನಾಶವನ್ನು ಅದು ತಾನೇ 


ಜೆ 
ತಿಳಿಯಲಾರದು. ಅದೇ ಕಾರಣದಿಂದ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು, ತಾನು 


೭೬ 
ನ 
2 
ಕ 
ಲ 
ಸಕ 
ಒಲಿ 
(ಓ 
6) 
ಲ 
ಕ್ರ 
( 
ನ 
ತೆ 


( ಆದರೆ ಗಾಢನಿದೈೆಯ್ಲಿ ನೋಡು 
, ನೋಡುವಿಕೆ, ನೋಡಲ್ಲಡುವ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ 
೦ಬದ೦ತೂ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾದ ಮಾತೇ. ಎಂದಮೇಲೆ ಆ 
ವ್ರಗಳ್ಲದರ ನಾಶವನ್ನು ನೋಡಳಿಕ್ಕೆ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ವರೂಪ 
ಸಾಕ್ಷಿಯು ಇದೇ ಇರುವನೆಂದು ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ) 

( ಅವುಗಳಿಂದ) ಬೇರೆಯಾದ ಸಾಕ್ಷಿ ಆತ್ಮನು ಇರುವ 
ನೆಂಬದು (ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ.) 1 ೧೦೯॥ 


ಒಗಿ [ಒಬ ೪% 
3 


೦೬ 


(ವೀಗೆ) ಗ್ರಾಹಕವೆಂದರೆ ನೋಡುವವ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೆ ಬೇರೆ 
ಕ್ರಿಯೊಬ್ಬನು ಮೂಲವಾಗಿರುವನೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುವದರಿಂದ, ( ಅದೇ 


ಓೀ 


ನ್ಯಾಯದಿಂದ), ಈ ಸಾಕ್ಸ್ಟಿಗೂ ಕೂಡ ಬೇರೊಬ್ಬ ಸಾಕ್ರ್ವಿ ೮ರಬೇಕೆಂತಲೂ 


ಫಿ 


ತೆ » 


(ಆ ಸಾಕ್ಸಿಗೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಸಾಕ್ಷಿ ಇರಬೇಕೆಂತಲೂ) ಅನವಸೆಯು 


ಇ ನ 


ಬರುವದೆಂದು (ಪೂರ್ವಪಕ್ಚ ವಸ್ತು) ಮಾಡಿದರೆ ಅದು ತಪ್ಪು. ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ 
(ಆತ್ಮನಿಗೆ) ಬೇರೊಂದು ಕಾರಣದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದಲೇ 
ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ; 


೩ 


ವಿಕಾರರಹಿತನಾದ ಆತ್ಮನು, ಒಡವಾದ ಬುದ್ದಿಯಂತೆ ಬೇರೊಬ್ಬ 
ರಿಂದ ತನ್ನ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಅಪೇಕ್ಸಿಸುವದಿಲ್ಲ. 

( ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ- ಅವನು ಸ್ವತಃ ಜ್ಯ್ಯಾನರೂಪನಾಗಿದ್ದಾನೆ.) 
ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳು (ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆಯೇ) ಅವಲಂಬಿಸಿ ಸಿದ್ಧವಾಗು 


ಅ-..೬೩೧೦ 
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ತ್ತಿದ್ದರೂ, ಸ್ವತಃ ಆತ್ಮನು ಮಾತ್ರ (ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಸ್ನಯಂಪ್ರುಕಾಶ 
ನಾಗಿರುವದರಿಂದ) ನಿರಪೇಶ್ಟ ನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ॥೧೧೦॥ 


ನೋಡುವವ ಮೊದಲಾದವುಗಳೇ ಆತ್ಮನೆಂದು (ನಾವು) ಅಜ್ಞಾನ 
ದಿಂದಲೇ (ಐಂದರೆ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ ) ತಿಳೆಯುವೆ 
ವಾದುದರಿಂದ ಅಸ್ಪಯ-ವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದ (ನಾವು) ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನಾತ್ಮ 
ದಿಂದ (ಒಳ್ಳೇ ಪ್ರಯತ್ನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ) ವಿಂಗಡಿಸಬೇಕು: 

ಜಗತ್ತು ಉತ್ಪತ್ತಿ, ಸ್ನಿತಿ, (ಮತ್ತು) ನಾಶಗಳೆಂಬ ವಿಕಾರಗಳನ್ನು 
ಹೊಂಡುತ್ತಿದ್ದರೂ, (ಅವುಗಳನ್ರೆ ಲ) ವಿಕಾರಹೊಂದದೆ (ಶುದ) ಜೈತನ್ಯ- 
ರೂಪದಿಂದ (* ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ) ನೋಡುತ್ತಿರುವನು ಈ ಆತ್ಮಸು. (ಮತ್ತು 
( ಶತ್ರಮಸಿ'- « ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ.ದ ಬೋದದಿಂದ) 
: ನಾನು (ನಿಜವಾಗಿ) ಅಂತಹ (ಆತ್ಮನೇ ಎಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮನೇ: ಇರುವೆ 
ನೆಂ'ದು ತಿಳಿಯಬೇಕಲ್ಲದೆ, ನಶ್ಚರವಾದ (ಈ ಬುದ್ದಿಮೊದಲಾದವುಗಳೇ) 
( ನಾನೆಂ'ದು (ನೀನು) ತಿಳಿಯಬಾರದು. ॥೧೧೧॥ 

(ಪೂ. ಪ; ನಾನು ಬುದ್ದಿಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲವೆಂ'ದೂ, "ಅವಿಕಾ 
ರಿಯಾದ ಪರಮೇಶ್ವರನೇ ನಾನೆಂ'ದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ನೀವು ಹೇಳಿದಿರಿ. 
ಆದರೆ ಅದರ ಮೇಶಿಂದ ಸಶ್ಶ್ಚರವಾದ ಬುದ್ದಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ನಿಜವಾ 
ಗಿಯೂ ಇರುವವೆಂದೂ, ಅವುಗಳಿಂದ ಆತ್ಚಸು ಭಿನ್ನ ನಾಗಿರುವನೆಂದೂ 
ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ನೀವು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಅವಿಕಾರಿಯಾದ 
ಆತ್ಮನ ಸಂಗಡ ವಿಕಾರಿಯಾದ ವಸ್ತುಗಳೂ ಸಹ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇರುವ 
ವೆಂದೇ ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. ಎಂದ ಮೇಲೆ ಆತ್ಮನ ಅದ್ದಿತೀಯತ್ನ ವೆ) 


ಆ 
ಬು ಲು 


೯ 


ಉತ್ತರ;-- ( ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗಲಾರದು 
ದಶೆ ವಸ್ಕುತಃ ವಿಕಾರವೆಂಬುವದಾಗಳಿ, ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದುವ ದೆ 
ವೆಂಬುವದಾಗಲಿ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅಜ್ಜಾನದಿಂದ) ಕಾಣಿಸುವ ದೆ 
ರೂಪ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಸ್ವತಃಸಿದ್ದವಾದ ಆತ್ಮಚೈತನ್ಯದೊಳಗಿನ ಪ್ರತಿ 
ದಂತಿದ್ದು, ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಅದು ಇಂದ್ರಜಾಲ (ಅಥವಾ ಮಾಟಿಗಾರಿಕೆ 
* ಬಿಸ್ಸಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ 


ಆ 








ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧೫ 


ಯಂತೆ) ಮಾತ್ರ ತೋರುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ( ಅಡು ಬರೇ ) ಆತ್ಮ ವಿಷಯಕ 


ವಾದ ಅಜ್ಜಾನದಿಂದ ಹೊರಟಿದ್ದು, ( ಕೇವಲ ) ಅವಿಚಾರದಿಂದ (ಮಾತ್ರ ) 
ದವಾಗುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ( ಕಾಕ ಭೇದ*ವಿದ್ದ ವಿನಾ 


ವಿಲ್ಲ. ಹೇಗೆಂದರೆ. «ಅ' /ಬ'ಗಳ ನಡುವೆ ಭೇದ 
ವಿಡ್ಠರೆ ಮಾತ್ರ ಅವೆರಡೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವವೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯು 
ತ್ತೇವೆ. ಇನ್ನು ಭೇದವೆಂದರೇನೆಂಬದನ್ನು ವಿಚಾರಮಾಡಿನೋಡಿದರೆ, 


ಮೂಲತಃ ಆ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ತಪ್ಪಾದುದೆಂದು ಸಿದ ಸವಾಗದಿರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
(ಆ «ಬ'ಗಳ ನಡುವೆ ಭೇ ದವಿರುವದೆಂದು ಹೇಳದೆ ಕಾದರೆ (ಅ' ದಿಂದ 
ಬ'ವ್ರ ಬೇರೆಯಾಗಿರಬೇಕಾಗುವದು; ಮತ್ತು «ಬ'ದಂದ «ಆ'ವು ಬೇರೆ 


ಅಶ 


ಯಾಗಿರಬ್ಲೆಕಾಗುವದು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಆ'ದಿಂದ "ಬ'ವ್ರ ಬೇರೆಯಾಗಿರ 
ಲಕ್ಕೂ, ಬ' ದಿಂದ «ಆ'ವು ಜು (ಆ' ಬ'ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವು 


ದಾದತೊಂದು ಮೊದಲು ಇದೇ ತೀರಬೇಕಾಗುವದು. ಒಂದು ಇದ 
ಆ ಒಬಿ 
ಹೊರತು ಮತ್ತೊಂದು ಅದರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದೇ ಕಕ್ತವಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ, 


(ಆವು ಇದ ರೆ. ಮಾತ್ರ ಬ'ದ ಸಿದಿ ಯು; ಚಬ'ವು ಇದ್ದ ರೆ ಮಾತ್ರ ಆ'ದ 
ಸಿದಿಯು. ) ಹೀಗೆ ಒಂದು (ತನ್ನ ಸಿದ್ಧಿ ಗಾಗಿ, ತನ್ಪ್ಟಿಂದ ಚಿ 
್ಸ ಅಪೇಶ್ಬಿಸುತ್ತದೆ. ( ಎಂದರೆ 
ಭೇದವಿರುವದೆಂದು ಒಪ್ಪಿದರೆ ನಾವು ಅನ್ಯೋನ್ಯಾ ಶ್ರಯವಂಬ ದೋಷಕ್ಕೆ 
ಗುರಿಯಾಗಬೆ ಕೀಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ- ಭೇದದ ಕಲ್ಪನೆಯೇ 
ಅಗ್ರಾಹ್ನವು; ಅರ್ಥಾತ್‌ ದೆ ತದ ಕಲ್ಪನೆಯಾದರೂ ಅಗ್ರಾಹ್ಯವೇ, 
ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನೊಳಗೆ ಯಾವುದೇತರದ ಶ್ವ ಎತವಿಲ್ಲೆ ೦ದು ಹೇಳುವದೇ 
ಸರಿಯಾದುದು.) ಇನ್ನು,ದೆ ಫ್ರತವು ತಾನೇ ಸ. ತಃಸಿದ್ದ ವಾಗುವ ವದೆನ್ನ ಬೇಕೇ? 


₹೬ 
0 
(0 
6 
1 
ಛ 

ಕಲ 
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ಕ 
ಯ 
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ತ 

ತ 
ಮೌ 
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೨ ಭೇದದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಜೊಳ್ಳುತನವನ್ನು ಅದ್ವೈತವೇದಾಂತಿಗಳು ಚನ್ನಾಗಿಯೇ 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಸ್ಟಸಿದ್ಧಿಯ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಈ ಪ್ರಶ್ನದ ಸೋಪಪತ್ತಿಕ ಚರ್ಚೆಯಿದೆ. 
ಹಿಂಡನ ಖಂಡಖಾದ್ಯ ( ಪರಿಚ್ಛೇದ ೪. ಪ್ಯಾಂಣ ೧೪೨೩೯ ಪುಟ ೩೪೬-೩೬೭ ) ದಲ್ಲಿಯೂ 
ಈ ಮಾತು ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ್ಬದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ಧಿ ಮತ್ತು ತತ್ತಶುದ್ಧಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ಮಾತು 
ಸಿದ್ಧಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟರುವದೆಂದು ಎಸ್‌. ಎಸ್‌. ಸೂರ್ಯನಾರಾಯಣ ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳು ತಮ್ಮ 


ಶಿದ್ದಾಂತ ಲೇಖಸಂಗ್ರಹದ ಇಂಗ್ಲಿಸ ಭಾಷಾಂತರದ ೫ನೆಯ ಪುಟದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


೧೧೬ ಹ 


(ಜಗತ್ತಿನ) ದ್ಹೈತರೂಪವು [ಜಜಪಾಗಿತುತ ರಂದ] ತನ್ಮನ 
ತಾನೇ ತೀಳಯಲಾರದು. (ಎಂದರೆದ್ವೈತವು ಸ್ವಯಂಸಿ 

ರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನೊಡನೆ ಅದು ಒಂದಾಗಿ (ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳು 'ವಜೆಂದೂ, ಅದರಿಂದಲೇ ಅದು ) ಸಿದ್ದ ವಾಗುವದೆಂದೂ ಹೇಳು 
ವದೂ "ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಯಾಕೆಂದರೆ ( ಜಡರೂ ಪವಾದ ಜಗತ್ತು ಚಿದೂ)ಪನಾದ 


ಆತ್ಮ ನೊಡನೆ ಯಾವದೇ ರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಒಂದಾಗಲಾರದು. ) ಇನ್ರು, 


ಅವೆರಡೂ ( ಎಂದರೆ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಒಗತ್ತುಗಳು ಐಕ್ಕವಾಗದಿದ ರೂ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ) ಕೂಡಿಕೊಂಡು ದ್ರೈತನನ್ನು ಸಿದ ಮಾಡುವಪೆಸ್ಟ ಬೇಕೇ? 


ಅದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ( ಯಾಕೆಂದರೆ. ಇವೆರಡರ ನಡುವೆ. ಸಂಯೋಗ* 
ಟು 

ಸಮವಾಯ ಮೊದಲಾದ ಯಾವುದೇಶರದ 

ವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ, ಆದುದರಿಂದ ಅನಾದ 


ನಿರ್ವಚನಿ ನ 
ದಿಂದಲೇ ದೆ ತವಿರುವದೆಂದೂ, ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅದು ಇಲ್ಲವೇ 
ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ನಿಶ್ಚಯವಾಗುವದರಿಂದ, ಪರಮಾರ್ಥ ದ್ಕೃ ವ್ಚಿಯ ೦ದ ಅದ್ರೆ ಸ 
ತ ಜ್‌ ನ 
ತವೇ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು ಸಿದ ವಾಗುತ್ತದೆ... 1೧೧ ೧೨। ರ್ಯ 
ಟು 


ಮತ್ತಿಷ್ಟು ಗಟ್ಟಿ ಯಾಗುವಂತೆ ಡು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ 
ಮಾತನ್ನೇ ವೇದದ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಪು ನ್ರೀತರಿಸುತ್ತಾರೆ :-- 


(ಆತ್ಮನು) "ಅಸ್ನೂಲನು ಬಾ (ಬೃ. ಉ, ೩,೮, ೮), ಇದಲ್ಲ, 
ಇದ್ದೂ' (ಬೃ. ಉ. ೨.೩.೬, ೩. ೯. ೨೬, ೪. ೨. ೪ ಇತ್ಯಾದಿ), 
(ಮತ್ತು) ! ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ....' (ಕಠೋಪನಿಷತ್‌ ೨. ೧೮), (ಎಂದು 
ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ) ಸಾಸ ಆತ್ಮನು. ಅನುಭವರೂಪ 
ನಾಗಿಯೇ ಇರುವದರಿಂದ, ಅವನಿಗೆ ಕರ್ತ್ಯತ್ತ ಮೊದಶಾದವುಗಳು ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು (ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ) ಹೇಳುತ್ತದೆ. 1೧೧೩ 








* ಈ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥಕ್ಕಾಗಿ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


1 ವರಾಂಡೂಕ್ಯಕಾರಿಕೆಯ ೨-೩೪ ನೋಡಿರಿ 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧೭ 


ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ ರಚಿತವಾಗಿರುವ ನೋಡುವವ 
ಮೊದಲಾರ (ತ್ರಿ ಪುಟಿಯಿಂದ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವ) ದ್ರೆ ು 
(ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಜಡವಾಗಿರುವದರಿಂದ) ತನ್ನ ಪತೆ ತ ತಾನೇ ಸಿದ್ಧವಾ ವಾಗ 


ಭಾಷ; 


ಎ 


2೬ 


ಲಾರದು. (ಇಷ್ಟೇಅಲ್ಲ;) ಆತ್ಮನ ಸಹಾ ಬಹಯ ಅದು ತನ್ನನು 
ದ್‌ನ ಟ್ಟ ಬ್ಬ 
ತಾನು ತಿಳಿಯಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆತ ಹ್ಲೈತನ.ಕೈೈ ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯುವ 
ಆ ಸಸಿ ತ) 
ಶಕ್ಕಿಯಿದ್ದು, ಆ ಆತ್ಮಜೈತನ-ವನ್ನು ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ದೈ.ತ 
ಂ ಸ್‌ ಕಣು ರಲ್ಲ ಶಲ್‌ ನು 
ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ತಂದು ಸೇರಿಸುವದು ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಚೈತನ್ಯವು 
ಗ ಸ್ರ ಗ 
ಯಾವುದೇತಶರದಿಂದ ದೈತಪ್ರಪಂಚದ ಸಹಾಯಕ್ಕೆ ಬಂದು, ಅದಕೆ 
ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಿಳಿದುಕೊಳು ವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವದು ಶಕ-ವಿಲ, 
ಜಾ ಸ ಫೆ ಬ ಗ 
ಹೀಗೆ ಆದು ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ಸಿದ ವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದಮೇಲೆ ಅದು 
ಚೆ ೧೧ 
ತೀರ ಸುಳ್ಳೇ ಇರಬೇಸೆಂಬದನ್ನು ಪ್ಲಿದಹೊರತು ಗತಿಯಿಲ್ಲ): -- 


ದ 
೧6. ಎ. ಬಿ: 
ಮೊದಲಾದವುಗಳೂ ಆತ್ಮನ ಸ್ನರೂಪವಲ್ಲೆ 


ಇ 
ಆಗಲಾರವೆಂದೂ, ಅಥವಾ ಅವು ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ತರದಿಂದ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಲಾರವೆಂದೂ ) ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಮೇಲೆ, ಪರಮಾರ್ಥದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ (ಅವೆಲ್ಲ ಬರೇ ಕಾಲ ನಿಶವಸ್ತು ಗಳೆಂದೂ) ಅವು ಶೂನ್ಫಕ್ಕೆ 
ಎ) ದ | 
ಸರಿಯಾದವೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವಡು. ॥೧೧೪॥ 
(ಪೂ. ಪಃ;-- ದ್ರೈೃತಪ್ರಪಂಡವ್ರ ಸಾಕ್ಸ್ಟಾತ್ಕ್ಮಾಗಿ ನಮ್ಮ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ 


ಶತ 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಎಂದ ಮೇಲೆ ಅದು ಶೂನ್ಸಸಮವಾದುದೆಂದು 
ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ) ಯಾವ ಸ್ಯಾಯಬಲದಿಂದ ನೀವು 
ಹೀಗೆ ನಿಶ್ಚಯವಾಗಿ "ಜೇಳುತ್ತಿ ರಿ? 


ಆ ಗದ್ದ ರಳು ಪಿ 
(ಉತ್ತರ: ದ್ರೈೃತಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ನಾವು ಆ 


ಡ್‌ 

೦. 
ಬಂದರೆ ಸಾಕ್ಟ್ಟಾತ್ಮಾಗಿ ಎಂದೂ ಅನುಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಸ್ವಯಂಪ್ರೃಕಾಶ 
ನಾದ ಶುದ್ಧ ಚಿದ್ರೂಪ ಆತ್ಮನನ್ನೇ ಮಾತ್ರ ನಾವು ಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾಗಿ 
ಅನುಭ ನವಿಸುತೆ ತ್ತೇವೆ. ಕಿಂಬಹುನಾ, ಚಿದ್ರೂಪ ಆತ್ಮನೇ ನಮ್ಮ ಪ ತ್ಯುಕ್ಚೆ 


ಅನುಭವವಾಗಿರುತ್ಮಾನೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಯೂ, ಗ ಗಳೂ 


೧೧೪ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವಂತೆ _ ತೋರುವ ಕಾರಣ 
ೇನೆ೦ದರೆ;--- 


ವಿಕಾರರಹಿತನಾದ, ನಿತ್ಯ ನಾದ, (ಮತ್ತು) ವಸೂ 
ಆತ್ಮನು (ನಮಗೆ ಅಪರೋಕ್ಹ ನಾಗಿದ್ದಾ ನಷ್ಟೇ? ಆದರೆ ಅಜ್ಜಾನಮೂಲಕ 
ವಾದ ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ) ನ ನಾವು ಅಂತಃ5ರಣವೃತ್ತಿ ಗಳನೆ ಲ್ಲ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ 
ಹೇರುವದರಿಂದ, ಆ ಅಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿಗಳೂ ಸಹ (ಆತ್ಮನಂತೆ) ನಮಗೆ 
ಅಪರೋಕಸ್ಸ್ಸ ವಾಗಿಯೇ ಭಾಸವಾಗಹತ್ತುತ್ತವೆ. ಇನ್ನು ಕೊಡ ಮೊದಲಾದ 
ಬಾಹ್ಯವಸ್ತು, ಗಳಂತೂ ಆಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ( ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿತವಾಗಿರುವದ 
ರಿಂದ, ಎಂದರ ಅಂತಃಕರಣವೃತಿ ಗಳ) ಮೂಲಕವೇ (ನಮಗೆ ಆ ಬಾಹ್ಯ 
ವಸ್ತುಗಳ ಚ್ಞಾನವಾಗುವದರಿಂದ), ಅವೂ (ಆ ವೃತ್ತಿಗಳಂತೆ) ಅಪರೋಕ್ಸ 
ವಾಗಿರುವಂತೆಯೇ ತೋರುತ್ತವೆ. (ಆದರೆ ವಸ್ತುತಃ ಅಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿ 
ಗಳನ್ಹಾ ಗಲಿ, ಅಥವಾ ಬಾಹ್ಯವಸ ಒಗಳನ್ನಾ ಗಲಿ ನಾವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚವಾಗಿ, 
ಎಂದರೆ ಅಪರೋಕ್ಟವಾಗಿ ಎಂದೂ ಅನುಭವಿಸುವದಿಲ್ಲ.) ॥ ೧೧೫ ॥ 


ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ವಿಷಯವಾಗಿ (ನಮಗೆ) ಸರಿಯಾದ ತಿಳವಳಿಕೆ 
ಯಾಗಿಲ್ಲೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ, (ನಾವು) ಆತ್ಮನಿಗೆ *ನಾನು', « ನನ್ನದು' 
ಇಚ್ಛೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಯತ್ನಗಳೆಂಬವು ಇರುವವೆಂದು ಅಧ್ಯಾಸಮೂಲಕವಾಗಿ 
ತಿಳಿಯುವದರಿಂದ, ಕರ್ತೃ, ಕರ್ಮ, ( ಮತ್ತು ಅವುಗಳ) ಫಲವೆಂಬ ರೂಪ 
ದಿಂದ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವ ಈ ಸಂಸಾರವು, (ವಸ್ತುತಃ ರೂಪರಹಿತವಾದ) 
ಆಕಾಶದೊಳಗೆ ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ ಧೂಳ, ಹೊಗೆ, ಮಂಜು, ಇಬ್ಬಸ್ನಿ, 
(ಮತ್ತು) ಕಪ್ಪುಬಣ್ಣ (ಮೊದಲಾದವುಗಳು) ತೋರುವಂತೆ (ಎಂದರೆ ಇವು 
ಗಳಿಂದ ಅಲಿಪೃವಿರುವ ಆಕಾಶದ ಧರ್ಮಗಳೇ ಇವೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯು 
ವಂತೆ), ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ (ದ್ರೆ )ತಪುಪಂಚಶೂನ್ಯನಾದ) ಆತ್ಮನ 


* ಮೇಲೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನೂ ಅದರ ಮೇಲಿನ ಓಪ್ಪಣೆ 
ಯನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, ಅಲ್ಲಿಂದ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗಾದ ಚರ್ಚೆಯಿಂದ ಸೂಕ್ಷ್ಮದೇಹದ ಘಟಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವೂ ಆತ್ಮವಾಗಲಾರವೆಂಬದು ಸಿದ್ಧವಾದಂತಾಯಿತೆಂಬದನ್ನು ಆಚಾರ್ಯರು ಇಲ್ಲಿ 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ, ಎಂತೆಯೇ ಇಲ್ಲಿ ಅದರ ಉಪಸಂಹಾರಮಾಡಿದ್ದಾರೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು, 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧೯ 


ಮೇಲೆ (ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ) ತೋರುತ್ತಿರುವದೆಂಬ ಮಾತು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತ 
ದೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳುತ್ಮಾರೆ. 
"ನಾನೆ'೦ಬ ಸುಳ್ಳುಕಲ್ಪನೆಯಿ೦ದಲೇ ಆತ್ಮನು ದುಃಖಕ್ಕೀ ಡಾಗುವನು. 
ಆದರೆ (ತಾಯಿಯಂತಿರುವ) ವೇದವು ಅವನನ್ನು *ುರಿತು « (ನೀನು) ಇದಲ್ಲ, 
(ಇದಲ್ಲ)' (ಬೃ. ಉ. ೨. ೩. ೬ ಇತ್ಯಾದಿ) ವೆಂದು ಬೋಧಿಸಿದೊಡನೆ 
(ಆತ್ಮನು ತನ್ನ ನಿಜವಾದ ರೂಪವನ್ನು ಸಾಕ್ಸಾತ್ಮರಿನಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 
ಮತ್ತು ತನ್ನಮೇಲೆ ತಾನೇ ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ ಹೇರಿಕೊಂಡ ಕಲ್ಪಿತ ಧರ್ಮ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಕಿತ್ತೊಗೆದು) ತನ್ನ ತನವನ್ನು (ಎಂದರೆ ಅದ್ವಿತೀಯತ್ತವನ್ನು) 
ಹೊಂದುತ್ತಾನೆ. (ಮತ್ತು ಅದೇ ಅವನ ಮುಕ್ತಿಯು ಅಥವಾ ಬಡು 
ಗಡೆಯು) ॥ ೧೧೬ ॥ 


ಪೂ. ಪಃ-- ವೇದದಿಂದ ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞಾಸವ್ರ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆಯೆಂದು 
ನೀವು ಹೇಳುತ್ತೀರಿ, ಆದರೆ ಸತ್ಯವಾದ * ವಸ್ಮುವಿನಿಂದಲೇ ನಿಜವಾದ 
ಜ್ಞಾನವಾಗುತ್ತಿರುವ ಕಾರಣ, ವೇದವೂ ನಿಜವಾದುದೇ ಎಂಬದು ನಿಮ್ಮ 
ಅಭಿಪ್ಪಾಯವಿದ್ದ೦ಂತಾಯಿತು. ಎಂದರೆ ವೇದ, ಅದನ್ನು ಕಲಿಸುವ ಗುರು, 
ಕಲಿಯುವ ಶಿಷ್ಯ ಮೊದಲಾದವರೆಲ್ಲರೂ ನಿಜವಾದವರೇ ಎಂಬದು ನಿಮಗೆ 
ಸಮ್ಮತವಿದ್ದಂತಾಯಿತು. ಅರ್ಥಾತ್‌ ದ್ರೈತಪುಪಂಚವನ್ನು ನೀವು ಒಪ್ಪಿ 
ದಂತಾಯಿತು. ಎಂದಮೇಲೆ ನಿಮ್ಮ ಅದ್ಬೈತವೆಲ್ಲಿ? 

ಉತ್ಕರ:-- ( ಸತ್ಯವಾದ ಉಗಮದಿಂದಲೇ ಸತೃದ ಜ್ಞಾನವಾಗ 
ಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಉದಾ: ಕನಸು ಸುಳ್ಳು; ಕನಸಿನೊಳಗಿನ 
ವಸ್ತುಗಳೂ ಸುಳ್ಳೇ. ಆದರೆ ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ಸಿಂಹ ಮೊದಲಾದ ವಸ್ತು 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿ, ಕನಸಿನೊಳಗಿದ್ದವನು. ಎಚ್ಚತ್ತು, ಎಲ! ಇದೇನು? 
ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ ನಾನು ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ಸಿಂಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೆ 
ವ್ಯರ್ಥವಾಗಿ ಆಂಜಿದೆನಲ್ಲ!, ಎಂದು ಕನಸಿನ ಜೊಳ್ಳುತನವನ್ನು, ಎಜ್ಚರಿ 
ಕೆಯ ನಿಜಾಂಶಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವನು. ಇಲ್ಲಿ ನಸಿನೊಳಗಿನ ಎಂದರೆ 
ಅಸತ್ಯವಾದ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ ಸಹ "ಕನಸು ಕನಸೇ ನಿಜವಾದುದಲ್ಲ. ನಾನು 





* ಮುಂದೆ ೩ನೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೦೪-೧೦೮ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೨೦ ನೈಷ್ಯನ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಹಾಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಹ ಎಸ್ಮವಾಗಿ ಮಲಗಿರುತ್ತೇನೆ' ಎಂಬ ನಿಜವಾದ ಜ್ಡಾ ಕಸವು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಸಾರಾಂಶವೇಸೆಂದಕೆ ಅಸತ್ಯವಾದ ಸಾಧನದಿಂದ. ಸಹ 
ಸತ ತ್ಯಜ್ಜಾ ನವಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ. ಹೀಗೆ) ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ಕಾರಣ 
ಗಳಿಂದಲೇ ಕನಸು ದೂರಾಗುವಂತೆ, ಅಂತಹ (ಎಂದರೆ ಯೋಗ್ಯನಾದ) 
ಮುಮುಕ್ಟು ವಿಗೆ ಶ್ರುತಿವಚನಗಳಿಂದಲೇ ಫಿಶ್ಚಿ ತವಾದ ಮತ್ತು ನಿಜವಾದ 
ಜ್ಞ್ಯಾನವಾಗುತ್ತದೆ:-- | 


ನಾನು (ವಸ್ತುತಃ) ಆತ್ಮನೇ (ಎಂದರೆ ಜೈತನ ಒರೂಪನೇ) ಆಗಿರುವ 
ದರಿಂದ, ನನಗೆ ಅನಾತ್ಮದ ಸಂಸರ್ಗವೇ ಎಳ್ಳಷ್ಟು ಇಲ್ಲ. (ಬಂದರೆ: ನನಗೆ 
( ನಾನು ' ಎಂಬುವ (ಅಹಂಕಾರವಾಗಳಿ), "ನನ್ನ ದೆಂ'ಬುವ (ಅಭಿಮಾನ 
ವಾಗಲಿ ಏನೂ) ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಸೂರ್ಯನಮೇಲೆ ಕತ್ತಲೆಯ ಮುಸುಕು 
ಮತ್ತು ಅದರ ಪರಿಹಾರಗಳೆರಡೂ (ಆಗುವವೆಂದು ನಾವು ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ 
ಹೇಳುವಂತೆ, ಈ ಅನಾತ್ಮವೂ, ಅದರ ಧರ್ಮಗಳೆಲ್ಲವೂ) ನ ನನ್ನ ಮೇಲೆ 
ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ ತೋರಿ * ಅಡಗುವವು. ॥ ೧೧೭ ॥ 


ಹೀಗೆ ಸಿದ್ಧವಾದ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪಡೆದ (ಜ್ಞಾನಿಯು) 
ಕ ವಿಷಾದದಿಂದ ಹೇಳುವದೇನೆಂದತೆ:-- 


( ಎಲ್ಲಿ (ಎಂದರೆ ಯಾವಾಗ) ಅವನಿಗೆ (ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ 
ಆತ್ಮರೂಪವೆಂದೇ ಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾ ರವಾಗುವದೋ, ಆಗ್ಲೆ ನೋಡುವವರಾರು; 
ಯಾತರಿಂದ ನೋಡಬೇಕು. ಮತ್ತು ಏನನ್ನು ನೋಡಬೇಕು'-- -) ಎಲ್ಲವೂ 
ಅಶಕ್ಯವೇ. ಎ೦ದರೆ ದ್ತ್ಸೈ ತ ವ್ಯವಹಾರವೆಲ್ಲ ಆಗ್ಗೆ ಬಂದಾಗುತ್ತದೆ, ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಸಕಲಭೇದವನ್ನೆ ಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಗಳೆದು, ಸಂಸಾರ 
ವನ್ಮು ನಿರ್ಮೂಲಮಾಡುವ ವೇದವನ್ನಾ ದರೂ (ಬ್ಮ * ಉ. ೪. ೫. ೧೫) 
ನಾನು (ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ) ಕೇಳಲಿಲ್ಲವಲ್ಲ! 1 ೧೧೮ 1 


* ಮೇಲೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
1 ಇಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿರುವ ವಿಷಯವು ನನಗೆ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೊ ತಿಳಿಯಲಿಲ್ಲೆಂದು 
ನಿಷಾದ. 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨೧ 


ಇಂತು "ಓ೦' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ (ಎಂದರೆ ಓಂಕಾರಪೂರ್ವಕ 
ವಾಗಿ) ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ತನವನ್ನು ಪಡೆದು, ಅಖಂಡನಾಗಿ, ಕರ್ಮ ಸಾಧನಗಳಿಲ್ಲ 
ದವನಾಗಿ, (ಮತ್ತು ) ಕರ್ಮರಹಿತನಾಗಿ (ಹೆಂಡಿರುಮಸ್ಕಳನ್ನು ತೊರೆದು 
ಏಕಾಕಿಯಾದ) ವಿರಕ್ಕನಂತೆ, ಅಂತಃಕರಣ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ 
( ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ತೊರೆದು, ) ( ಆತ್ಮರೂಪವಾಡ ತನ್ನ) ಅದ್ವಿತೀಯತೆ 
ಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ... ॥೧೧೯ ॥ 


ಇಲ್ಲಿಗೆ ಶ್ರೀಮಚ್ಛಂಕರ ಭಗವತ್ಪೂ ಜೃಪಾದರ ಶಿಷ್ಯರಾದ ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾ 
ಚಾರ್ಯರು ಬರೆದ ನೈಷ್ಠ ಕಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ ಯೆಂಬ ಗ್ರಂಥದೊಳಗೆ 
ಎರಡನೆಯ ಟಾ ಯವು 'ುಗಿಯುತು 


3 ಕಕತ ಹರಕಗವತ್ರ್ತ 


ಈ 


ಸವಷ 


ಟು 





ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 








(ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥ 
ಶೆ 
ಅನತರಣಿಕೆ 


(ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಾದ) ಬ)ಹ್ಮನಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಹುಲ್ಲ ಕಡ್ಡಿಯ 
ವರೆಗೆ, ಅರಿಯುವವ, ಅರಿಯುವ ಸಾಧನ(ವೆಂದರೆ ಪ್ರಮಾಣ), ಅರಿಯ 
ಬೇಕಾದ ವಸ್ತು, (ಮತ್ತು) ಅರಿಯುವಿಕೆ- ಎಂಬ ರೂಪದಿಂದ ತೋರು 
ತ್ತಿರುವ ಈ (ಸ ೦ಸಾರ)ವೆಲ್ಲ (ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ವರ್ಣಿಸಲಿಕ್ಕೆ 
ಬರದಂತೆ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ) ಹೇರಲ್ಪಟ್ಟ ಜೊಳ್ಳಾದ ವಸ್ತುಮಾತ್ರ ವೆ 
ಬ೦ಬದನ್ನು ಎಷ್ಟೋ ಉಪಪತ್ತಿ(ಯೌಂದರೆ ಯುಕ್ತಿ ಗಳಿಂದ: ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಟ್ಟೆವು. (ಅನಾತ್ತರೂಪವಾದ ಈ ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾದ) ಆತ್ಮ 
ನಾದರೋ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ವಸ್ತು ಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ (ಕಂಡುಬರುವ ಹುಟ್ಟು 
ಮೊದಲಾದ ಆರು ವಿಕಾರ (ಗಳಿಂದರೆ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರ)ಗಳಲ್ಲಿ * ಯಾವುದಕ್ಕೂ 
ಈಡಾಗದಂಥವನೆಂದೂ, ಎಂದಿಗೂ ಜು ಸ ಮೆಗಳನ ವ ಹೊಂದದಂಥಹ 
ಜ್ಞ್ಞಾನಸ್ತರೂಪನೇ ಅಹುದೆಂದೂ ಸ್ಪ "ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಿವ್ರ. (ಛಾಂದೋ 
ಗ್ನೋಪ ನಿಷತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಓಂಕಾರೋಪಾಸನೆಯ ನನ್ನು ವಿಷರಿಸುವಾಗ) ಆ ದ್ರು 


* ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೭ನೆಯ ನುಡಿಯ ಗದ್ಯಭಾಗದ ಮೇಲಿನ ಓಪ್ಪಣಿ 
ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ 
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ಪೃಥ್ವಿಯೇ ಖುಗ್ರೇದ (ವೆಂದೂ), ಅಗ್ನಿಯೇ ಸಾಮ(ಪೇದ)ವೆಂದೂ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು.” (ಛಾ. ೧.೬.೧) ಎಂದು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. (ನಿಜವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಪೃಥ್ವಿಯೂ ಎಂದಿಗೂ ಖುಗ್ರೇದವಾಗಲಾರದು; ಅಥವಾ 
ಸಾಮವೇದವು ಅಗ್ನಿ ಯಾಗಲಾರದು. ಆದರೂ ಢ ಸದ ಸಲುವಾಗಿ 
ಪೃಥ್ವಿಯೊಳಗೆ ಖುಗ್ರೇದದ ಭಾವನೆಯನ್ನೂ ಅಗ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮವೇದದ 
ಭಾವನೆಯನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಎಂದರೆ ಪೃಥ್ವಿ 
ಮತ್ತು ಖುಗ್ನೇದಗಳ ನಡುವೆ. ಸಂಬಂಧವಾಗಬಬ್ಬುದಾದರೆ, ಅದು 
ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದಳ್ಕ ಸರಿ; ಹಾಗೆಯೇ ಸಾಮವೇದ ಮತ್ತು ಅಗ್ನಿ ಇವುಗಳ 
ನಡುವೆ ಸಂಬಂಧವಾಗಬಲ್ಲ ದಾದರೆ, ಅದಾದರೂ ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ ಸರಿ, 
ಅದರಂತೆಯೇ ಪ)ತೀಶಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನಿ ಡುವ್ರದೂ ಅಧ್ಯಾಸವೇ.* 
ಹೀಗೆ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿಗೂ, ಅದರ ಮೇಲೆ ಹೇರಲ್ಪಟ್ಟ ಕಲ್ಪಿತಭಾವನೆಗೂ 
ನಡುವೆ ಸಂಬಂಧವುಂಟಾಗುವದು ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ- ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ- 
ಎಂದು ವೇದವು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ರೀತಿ)ವೇದದೊಳಗೇ 
ಎರಡನೆಯ ಡೆಗೆ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರುವಂತೆ, ಅಚಲನಾದ ಆತ್ಮ, ಮತ್ತು ಅವನ 
ಮೇಲೆ ಹೇರಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಜೊಳ್ಳು (ಸಂಸಾರರೂಪ ಅನಾತ್ಮ) ಇವುಗಳ 
ನಡುವೆ. ಸಂಬಂಧ ;ವಾಗಬಲ್ಲಂದಾದರೆ ಅದು: ಅಜ್ವಾನವೊಂದರಿಂದಲೇ 
ಅಲ್ಲದೆ (ಬೇರೆ ಯಾವ ತರದಿಂದಲೂ ಆಗಲಾರದು.) 


ಆದರೆ ಆಅಜ್ವಾನವು ತನ್ನಷ್ಟ ಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಇರಲಾರದಾದುದರಿಂದ, 
ಅದು ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬನದಾಗಿಯೂ, ಯಾವುದಾದರೊಂದು (ವಸ್ತುವಿನ) 
ಬಗ್ಗೆಯೂ ಇರುತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದು. ಇಲ್ಲಿ (ಎಂದರೆ 
ನಾವು. ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತಿರುವ ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ) ಆತ್ಮವೆಂದೂ, 
ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ ಎರಡು ತರದ ಪದಾರ್ಥಗಳಿರುವವೆಂದು ಹೋದ 





* ಹೀಗೆ ಮಾಡುವದೇ ತಪ್ಪೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವುದರಿಂದ 
ಒಳ್ಳೆಯ ಫಲವೇನೋ ಸಿಕ್ಕಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದು ಸುದೈವವೇ ಸರಿ, ನಿಜವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಆ ತರದ ಧ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಅಜ್ಞಾನವೇ ಮೂಲನವೆಂಬದು ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿತವಾಗಿದೆ. 
ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ಓಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೨೪ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ) ನಿಶ್ಚಯಿಸಲ್ಪಬ್ರಿದೆ. (ಆದುದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವು 
ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಸ೦ಂಬಂಧಿಸಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು )) 

ಇವುಗಳ ನಲ್ಲಿ ಅಚ್ಹಾನವು. ಅನಾಶ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರಲಾರದು. 
ಯಾಳೆಂದರೆ ಅದರ (ಎಂದರೆ ಅನಾತ್ಮದ) ಸ್ತ ರೂಪ ಪವೇ ಅಜ್ಜಾನವಾಗಿದ್ದು, 
ಅಚ್ಚಾನಕ್ಕೇ ಅಜ್ಜಾನ (ವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳುವದು) ಸರಿಯಾಗಲಾರದು' 
ಒಂದುವೇಳೆ ( ಅನಾತ. ಸತ್ತೇ ಅಬ್ದ್ಲಾ ಎನವಾಗುವದೆಂದು ತಿಳಿದರೂ 
(ಅಚ್ಹಾನ ನದ ಸ್ಟಾ ಭಾವಿಕ ಸಾಜಾ ದ ಸಂಶಯ, ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆ 
ಸೊಡಲಾಡ। ಡಜ್ಚಿನ 3. ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನೇನೂ ಅಜ್ಜಾನವು ಅಜ್ಜಾನ 
ಸ್ವರೂಪವಾದ ಅನಾತ್ಮ ದಲ್ಲಿ ಹುಟಿ,ಸ ಆ (ಯಾಕೆಂದರೆ ಅನಾತ್ಮವು 
ಜಡವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಶಯವಾಗಲಿ, ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯಾಗಲಿ 
ಆಗುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಬ ಅನ ನ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದ್ದ ರೈ 
ಅದಸ್ಥ ಅಂತಹ ಬ್ಯಾ ನವಾಗಗೊಡದಿರುವ ಅಬ್ಲ್ಯಾನವೂ ಇರುವಜೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದಾಗಿತ್ತು. (ಎ೦ದರೆ ಜ್ಞಾನವು * ಯಾರಿಗಾಗುವದು ಶಕ್ಕ 
ವಿಡೆಯೋ, ಅವರಿಗೇ ಅಜ್ಹಾನವೂ ಆಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಆದರೆ ಜಡವಾದ 
ಅನಾತ್ವಕ್ಥೆ ಚ್ಣ್ವಾ ನವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿ ಬ್ಲದ್ದರಿಂದ, ಅದಕ್ಕೆ ಅಜ್ಞಾನ 
ವಾಗುವದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು ಒಂದುವೇಳೆ ಅನಾತ್ಮವು ಅಜ 
ಸ್ತರೂಪವಾಗಿಲ್ಗೆಂದು ತಿಳಿದರೂ, ಅದು ಅಬಾ ಸದಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿರುವ 
ದೊಂದು ವಸ್ತುವೆಂದು (ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದಲೇ (ಅದು 
ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಆಶ್ರಯವಾಗಲಾರದು.) ಯಾಕೆಂದರೆ. ಯಾವದೊಂದು 
ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಒಂದು ಕಾರ್ಯವು ಹುಟ್ಟುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಆ /ಕಾರಣರೂಪ) 
ವಸ್ತುವು ಮೊದಲೇ (ಎಂದರೆ ಕಾರ್ಯದ ಅಪೇಸ್ಲೆ ಯಿಲ್ಲದೆ ಸ್ವತಂತ್ರ 
ವಾಗಿಯೂ, ಮುಂಚಿತವಾಗಿಯೂ, ಸಿದ್ಧವಾಗಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ಅದರಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಕಾರ್ಯವೇ ಅದಕ್ಕೆ (ಎಂದರೆ ಕಾರಣಕ್ಕೆ) 
ಆಶ್ರಯವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. (ಉದಾ: ಮಣ್ಣಿನಿಂದಲೇ ಕೊಡವು 
ಹುಟ್ಟಿದ್ದು; ಕೊಡವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿಯೇ ಎಲ್ಲ ಮಣ್ಣೂ ಇರುವದೆಂದು 





* ಇಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ವೃಕ್ತಿಜ್ಞಾನನೆಂದು ಅರ್ಥವು. ನಮಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದಾ 
ಗುವ ಜ್ಞಾನನೆಲ್ಲವೂ ವೃತ್ತಿಜ್ಹಾನವೆ, 
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ತರ 


? ಹಾಗೆಯೇ ಅಜ್ಪಾ ಫ್ಲನದಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿದ 
ೀ ಆಶ್ರಯವಾಗಲಾರದು. ಮತ್ತು ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು 
ಬಿಟಿ ರ, ಅನಾತ್ಮಕ್ಕೆ ಸ್ಪತಂತ್ರವಾದ) ರೂಪವೇ * (ಎಂದರೆ ಸ್ವಭಾವ, 


ರ್‌) ಸ 
ಆಕಾರ ಅಥವಾ ಧರ್ಮವೇ) ಇರುವದಿಲ್ಲ. 


ಹೇಳುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆಜೆ ೂ 
ಅನಾತ್ವವ ಅಜ ತನಕ್ಕೆ 


(ಹೀಗೆ ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅನಾತ್ಮವು ಆಶ್ರಯವಾಗಲಾರದೆಂದು ಸಿದ್ದ 
ವಾಯಿತು. ಆದರೆ ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಇವೆ ಕಾರಣಗಳಿಂದಲೇ ಅನಾತ್ಮವು 
ಅಜ್ಜಾ ಸಕ್ತೆ ವಿಷಯವಾಗುವದೂ -- ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲೆ ೦ದು ತಿಳಿಯಬೇಕು, 
(ಎಂದರೆ ಅಜ್ಜಾಸವ್ರ ಅನಾತ್ರ್ರದ ಬಗ್ಗೆ ಎಂದೂ 'ಇರುವರಿಲ್ಲೆ ೦ದು ಅರ್ಥವು.) 
ಹೀಗೆ (ಜಡವಾದ) ಅನಾತ್ಮವು ಅಜ್ಜಾ ನಿಯಾಗಲಾರದು; ಮತ್ತು ಆ ಅಚ್ಚಾ 
ನವು ಅನಾತ್ತಕ್ಕೆ ಸ೦ಬಂಧಿಸಿರಲಾರದು, (ಸಾರಾಂಶವೇನೆದರೆ:--ಅನಾ 
ತ್ತವು ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅಶ್ರಯೆವಾಗಲಿ, ವಿಷಯವಾಗಲಿ ಆಗಲಾರಡು.) 


(ಆದುದರಿಂದ ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರ್ರದೊಳಗಿನ) ಉಳಿದ ಪದಾರ್ಥಕ್ಕೆ 
(ಎಂದರೆ) ಆತ್ಮನಿಗೇ ಕೆ ಅಜ್ಜಾ ಸವಾಗುವದೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು ವಿಹಿತವು. 
ಮತ್ತು (ನಾನು ತಿಳಿಯದವನಾಗಿದೇನೆ' ಎಂಬ ಅನುಭವವಾದರೂ ಆತ್ಮು 
ನಿಗೇ ಆಗುತ್ತದೆ (ಯಾದುದರಿಂದ, ಈ ಮಾತಿಗೆ ಅನುಭವದ ಪ್ರಷ್ಟಿಯೂ 
ಸಿಕ್ಕುವಂತಿದೆ. ಭಾಂದೋಗ್ಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ  ೭-೧-೩ರಲ್ಲಿ) ಪೂಜ್ಯರೇ, 

ಆಂತಹ (ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಕ€5ಂತಖ) ನಾನು ಮಂತ್ರಗಳನ್ನಲ್ಲ ಮಾತ್ರ 
ಕಲಿತಿರುವೆನೇ ಹೊತ್ತು ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನಿಯಾಗಿಲ್ಲ ೫» (ವೆಂದು ನಾರದರು 











* ಆಶ್ರಯವು ಆಶ್ರಯಿಯನ್ನು (ಎಂದರೆ ತನ್ನನ್ನಾ ಶ್ರಯಿಸಿರುವ ವಸ್ತುವನ್ನು) 
ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತಂತ್ರ ವಾಗಿಯೂ, ಆಶ್ರಯಿಯ ಅಸೇಕ್ಷೆಯಿಲ್ಲದುದಾಗಿಯೂ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಆ ಶ್ರಯವಾಗಿರಬೇಕಾಗಿರುವ ಅನಾತ್ಮವ ಅಜ್ಜಾನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿರಲಾ 
ರದು, ಎಂತೆಯೇ ಅದು ಅಜ್ಚ್ವಾನದ ಇಶ್ರಯವೂ ಆಗಲಾರದೆಂದಾಶಯವು. 

. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅನಇತ್ಮಕ್ಕೆ ಮೊದಲೇ ಅಜ್ಜಾ ನವಿರಬೇಕಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅದರ ವಿಷಯವಾದರೂ ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂಬ 
ಆಶಯವು, 

ಕ ನೈ. ಸಿ. ಯ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಬನ್ಸಣೆಯನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


೧೨೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ೯ಸಿದ್ಧಿ 


ಸನತ್ಯುಮಾರರಿಗೆ ಹೇಳುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ) ವೇದದಲ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ಮಾತು 
ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. (ಹಾಗೂ ಅನಾತ್ಮವೇ ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಆಶ್ರಯವೆಂದು 
ಹೇಳುವ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ಬರುವ ತೊಂದರೆಗಳೂ ಈ ಈ ಪಕ್ಟ 
ದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಲಾರವು. ಹೇಗೆಂದರೆ) ಆತ್ಮ ಸವು ಬರೆ ಜೈ ಜೈತನ್ನ ರೂಪವೇ ಆಗಿ 
ರುವದರಿಂದ, ಅಜ್ಜಾ ನವೇ ಅದರ ಸ್ವರೂಪವಾಗಲಾರದು. (ಮತ್ತು ಅಜ್ಜಾ 
ನದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ಬಹುದಾದ ಸಂಶಯ, ತಪ್ಪುತಿಳಿವ ಕೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳ 

ಆತ್ಮ ಧಿಗಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಆತ್ಮವು (ಆಬ್ಲಾನೋಪಾಧಿ 
ಯಿಂದ ಅವಿದ್ಯೆ ಮತ್ತು ಅದರ ಕಾರ್ಯವಾದ ಅಂತಃಕರಣ ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಿ. ಆ ಮೂಲಕ ಚಜ್ವ್ಯಾತಾ, ಜ್ಞಾನ, ಜ್ವೇಯವೆಂಬ) ತ್ರಿಫು 
ಟೀವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿ (ಸಂಶಯವನ್ನೂ, ಭ್ರಾಂತಿಯನ್ನೂ 
ಹೊಂದಬಹುದು. ಮತ್ತು ಅಂತಹ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅದಸ್ಥೆ) 
ಜ್ಞಾ ನವಿಲ್ಲದ ಸ್ಟಿತಿಯುಂಟಾಯಿತೆಂದೂ, ಜ್ಲಾ ನಪ್ರಾಫ್ಮಿಯಾಯಿತೆಂದೂ 
ಸಹ (ಮಾತನಾಡಬಹುದು.) ಮತ್ತು ಆತ್ಮವು ಅಚಲವಾದ ಸ್ವರೂಪ 
ವುಳ್ಳ ದ್ಹಾಗಿ, (ಸ್ವಯಂಜ್ಯೋತಿಃ ಸ ರೂಪವಾಗಿ), ಅಜ್ಜಾ ನದ ಅಪೇಕ್ಷೆ 
ಯೆ ಒತಂತ್ರವಾಗಿಯೇ ಸ ಒಯಂಸಿದ್ದ ವಾಗಿರುವದರಿಂದ. ಅದು ಅಚ್ಚಾ. 
ನದ ಕಾರ್ಯವೂ ಆಗಲಾರದು ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನಿಗೇ ಅಜ್ಹಾ ಸವಾಗುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗುವಡು. (ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನೇ ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 


ಆಶ್ರಯನೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುವದು. ) 


ಳಿ 


ಇನ್ನು ಆತ್ಮನಿಗಾಗುವ ಈ ಅಜ್ಜಾ ನವು ಯಾತರಬಗ್ಗೆ ಯೆಂದು ಸೇಳಿ 
ದರೆ, ಆತ್ಮನ" (ಎ೦ದರೆ ತನ್ನ) ಬಗ್ಗೆಯೇ ಎಂದು ಉತ್ತರ ತೊಡಬಹುದು. 


ಪೂ. ಪ. :--ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ಜ್ಞಾನಸ _ರೂಪನಾಗಿರುವನು. (ಜ್ಞಾನ ನ 
ಮತ್ತು ಅಜ್ಜಾ ಠ್ಹನಗಳಂತೂ ಕತ್ತಲೆ ಬೆಳಕುಗಳ ತೆ ತೀರ ವಿರುದ್ದ ವಾಗಿವೆ. 
ಎಂದಮೇಲೆ ಗ ನಿಗೆ ಅಚ್ಚಾನವಾಗುವದೆಂತು?) ಮತ್ತು (ಆತ್ಮನೇ 
ಅಜ್ಜ್ವ್ವಾನದ ಆಶ್ರಯನೆಂದು ಒಪ್ಪಿ ದರೆ, ಜ್ತಾ ನಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನು ಆಶ್ರಯ 
ನೆಂದೂ, ಅವನನ್ನು ಅತ್ರಯಸಿರುವ ಅಜ್ಞಾನವೆಂಜೊಂದು ಬೇರೆ ವಸು 
ವಿರುವದೆಂದೂ ಯ ಟೀಕಾಗುವರು, ಅರ್ಥಾತ್‌ ದ್ರೆ ಎತವು ಬಂದಂತಾಗು 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨೭ 


ವದು. ಆದರೆ ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ) ಆತ್ಮನ ಹೊರತು ಬೇರೆಯಾದ 
ಮತ್ತೊಂದು ವಸ್ತುವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದರಂತೆ, ಆತ್ಮನೇ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ನಾಗಿರುವದರಿಂದ (ಅವನೇ ಅಚ್ಚಾನಕ್ಕೂ ಆಶ್ರಯನಾಗಿರುವನೆಂದು 
ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗಬಹುದೇ ? ಆದುದರಿಂದ) ಇವೇ. ಮೊದಲಾದ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ (ಆತ್ಮನಿಗೆ) ಅಜ್ಲಾನವಾಗುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಉತ್ಕರು-- 
ಶಕ್ಸವಿದೆ. (ಆತ್ಮನಿಗೇ) ಅಜ್ಜಾ ನವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ-- 
ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಶಬೆೈಕ್ಕೆ (೧) ಮನೋವೃತ್ತಿ ರೂಪ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕವಸ ರೈಗಳ 
ಜ್ಲಾನವೆಂದೂ, “೨ ಶುದ ಚಿದ್ರೂಪ ಆತ್ಮನೆಂದೂ ಎರಡರ್ಥಗಳಾಗು 
ತ್ತವೆ. ಮೊದಲನೆಯ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಜ್ಣಾ ನವು ಅಚ್ಚಾ ನಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗಿರುವದಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಅದು ಅಜ್ಜಾ ನದ ಕಾರ್ಯವೂ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ಜ್ಞಾನವು ಆತ್ಮನ ನ ಸ್ತರೂಪವಾಗಲಾರದು. ಎರಡ 
ನೆಯ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಜ್ಲಾ ಕ್ಲ ನವು ಅಜ್ಜಾ ನಣ್ತೈೆ ಆಶ್ರಯವಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ; 
ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಅಜ್ಜಾ "ನದ ಅಸ್ತ್ರ ತ್ತವ ವಸ್ಟು ಸಿದ್ಧಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ, ಅದರ ಸಾಕ್ಷೀ 
ರೂಪದಿಂದ ಶುದ |ಚೈತನ್ಯವೊಂದು. ಇದ್ದೆ ಯಿರಬೇಕಾಗುತ್ತ ಗೆ ಯಾಕೆಂದರೆ 
"ನಮಗೆ ಏನೂ 'ಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲೆ ೦'ದು ಹೇಳುವಾಗ ಸಹ, ನಮ್ಮ ಅಜ್ಞಾನ 

ನ್ಪು ತಿಳಿಯುವದೊಂದು ವಸ್ತುವು ಇರಲೇಬೇಕು. ಇ.್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಜ್ಞಾನ 
ವಿರುದದೆಂಬ ಮಾತೇ ಸಿ ದ್ಹವಾಗಲಾರದು.) 


(ಇನು, ಆತ್ಮನು ಆಶ್ರಯನೆಂದೂ, ಅವನನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿರುವ 
ಅಚ್ಚಾ ನವೊಂದು ಇರುವದೆಂದೂ ಹೇಳಿದರೆ, ದೈ ತವು ಬರುತ್ತ ದಲ್ಲ! 
ಇಂದ. ಕೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ ಉತ್ಕ್ತರವೇನೆಂದರೆ: ಆತ್ಮನಿಂದ ಭಿನ್ನವಾ ವಸ್ತು 
ವಿಲ್ಲೆಂದೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಸ್ನಗತಭೇದವಾದರೂ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ. ಹೇಳುವದು 
ಸರಿಯಾಗಿದ್ದರೂ, (ಮೋಹದಿಂದ) ಹಗ್ಗವು. ಹಾವಾಗಿ ಕಾಣುವಂತೆ, 
ಅಜ್ಜಾನದಿಂದ ಆತ್ಮವು ಮತ್ತೊ ೦ದಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. (ತೋರಿಕೆ 
ಯೆಂಬುದು ಕಲ್ಪನಾಮಾತ್ರವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾಗಿರುವ 
ದೊಂದೇ ಅಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿದ್ದ ರೂ, ಅಜ್ವ್ವಾ ಸನವಿರುವ ವರೆಗೆ" ಆ ಕಲ್ಪನಾರೂಪ 


ತೋರಿಕೆಯ ವಸ ಸ್ವಿವಾದರೂ ಇದೆ ಸೇಯಿರುತ್ತ ದೆ. ಆದರೆ ಹ ಸಹ 
ತೀರ ಸುಳ್ಳೇ ಇರುವದೆಂಬದು ಸ ಕಷ್ಟವಿದೆ.) 


೧೨೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಆದುದರಿಂದ ಈ ಅಜಾನ್ಲದ ನಾಶವಾದರೆ, ದ್ರೆ ಕತರೂಪ (ಸಂಸಾರ 
ವೆಂಬ) ಅನರ್ಥವೂ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಆ (ಅಜ್ಞಾನ) ನಾಶವಾದರೋ, 
(ಮಹಾ) ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿರುವ ಪದ ಮ್ಮ ಅವುಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ 
ಅರಿತಿರುವವನಿಗೆ ಮಾತ್ರ, ಆ ವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ, 
ಅಂತಹ (ಮಹಾ) ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂಬ (ಉದ್ದೇಶ 
ದಿಂದಲೇ) ಈ ಅಧ್ಯಾಯವು ಸುರುವು ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಅದರನ್ಲಿ (ಹೋದ 
ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ) ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಂತೆ . ತತ್ತ್ವಮಸಿ ?._. "ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ'_ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿರುವ ಪದ ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ಅನ್ವಯ ವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ (ಈ ಮೊದಲೇ) ತಿಳಿನಿಕೊಟ್ಟಿ ರುತ್ತದೆ. ಸ್‌ 
(ಇನ್ನು ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದುಳಿದಿದೆ.) 
ಆದುದರಿಂದ; 


(ಅನ ನ್ವಯ ವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ವಿವೇಕವನ್ನು ಮಾಡಿದ) 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ "ನಾನು' ಮತ್ತು ನನ್ನದೆ'೦ಬ ಭಾವನೆಯೆಲ್ಲ ಅಳಿದುಹೋಗಿ, 
ಎಂದು ಅವನು «ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ (ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ) 
« (ನಾನು) ಬ್ರಹ್ಮನಿರುತ್ಮೇನೆ 'ಂಬ ಅನುಭವವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೋ, 
ಅಂದು ಅವನು ಶಬ್ದ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿ ನ ದಾರಿಯನ್ನೇ ದಾಟುತ್ತಾನೆಂದು 
(ಹೇಳಬಹುದು. ಎಂದರೆ ಅವನು ಸಾಂಸಾರಿಕ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೆ ಲ್ಲ 
ದಾಟುತ್ತಾನೆ.) 1೧॥ 





* ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ 
ವಿವೇಕವನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾಯಿತು. ಇಂತಹ ವಿವ್ಯೇಕದಂದಲೇ ನೋಕ್ಷವು ಸಿಕ್ಕುವದೆಂದು 
ಸಾಂಖ್ಯರ ಸಿದ್ಧಾಂತವು. ಆದರೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಮಹಾ 
ವಾಕ್ಯಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವು ಆವಶ್ಯಕವೆಂದು ವೇದಾಂತದ ಸಿದ್ಧಾಂತವು, ಆಶ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕದಿಂದ 
ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಅನಾತ್ಮಗಳೆಂದು ಎರಡು ವಸ್ತುಗಳಿರುವವೆಂದು ತೋರಹತ್ತುವದರಿಂದ, ಈ 
ವಿನೇಕವಾದ ಮೇಲೂ ಅಜ್ಞಾನವು ಇದ್ದೇ ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಆ ಅಜ್ಜಾನವನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳಿ, ಆದರ: ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗುವದು. ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬ ನೆಯ ಕಾರಿಕೆ 
ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಮೂರಕೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨೯ 


| 
ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥನಿಶ್ಚಯ 

(ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದೊಳಗೆ) (ಅದು' ಎಂಬ. 
ಪದದ ಅರ್ಥವೇ ನೀನು' ಎಂಬದರ ಅರ್ಥವೆಂದು (ಮುಮುಕ್ಟ್ಟು ವು 
ಯಾವಾಗ್ಲೆ ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೋ, ಆಗ್ಲೇ ಅವನು (ಅಪೆರಡೂ ಪದಗಳು. 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಸ್ಮುಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಮತ್ತು ಅವು ದ್ರೆ 9 
ರೂಪವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಬೋಧಿಸದೆ ) ಒಂದೇ ಅಖಂಡವಸ್ತುವನ್ನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆಂದೂ ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಎಂದರೆ ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು 
ಅದ್ವೈತರೂಪವಾದ ಒಂದೇ ಆತ್ಮವಸ್ತುವೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು 
ಅದರಿಂದಲೇ ಅವನು ಮನಸು ಮತ್ತು ಶಬ್ದಗಳ ದಾರಿಯನ್ನು (ಎಂದರೆ. 
ದೆ ಶೆ ೨ತರೂಪ ತ್ರಿಪುಟೀಜೀವನವನ್ನು)ದಾಟುತ್ತಾನೆಂದು (ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆವು. 
ಆದರೆ) ಅದನ್ನು ಹೇಗೆ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು? (ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳ 
ಒಹುದು.) ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ:-.- 

(ಛಾಂದೋಗ್ಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ 
ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿರುವ ಸಂದರ್ಭದಮೇಲಿಂದ ನೋಡಿದರೆ)"ಅದು' * ಎಂಬ 
ಪದದ ಅರ್ಥವು (ಅನ್ಲಿ ವರ್ಣನೆ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ) ಸುರುವು ಮಾಡಿದ (ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿದ್ದ ಅದ್ವಿತೀಯ, ಎಂತೆಯೇ ಆನಂದರೂಪ, *: ಬ್ರಹ್ಮ) ನೆಂದಾ 
ಗುತ್ತದೆ, (ಹಾಗೆಯೇ) " ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು (ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ) 
« ಒಳಗಿರುವ ಜೀವಾತ್ಮ'ನೆಂದಾಗುತ್ತದೆ. (ಆದುದರಿಂದ) " ಕರೇಕಮಲ' 
ವೆಂಬಲ್ಲಿ (ಹೇಗೆ " ಕರೇ' ಪದದಿಂದ ಉಳಿದ ಬಣ್ಣದ ಕಮಲಗಳನ್ನು ನಿರಾ 
ಪ್ರರಿಸಿದಂತಾಗುವದೋ, ಮತ್ತು (ಕಮಲ ' ವೆಂಬ ಪದದಿಂದ ಕರೇ ಬಣ್ಣದ 
ಇನ್ನಾಸ್ಫಾರಾಸ್ಯಾಷಾಾಷಪತ್ತೂರಷಾಸಾಸಸಾಸ್ಮಾಎ 
ಬರಬೇಕು? ಎಂತೆಯೇ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದುದು ಆನಂದರೂಪವಾಗಿರಲೇಜೀಕು. 

1 «ಅದು? ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ವಾಣ್ಯಾರ್ಥವು ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ (ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತ 
ಹಾದ ಈಶ್ವರ?ನೆಂದಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ (ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು «ಈಶ್ವರಿ ಮತ್ತು 
«ಪರಬ್ರಹ್ಮಃಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವನ್ನೆಣಿಸುವದಿಲ್ಲ. ನೈ. ಸಿ. ೨೧೧೧ರ ಮೇಲಿನ ಪ್ಪಣೆಯನ್ನು 


ನೋಡಿರಿ. 
೯೨೬೭೧೦ 


ಎಂ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದಂತಾಗುವದೋ, ಮತ್ತು «ಕರೇ? 
`ಹಾಗೂ . ಕಮಲ'ವೆಂಬ ಪದಗಳೆರಡೂ ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥವನ್ನೈೆ ತೋರಿಸು 
`ವವೋ, ಹಾಗೆಯೇ « ಅದು ' ಮತ್ತು " ನೀನು ' ಎಂಬ ಪದಗಳು ಒಂದೇ 
`ವಸ್ತುವನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅದು 
-ಎ೦ಬುದು "ಅದ್ವಿತೀಯ ಆನಂದರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮ'ದ್ಯೋತಕವಿದ್ದು, "ನೀನು 
-ಐ೦ಬ ಪದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದರಿಂದ, "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಸಕೃದ್ದ 
ರ್ತನಕ್ಕೆ ಬೋಧವಾಗುವ «ದುಃಖಿಯಾದ ಸಂಸಾರೀ ಜೀವ'ನ ದುಃಖ 
ವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ "ನೀನು ಎಂಬ ಪದವು 
`ಆ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳುವವರಿಗೆ ಅಪರೋಕ್ಟ ಅಥವಾ ಪ್ರತ್ಯಕೃವಾಡ 
ಜೀವಾತ್ಮನ ದ್ಯೋತಕವಿದ್ದು ಅದು' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದರಿಂದ 
ಸಕೃದ್ದ ರ್ಶನಕ್ಕೆ ಅದು ' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ * ಪರೋಕ್ಷ ತೆ 
ಅಪೃತ್ಯಕ್ಪತೆ, ಅಥವಾ ಅನಾತ್ಮತನವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗೆ (ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಅದುಇನೀನು ಎಂದರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು ಅವೆರಡೂ ಕೂಡಿ ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ "ಆತ್ಮವಾದ ಆನಂದರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮ' 
ವನ್ನು ಬೋಧಿಸುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ) ಇವೆರಡು ಪದಗಳಿಂದ ( ಜೀವನ) 
ದುಃಖಿತ್ವವೂ, (ಅದು' ಎಂಬ ಪದದ ಅರ್ಥವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನ) ಅನಾತ್ಮ 
ತ್ರೃವೂ ನಿರಾಕರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ೈಂತಾಗುತ್ತವೆ. ॥೨॥ 

_ ಹೀಗೆ ( ಪದಪದಾರ್ಥಗಳ) ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ ( ವಾಕ್ಯ 
ದೊಳಗಿನ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ) ತಿಳಿದುಕೊಂಡವನು, ( ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಎಲ್ಲ ವಾಕ್ಯಗಳು 1 ಕರ್ತೃ-ಕರ್ಮ-ಕ್ರಿಯಾಪದ ಮೊದಲಾದ ರೂಪದಿಂದ 
ಆ ತಬ್ದವನ್ನು ಉಸಯೋಗಿಸುವವನಣಗಲ, ಅಥವಾ ಕೇಳುವವನಿಗಾಗಲಿ «ಅದು ಎಂಬ 
ಶಬ್ದದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ವಸ್ತುವು ಎಂದೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಹಿಂದಿನ 
ಇಲದ ವಸ್ತುವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಪರೋಕ್ಷ ವಸ್ತುವಾಗಲಿ ಇರುತ್ತದೆ, ಮುಂದೆ ಇದೇ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಡಿ೩ನೆಯ ನುಡಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

1 ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥ ವು.ಎಷ್ಟು ವಿಧ? ಅದ್ವೈತಿಗಳು ಅನುಸರಿಸುವ ಮಾರ್ಗದ ವೈತಿಸ್ಟ್ಯ 
ಪಾವುದು? ಎಂಬಿವೇ ಮಾತುಗಳ ವಿನರಣೆಗಾಗಿ ಕೈ. ಹಿ. ೧೨೬೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಮೇಲೆ 
ಇದೇ ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಓನ್ಲಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 





ಮೂರನೆಯ ಧ್ಯಾಯ ೧೩೧ 


ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವ ದ್ವೈತ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೇ ಬೋಧಿಸುತ್ತವೆಂಬದನ್ನು 
ಅರಿತಿದ್ದರೂ ಸಹ, " ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವೇದವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಆ ತರದ ದ್ರ ತೆಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಆ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಪಡ 
ಫಳೆಲ್ಲ ಕೂಡಿ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ಆನಂದರೂಪ ಅದ್ಮಿ ಪತೀಯ ಆತ್ಮ ನನ್ನೇ 
ವರ್ಣಿಸುತ್ತವೆಂದೂ ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಎಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ವಾಕ್ಯದ 
'ಅರ್ಥವು ದ್ವೈತವಾಗಿದ್ದರೂ, ಇಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಈ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಉಳಿದೆಲ್ಲ 
ವಾಕ್ಯಾರ್ಥಗಳಿಂದ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುತ್ತದೆ; ಎ೦ದರೆ ಅದು ಅದ್ರೆ ಎತರೂಪ 
`ಆತ್ಮವಾಗಿರುತ್ತದೆಂದು ಅವನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಅವನು ) ವೇದ 
ವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ (ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಕ್ಕಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾದ). 
ಅಖಂಡವಸ್ತುವಾದ (ಆತ್ಮಪದಾರ್ಥವನ್ನು) ಅರಿಯುತ್ತಾನೆಂದು (ಮೇಲೆ) 
ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿತು. ಅದನ್ನೇ ಸವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂದು (ಮೊದಲು) 
ಸೂತ್ರ ( ರೂಪದಿಂದ ಅದನ್ನು, ಎಂದರೆ ಆ ಮಹಾವಾಕ್ಯದಿಂದ ಅದ್ವಿತೀಯ 
“ಆತ್ಮ ಪದಾರ್ಥದ ಅನುಭವವನ್ನು ಹೊಂದುವ ಕ್ರಮವನ್ನು) ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


(ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಆತ್ಮಾನುಭವವನ್ನು 
ಪಡೆಯಬೇಕಾದರೆ ಕೆಳಗೆ ವಿವರಿಸುವ ಮೂರು * ಪಾವಟಿಗೆಗಳನ್ನ್ನು 
ಕ್ರಮದಿಂದ ಏರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ. ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ?. 
ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ (ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ 1 ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು? 
ಎಂಬ ಪದಗಳು ) ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವವೆಂದು (ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 
ಮೊದಲು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇದೇ ಮೊದಲನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲು, ಇದಕೆ 
4 ಸಾವಾನಾಧಿಕರಣ್ಯ'ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಇದರ ಅರ್ಥವು "ಒಂದೇ ವಸ್ತು 
ವಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರೋಣ'ವೆಂದಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಅದು' ಮತ್ತು 
*ನೀನು' ಎ೦ಬ ಶಬ್ದಗಳು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವನ್ನೇ ತೋರಿಸುವವೆಂದು. ಇದರೆ 
“ಅರ್ಥವು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಎರಡು ಶಬ್ದಗಳು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವನ್ನು ತೋರಿಸ. 
ತಾಜಾ ಬಜ ಗಾರಾರ್ರಾರಣಾರ್ಸಾ್‌ 
ನೋಡಿರಿ ಸಂಕ್ಷೇಪಶಾರೀರಕದ ೧. ೧೯೬-೧೯೭ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 

1 ಉಪದೇಶ ಸಾಹಬ್ರಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕನಣ ೧೯೩ ಮತ್ತು ೧೯೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 


-ಗಳನನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೧೩೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಬೇಕಾದರೆ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಶೇಷಣವಾಗಿಯೂ, ಇನ್ನೊಂದು: 
ಅದರಿಂದ ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಡಬೇಕಾದ ವಿಶೇಷ್ಯವಾಗಿಯೂ ಇರಬೇಕಾಗುವದು,. 
ಆದುದರಿಂದ "ಅದು ' ಮತ್ತು :ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳಲ್ಲಿಯಾದರೂ) 
ಒಂದು ವಿಶೇಷಣವೆಂದೂ, ಮತ್ತೊಂದು ವಿಶೇಷ್ಯವೆಂದೂ ( ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಎ೦ದರೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ "ನೀನು ' ಎಂಬ ವಿಶೇಷ್ಯ್ಯಕ್ಕೆ ಅದು' ಎಂಬದು ವಿಶೇಷಣ 
ವಾಗಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಈ ಮಾತನ್ನು ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಮುಂದೆ ೨೬ ನೆಯ ಕಾರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಅಥವಾ ಒಮ್ಮೆ 
«ಅದು ' ಎಂಬುದು ವಿಶೇಷ್ಯವಾಗಿ "ನೀನು' ಎಂಬದು ಅದರ ವಿಶೇಷಣ 
ವಾಗುವದೆಂದೂ, ಮತ್ತು ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ "ನೀನು' ಎಂಬದು ವಿಶೇಷ್ಯವಾಗಿ 
«ಅದು' ಎಂಬದು ಅದರ ವಿಶೇಷಣವಾಗುವದೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಹೇಗೆ 
ಆದರೂ, ಈ ಶಬ್ದಗಳ ನಡುವೆ ವಿಶೇಷಣ-ವಿಶೇ ಷ್ಯ ಸಂಬಂಧವಿರುವ 
ದೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು ಎರಡನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲು.) 


(ಆದರೆ ಮುಂದೆ ಆ ಪದಗಳ ವಾಚ್ಯವೆಂದರೆ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು 
ಹಿಡಿದು ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡಹತ್ತಿದರೆ, ಯಾವ ಸರಿಯಾದ 
ಅರ್ಥವೂ ಹೊರಡುವದಿಲ್ಲೆಂದು ತೋರಹತ್ತುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ "ಅದು? 
ಎಂಒ ಪದಕ್ಕೆ "ಅಪ ತ್ಯುಕ್ಪ್ಗ ವಾದ- ಎಂತೆಯೇ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ್ಸ ವಾದ ಆತ್ಮದಿಂದ 
ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅನಾತ್ಮವಾಗಿರುವ.. ಆನಂದರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂ'ದು ಕ 
ವಾಚ್ಯಾರ್ಥವಿದೆ. ಮತ್ತು "ನೀನು ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ "ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ವಾದ- 
ಆತ್ಮವಾದ- ಅನೇಕರಲ್ಲೊಬ್ಬನಾದ- ದುಃಖೀಜೀವ'ನೆಂದು ರೂಢಾರ್ಥ 
ಎದೆ. ಮತ್ತು ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿದಂತೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ 
«ಅದು' ಎಂಬ ಪದವು ವಿಶೇಷಣವಾಗಿರುವದೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅವುಗಳ ರೂಢಾರ್ಥಕ್ಯನುಸರಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ, ತೀರ ವಿರುದ್ಧ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಎರಡು ಪದಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಶೇಷಣವಾಗಿದೆ 





ಕಿ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಾದ ಈಶ್ವರನೇ «ಅದು ಎಂಬ ಪದದ ವಾಚ್ಯಾರ್ಥವೆಂದು ಹಲವರ 
ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಆದರೆ ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಈಶ್ವರ ಮತ್ತು ಪರಬ್ರಹ್ಮರಲ್ಲಿ 
ಖೇದವಿಲ್ಲೆಂಬದನ್ನು ಈ ನೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩೩ 


“ಯೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಂದು ವಿಶೇಷ್ಯವಾಗಿದೆಯೆಂದೂ ಹೇಳುವ ಪ್ರಸಂಗೆ 
ಬರುತ್ತದೆ! ಅರ್ಥಾತ್‌ ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ವಿಶೇಷಣ ವಿಶೇಷ್ಯ ಸಂಬಂಧವೇ 
ಇಲ್ಲೆನ್ನ ನ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ವಿರೋಧವ ನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕುವ 
ದಕ್ಕಾನಿ, ಆ ವಾಕ್ಯದ ಪೂರ್ವಾಪರ ಸ ಸಂಬಂಧವೇನೆಯದನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ 
ವಿಚಾರಿಸಿ ನೋಡಿ, ಅದರ ಶಾತ್ಪುರ್ಯವೇನೆಂಬದನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸ 
`ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆ ಶಾತ್ಪರ್ಯಾರ್ಥಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಕೊನೆಗೆ 
ಆ ಪದಗಳ ಸಹಜ ಅಥವಾ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ 
ವೆಂದೂ), ನಮ್ಮೆಲ್ಲರೊಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನೇ ಭೆ ಪದಗಳ) ಲಕ್ಷ ವದ 
ಎಂದರೆ ಅವುಗಳಿಂದ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದ್ದ, ಅಥವಾ ಸೂಜಿಸ 
ಬೇಕಾಗಿದ್ದ ವಸ್ಮುವೆಂದೂ), ಮತ್ತು (ಆ ಪಡಗಳು ಆ ಆತ್ಮನ) ಲಕ್ಷಣ 
ವೆಂದೂ, (ಎಂದರೆ ಅವನನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಅಥವಾ ಸೂಚಿಸುವ ಚಿಹ್ನ 
ಆಥವಾ ಗುರುತುಗಳೆಂದೂ, ನಾವು ಕ್ರಮವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಇಲ್ಲಿ (ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳು ತಮ್ಮ 
ಷಹಜಾರ್ಥವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಲಕ್ಷಣಾವೃತ್ತಿಯಿಂದ * ಆತ್ಮನ ನನ್ನೆ ತೋರಿ 
ಸುತ್ತವಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಆ ಪದಗಳಿಂದ ನಿರ್ವಿಕಲ್ಪ. ಬ್ರಹ್ಮನ 
ಸಶ್ವಾನವಾಗುವದೆಂದೂ, ಅದರಿಂದಲೇ ಆತ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿ ಮತ್ತು ಅಜ್ಞಾನಗಳ 
ನಾಶವಾಗುವದೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇದೇ ಆ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವಾದ 
ಆತ್ಮಪದಾರ್ಥವನ್ನರಿಯುವ ಮೂರನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲು.) ॥೩॥ 

ಹೀಗೆ (ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಸುರುವ) 
ಸೂತ್ರವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟ ಮೇಲೆ, ಯಾವನೊಬ್ಬನು (ಒಂದು) ಶಂಕೆ 
ಯನ್ನು ತೆನೆಯಬಹುದು: ಕು ಸೈಯವ್ಯತಿರೇಕವ ದ್ವತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಎಚಾರಿ 
ಸಿದರೆ - ("ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವೇದ) `ಬಾಕ್ಯದ ಜ್ದಾ ಸನವಾಗುವ 
ಔಂದೂ, (ಆದುದರಿಂದ ಮುಮುಕ್ಚುವು) ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ ನ್ಜ ತೊರೆದು 
ಈ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಬೇಕೆಂದೂ ನೀವು) 'ಹೇಳಿದಿರಿ. ಆದರೆ ("ವೇದ 
ಗಾ ವಿನರಣೆಯು ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋತ್ಸಿ 
್ಠಯುಟ್ದಿ ಬಂದಿದೆ. ೨ನೆಯ ಅಧಜ್ಯಯದ ೫೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇವುಗಳ ಲಕ್ಷ್ಮವಾವು 
ದೆಂಬದೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೆ( ಗುಲ್ಲೇಖಿಸಲ್ಪಟ್ಟದೆ. 








೦೩೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಿದ್ಧಿ 


ಪಾಕಾ ಬರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯಲಪೇಕ್ಷಿ ಸುವವನು ಈ ಪದ ಸತಿಯನ್ನ ಸುಸರಿಸೆ 
ಬೇಕೆಂ'ದು) ವೇದವೇ ಆಜ್ಞೆ, ಮಾಡಿರುವನೋ, ಅಥವಾ ಮನುಷ್ಯನು 
ತಾನಾಗಿಯೇ (ಸ್ತೇ ಜ್ಚೆ ಯಿಂದ. ಈ ಪದ ಸತಿಯನ್ನು ಕ) ಅನುಸರಿಸುತ್ತಾನೋ? 
(ಎಂಬದನ್ನು ವಿಡಾರಸುವದು ಅವಶ್ಯವು.) ಯಾಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮವಸ್ತುವಿನ 
ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಇದನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ವೇದದ ಆಜ್ಞೆ ಯೇ 
(ವಿಧಿಯೇ) ಇದ್ದರೆ, ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವನ್ನು ( ಅಪೇಕ್ಷಿಸುವವನು ) 
ಪಾಪಪುಣ್ಯಕರ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳ (ಗೊಂದಲವನ್ನು) ಅವಶ್ಯವಾಗಿಯೇ 
ತೊರೆದು, ಏಕಾಗ್ರಮನದಿಂದ (ಹಿಂದೆಯೇ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ) ಅನ್ತ್ನಯ. 
ವ್ಯತಿರೇಕಗಳನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿ, ಆತ್ಮದರ್ಶನ ನ್ನು ಪಡೆದು (ಕೃತಕೃತ್ಯ 
ನಾಗುತ್ತಾನೆ.) ಮತ್ತು ಆತ್ಮದರ್ಶನವನ ನ್ನ್ದು ಹೊಂದುವ ಮೊದಲೇ ಆ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ, ಅವನು (ವೇಷದ ಆಜ್ಞೆ, ಯನ್ನು ಮೀರಿದಂತಾಗುವದ 
ರಿಂದ) ಕನಾ (ಅವನಿಗೆ ಪಾಪವು ಕಃ -) ಆದರೆ (ಈ ಬಗ್ಗೆ 
ವೇದದ ಆಜ್ಚೆಯೇ ಏನೂ ಇಲ್ಲದೆ) ಅವನು ತಾನಾಗಿಯೇ ತನ್ನ ಸಂತೋಷ. 
'ದಿಂದಲೇ ಈ (ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಸಹಿತ ವಾಕ್ಯಜ್ಞಾನದ) ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಿದಾಗ (ನಡುವೇ ಪತಿತನಾದರೆ) ಆಗ ಅವನಿಗೆ ಏನೂ ದೋಷಃ 
ತಗಲುವದಿಲ್ಲ. (ಯಾಕೆಂದರೆ ವೇದದ ಆಜ್ಜೆಯನ್ನು ಮೀರಿದರೆ ಮಾತ್ರ 
ದೋಷವುಂಟಾಗುವದೆಂಬದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾದ ಮಾತು. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇನು )) 

ಉತ್ತರ;-. ಈ ಮಾತು ವೇದದಲ್ಲಿಯೇ ಹೇಳಲ್ಜ ಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದೆಂದು. 
(ನಾವು) ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 


(ಮುಮುಸ್ಟ್ಟು ವು) ಶಮ (ದಯಾದಿ ಗುಣಗಳಿಂದ) ಯುಕ್ಕನಾಗಿ, 
ಅನ್ವ ಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಂದ (ದ್ರೆ ಎತರೂಪ) ಅನಾತ್ವವನ್ನೆ ಲ್ಲ ತೊರೆದುಹಾಕಿ 
ತನ್ನೊಳಗೇ ತಾನು ಆತ್ಮನನ್ನು ನೋಡಬೇಕೆಂದು (ಬೃ. ಉ. ೪. ೪. ೨೩ 
ಮತ್ತು ೨. ೪. ೫ ರಲ್ಲಿಯೂ, ಬೇರೆ ಕಡೆಗೂ ವೇದದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ 
ವಿಧಿಗಳಿವೆ. ॥೪॥ 

(ಆದರೆ. ಬರೇ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದಲೇ ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನವಾಗಿ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩೫. 


ಲಾರದು. ಅನ್ವ ಯವ ್ಯತಿಕೇಕಗಳಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವಾದ ಮೇಲೆ: 
ಸಹ, ಕೊನೆಗೆ 'ದವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ ಆ ತರದ ಜಾ ಶನವಾಗುವದೆಂಬದನ್ನು 
ಮರೆಯಲಾಗದು. ಹೇಗೆಂದಕ್ಕ): 


ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣಗಳ ಮೂಲಕ (ಬಂದರೆ ಅನ್ವಯ. 
ವ್ಯತಿರೇಕಗಳ ಮೂಲಕದೆ ಸ ಎತರೂ) ಅನಾತ್ಮವನ್ನೆ ಲ್ಲ ನಿರಾಕರಿಸಿದ ಮೇಲೆ, 
(ಹಾಗಾದರೆ) ನಾನು ಯಾರು?' ಎಂದು ಗಾಬರಿಗೊಂಡು ಕೇಳುವವ. 
ನನ್ನು ಕುರಿತು, * ವೇದವು "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂದು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ. 
ಹೇಳಿ (ಅವನನ್ನು ಸಮಾಧಾನಗೊಳಿಸುತ್ಮದೆ.) 1೫॥ 


(ಮೊದಲು ಅನ್ವಯವ ಸತಿರೇಕರೂಪ ತರ್ಕದಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕ' 
ವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದೂ, ಆ "ಮೇಲೆ ವೇದವಾಕ್ಯವು ನಮ್ಮ ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು 
ಸಾಾಾಡಿ ನಮಗೆ ಅದ್ರೆ ಎತಾತ್ಮನ ಅನುಭವವನ್ನು ತೊಡುವದೆಂದೂ 
ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದರೆ. ಈ ಒಬಿ ಯವು ವೇದಾಂತದ. 
ಎದುರಾಳಿಗಳಾದ ಸ ಸಾಂಖ್ಯ-ನೈಯಾಯಿಕ ಮೊದಲಾದವರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ಇವರೆಲ್ಲರ ಆಸ್ಚೆ, ೇಪಗಳನ್ನು ಕ್ರಮಶಃ ಖಂಡಿಸುವಡು 
ಯೋಗ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರಲ್ಲಿಯೂ ಮೊದಲು ಸಾಂಖ್ಯರ ಸಮಾಚಾರ. 
ವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ) ಅವರು ಆಸ್ಲೆ (ಪಿಸುವದೇನೆಂದರೆ:--. ಅನಾತ್ಮ 
ಗಳಾದ. ಶರೀರ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನಸ್ಸು, (ಮತ್ತು) ಬುದ್ಧಿಗಳೇ ಆತ್ಮವೆಂಬ 
ಬಲು ಗಟ್ಟಿಯಾದ (ನಮ್ಮ) ತಪ್ಪೃತಿಳಿವಳಿಕೆಯೇ ಅಜ್ಞಾನವು. (ಹೊರತು 
ವೇದಾಂತಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ಅನಾದ್ಯನಿರ್ವಚನೀಯವನಾದ * 
ಅಜ್ಜಾ ನವೆಂಬದು. ಇಲ್ಲವೇಯಿಲ್ಲ.) ಸತ ಈ ಅಜ್ವಾನಮೂಲಕ 
ವಾಗಿಯೇ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಉಳಿದ ಅನೇಕ ಅನರ್ಥಗಳು ಗಂಟುಬೀಳುತ್ತವೆ. 
(ಆದುದರಿಂದ) ಬರೇ ಅನ ಸೈಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದಲೇ (ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಚನೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಸಾಕು;) "ಅದು (ಎಂದರೆ ಅಜ್ಞಾನವು) ನಾಶವಾಗಿ 

* ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೩ನೆಯ ಕಾರಿಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 

ಅ ನ್ಭೆ ಸಿ.೧, ೧ರ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯ ಭಾಗದೊಳಗೆ «ಅವಿಧ್ಯ? ಎಂಬ ಶಬ್ದದ 
ಮೇಲಿನ ಓಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೩೬ ನೈಷ್ಯಮೃ ಸಿದ್ಧಿ 


ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ( ( ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ ವಿವೇಕವಾದಮೇಲೂ 
ವೇದವಾಕ್ಯದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯುಂಟು' ಎಂದು ಹೇಳುವದರಲ್ಲಿ ಏನು 
ಅರ್ಥವಿದೆ? ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವನ್ನು ಮಾಡಿದ ಮೇಲೆ) "ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳು ನಿರರ್ಥಕವೇ ಸರಿ. (ಆದುದರಿಂದ 
ಆ ವಾಕ್ಯಗಳು ಸಾರ್ಥಕವಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ) ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸುವದೇ ಈ ವಾಕ್ಯಗಳ ಉದ್ದೇಶವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕು. 
(ಇತ್ಯರ್ಥವೇನೆಂದರೆ- ವೇದವಾಕ್ಯಗಳ ಸಹಾಯವು ಮುಮುಕ್ಬುವಿಗೆ 
ಜೇಕಾಗುವದು ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿಚಾರದ.. ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿಯೇ ಹೊರತು, 
ನಂತರವಲ್ಲ.) 


ಉತ್ತರ;-- (ನೀವು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಆಸ್ಲೆ ೇಪಿಸುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. 
ನೀವು ತೆಗೆದ ಸಂಶಯ) ನಿರಾಕರಣೆಗಾಗಿಯೇ ತೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕವುಂಟು:-- 


(ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವೆಂಬುದೂ ಸಹ ಆತ್ಮವೆಂದೂ, ಅನಾತ್ಮ 
ವೆಂದೂ ಎರಡು ತರದ ವಸ್ತುಗಳಿರುವವೆಂಬ) ದ್ರೈತಜಾ ನವೇ ಸರಿ. 
ಆದರೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ (ಶುದ್ಧಾತ್ಮನಭ್ಲಿ) ಯಾವುದೇತರದ ಭೇದವಿಲ್ಲ. (ಆದುದ 
ನಿಂದ) ಈ ( ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿಭಾಗವೂ ಸಹ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ) 
ಅಜ್ವ್ವಾನದ ಕಾರ್ಯವೇ ಸರಿ. (ಮತ್ತು) ಅದು (ಎಂದರೆ ಆ ಅಜ್ಞಾನವು) 
ಜ್ಞ್ಯಾನರೂಪ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವಂಶಹ ವೇದವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ ಡ್ಯ 
ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೬॥ 


(ಹೀಗೆ ಮೇಲಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಂಖ್ಯರ ಅಜ್ಜಾನಕಲ್ಪನೆಗೂ 
ವೇದಾಂತಿಗಳ ಅಜ್ಜಾ ತ್ಲ ನಕಲ್ಪನೆಗೂ ಇರುವ ಹೆಜ್ಜುಕಡಿಮೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿ 
ದ್ವಾಯಿತು. ಸಾಂಖ್ಯರ ಅಜ್ಞಾನವು " ಭಾವರೂನ'ವಿರುತ್ತದೆ; ಮತ್ತು 
ಅದು "ಬುದ್ಧಿಯ ವೃತ್ತಿ'ಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ಅದಕ್ಕೆ « ಆಡಿ? 
ಯುಂಟು, ಆದರೆ ವೇದಾಂತಿಗಳ ಅಜ್ಞಾನವು 4 ಭಾವರೂಪ'ವಿದ್ದ ರೂ, 


* ವೇದವಾಕ್ಯವು ಅರ್ಥಜ್ಞಾನ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೇ ಅಜ್ಞ್ವಾನವನ್ನು ಕಿತ್ತುಹಾಕುವ 
ಪಲ್ಲದೆ ಬರೇ ಶ್ರವಣಮಾತ್ರದಿಂದ ಆ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಲಾರದೆಂಬದನ್ನ ಲಕ್ಷದಲ್ಲಿಡ ಬೇಕು 
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4 ಅದು ಬುದ್ದಿ ವೃತ್ತಿಯಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಎಂತೆಯೇ ಅದು « ಅನಾದಿ'ಯೂ 
'ಆಗಿರುವದು; ಮೇಲಾಗಿ  ಅನಿರ್ವಚನೀಯ'ವೂ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ 
ಅದನ್ನು ತೀರ ಸುಳ್ಳಿಂದಾಗಲಿ ತೀರ ಸತ್ಯವೆಂದಾಗಲ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ 
ಬರುವಂತಿಲ್ಲ.) 


( ಇನ್ನು ಈಗ ನೈಯಾಯಿಕರ *ಅಜ್ಞ್ವಾನ'ದ ಕಲ್ಪನೆಯೇನೆಂಬದನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಅಜ್ದಾ ಫ್ಲನವು "ಅನಾದಿ? 
'ಯಾದರೂ ಅಭಾವರೂಪವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಆಜ್ಞಾ ನವೆಂಬೊಂದು 
ವಸ್ತುವು ಇಲ್ಲವೇಯಿಲ್ಲವೆಂದೂ, ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವೇ ಅಜ್ಜಾನವೆಂದೂ 
'ಅವರು ತಿಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ಅಭಾವರೂಪವ ಅಜ್ಜಾ ಕ 
ದಿಂದ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಹುಟ್ಟಿಲಾರದೆಂದೂ, ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದ 
ಮೇಲೆ, ಅದನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ವೇದವಾಕ್ಯದ ಆವಶ್ಯಕತೆ 
'ಯಾದರೂ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ನೈಯಾಯಿಕರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ) 
*ಜ್ಞ್ಞಾನರೂಪ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವಂತಹ ವೇದವಾಕ್ಯದಿಂದ (ಅಜ್ಜಾ 
ನವು) ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ'ಯೆಂಬದನ್ನು ಕೇಳಿ, ( ನೈಯಾಯಿಕ)ನೊಬ್ಬನು 
ಮಾಡುವ ಪೂರ್ವಪಕ್ಪ ವೇನೆಂದರೆ:. ಮಿಥ್ಯಾಜಾ ನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ ಆತ್ಮನ 
ಅಜ್ಜ್ವಾನವೆಂಬೊಂದು ( ಬೇರೆ ವಸ್ತುವೇ ) ಜಲ್ಲವೆಂದಮೇಲೆ ವೇದವಾಕ್ಯ 
ದಿಂದ ನಾಶವಾಗತಕ್ಯದ್ದೇನಿದೆ ? ಅಜ್ಞ್ಯಾನವೆಂದರೆ ಜ್ಜಾನದ ಅಭಾವವೇ 
ಹೊರತು ಬೇರೆ ಏನೂ ಅಲ್ಲ, ಮತ್ತು ಅಭಾವ(ವೆಂದರೆ ಇಲ್ಲದಿರುವಿಕೆಯೇ) 
ಆ ಅಜ್ಞಾನದ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದು ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೂ 
ಆಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲದ ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಇರುವ ವಸ್ತುವು 
ಹುಟ್ಟಿ ಶ್ಬಲಾರದಷ್ಟೇ ? (ಉದಾ: ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಎಂದಾದರೂ ಯಾವುದಾದರೂ 

* ನೇದಾಂತಿಗಳ ಅವಿದ್ಯೆಯ :ಭಾವರೂಪುವೆಂದರೆ ನಿಜವಾದ ವಸ್ತುನಂಡಾ 
ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಆದರೆ ತೀಗ ಅಸತ್ತಲ್ದೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅದು ಭಾವರೂನವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ರ 
ಡುತ್ತದೆ. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅದು ತೀರ ಸುಳ್ಳಾಗಲಿ, ಕೀರ ಸತ್ಯವಾಗಲಿ ಅಲ್ಲವೇ 
ಅಲ್ಲ, ಕೀರ ಅಸಶ್ಯವಾದರೆ ಅದು ಎಂದೂ ತೋರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ; ಕೀರ ಸತ್ಯವಾದರೆ ಆತ್ಮ 
ಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಾಶವಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಆದುದರಿಂದ ಅದು ಶಿಂಪೆಯ ಮೇಲಿನ ಬೆಳ್ಳಿ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಂತೆ ಆನಿರ್ವಚನೀಯವೇ ಸರಿ, 
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ವಸ್ತುವು ಹುಟ್ಟಬಹುದೇ? ಮತ್ತು ) ವೇದವೂ ಸಹ "ಅಸದ್ವಸ್ತುವಿನಿಂದ. 
ಸದೃಸ್ತುವು ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟೀತು ?' ಎ೦ದೂ, «ಅಪ್ಪಾ, ಹೀಗಾಗುವದು. 
ಹೇಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ 7 ಎಂದೂ ( ಛಾ. ಉ. ೬. ೨. ೨ರಲ್ಲಿ) ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ 
ಬಲಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ( ಆದುದರಿಂದ ಅಚ್ಚಾ ನವು ಅನಾದಿಯಾದರೂ ಭಾವ 
ರೂಪವಲ್ಲ. ಎಂದಮೇಲೆ ಅದನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಲಿಕ್ಕೆ ವೇದವಾಕ್ಯದ ಆವಶ್ಯ 
ಕತೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ- ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಾದಮೇಲೂ: 
ಮೋಕ್ಬಕ್ಕೆ ವೇದವಾಕ್ಯವು ಅವಶ್ಯವೆಂದು ಹೇಳುವ ನಿಮ್ಮ ಮಾತು. 
ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ. ) 

ಸಮಾಧಾನ: ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ- ( ಅಜ್ಞಾನವು. ಬರೇ 
ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವಲ್ಲ, ಆದೂ ಒಂದು ಭಾವರೂಪ ವಸ್ಕುವಾಗಿದೆ. ಈ 
ಮಾತನ್ನು (೧) ಗಾಢನಿದ್ರೆಯ ಅನುಭವದಿಂದಲೂ, (೨) ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ. 
ಅನುಭವದಿಂದಲೂ- ಹೀಗೆ ಎರಡು ರೀತಿಯಿಂದ ಮನಗಾಣಿಸಿಕೊಡ 
ಬಹುದು. ತನಿ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಯಾವ ವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞಾನವು ಇರುವ. 
ದಿಲ್ಲ. ಆಗ ಅಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವಿರುವದೆಂಬದು * ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಆಡರೂ 
ಅದು ಜ್ಣಾ ನದ ಅಭಾವವೆಂದು ಮಾತ್ರ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. ಆಗ. 
ನಾವದನ್ನು ಭಾವರೂಪವೆಂದೇ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ನಿದ್ದೆಯಿಂದ ಎದ್ದ 
ಮೇಲೆ ನಾವು ಮಾಡುವ ವಿಚಾರವೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ ಪುಷ್ಟಿ ೇಕರಿಸುತ್ತದೆ. 
ನಿದ್ದೆಯಿಂದೆದ್ದ ಮನುಷ್ಯನು "ನಾನು ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ ಏನನ್ನು ಅರಿಯ 
ಲಿಲ್ಲವೆಂ'ದು ಹೇಳುತ್ತಾನಷ್ಟೇ ? ಆದರೆ ಅವನು ಆಗ ತಾನು ಅನುಭವಿ. 
ಸಿದ ಬರೇ ಅಭಾವವನ್ನೇೇ ವರ್ಣಿಸುತ್ತಾನೆಂದು ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗ 
ಲಾರದು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಭಾವವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವದೆಂದರೆ ಏನು ? 
ಯಾವದೊಂದು ಸ್ಮಳದಲ್ಲಿ ಯಾವದಾದರೊಂದು ವಸ್ತುವಿಲ್ಲೆಂದು ನಾವು. 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಉದಾ: «ಈ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಆ ಮೇಜು ಇಲ್ಲ'ವೆಂದು. 
ಹೇಳುವಾಗ ನಾವು ಅಭಾವವನ್ನು ಅರಿಯುತ್ತೇವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 

ಈ ಗಾಢನಿದ್ರೆ ಯಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚ್ಞಾನವಿರುವದೋ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಮತಭೇದವಿದೆ. 
ಈ ಬಗ್ಗೆ ಓಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಮತ್ತು ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೮೪ನೆಯ ಸಂಬಂಧೋ 
ಕ್ರೈಯನ್ನೂ ಮತ್ತು ೬೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. 
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ಇಲ್ಲಿ ಮೇಜಿನ ಅಭಾವವನ್ನು ನಾವು ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮೀ 
ಅನುಭವ ವನ್ನು ಬಿಚ್ಚಿ ನೋಡಿದರೆ, ನಾವು ಯಾವಸ್ಥಳ ವಿಶೇಷದಲ್ಲಿ ಆ" 
ಮೇಜು ಇರುವದಿ್ಗೆ ೦ದು ಹೇಳುವೆವೋ ಅಆ ಸಳದ ಕಲ್ಪನೆಯೊಂದು 
ಬೇಕು. ಮತ್ತು ಆಸ್ಪ ಬಳ ವಿಶೇಷದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಪಸ ವ್ವ ವಿಶೇಷವು ಇರುವೆ. 
ದಿಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವೆವ ಆ ವಸ್ತುವಿನ ನೆನಪೂ ನಮಗೆ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಇರಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಎಂದರೆ ಮಾತ್ರ ನಾವು ಯಾವುದೊಂದು ವಸ್ತು 
ಚ ಅಭಾವವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಎಂದರೆ ಅಭಾವದ- 

ನುಭವವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಚೂಪು ಕೌಡಿ೫ನ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಮಳವು ಬೇಕು; 
ಚ ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಿರುವ ವಸ್ತುವಿನ ಸ್ಮರಣೆಯೊಂದು ಬೇಕು- ಹೀಗೆ 
ಇತೆಡೂ' ಕೂಡಿದ ವಿನಾ ಅಭಾವವ ನ್ನನುಭವಿಸುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದುದ. 
ರಿಂದ ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವನ್ನು ನಾವು ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ, 
ಆಗ ಎಲ್ಲಿ ನಾವು ಜ್ಹಾನವಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳುವೆವೋ ಆ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಮಳ: 
ವೊಂದು. ಬೇಕು; ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಿರುವ ಜ್ಞಾನದ ನೆನಪೂ ತು 
ಎ೦ದರೆ ಇವೆರಡರ ಅರಿವೂ ಆಗ ಆಗುತ್ತದೆಂದು 'ತೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ!' 
ಆದರೆ ಇವೆರಡರ ಕಲ ಶ್ಬನೆಯೂ ನಿದ್ದೆ ಯಲ್ಲಿರುವದಿಲ್ಲೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಮನಸು ಕೆಲಸಮಾಡುತ್ತಿರುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ,. 
ಅಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಕಲ್ಪನೆಯಿರುವದಿಲ್ಲೆಂಬದು. ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಬೇಕಾದ. 
ಮಾತು. ` ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಆ ತರದ ಕಲ್ಪನೆಗಳೇ ಇದ್ದುದಾದರೆ. 
ನಿದ್ರಾಭಂಗವೇ ಆಗಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆದುದರಿಂದ ತನಿನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಬರೇ ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವನ್ನೇ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ೦ಂದು ಹೇಳುವದು. 
ಸಮಂಜಸವಾಗಲಾರದು. ) 


(ಇನ್ನು ಒಂದುವೇಳೆ "ತನಿನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಜ್ವಾನದ ಅಭಾವವು ಇದ್ದೇ 
ಇರುತ್ತದೆ; ಆದರೆ ನಮಗೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲವೆಂ'ದು ಯಾರಾ- 
ದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದಿಲ್ಲೆಂದಮೇಲೆ,. 
ಅದು ಆಗ ಇತ್ತೆಂದು ಏತರ ಮೇಲಿಂದ ಹೇಳಬೇಕು ? ಊಹೆಯ ಮೇಲಿಂದ... 
ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ, ಊಹೆಗೆ ಏನಾದರೂ ಮೊದಲು ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಲಕ್ಷ: ಣಗಳು. 
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ಖೇಕಲ್ಲವೇ? ಇಲ್ಲಿಯಾದರೋ ಈ ತರದ ಊಹೆಗೆ ಆಧಾರವಾಗಬಹುದಾದೆ 
'ಯಾವ ಲಕ್ಷಣಗಳೂ ಇಲ್ಲವೆಂದಮೇಲೆ, ಅಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವಿತ್ತೆಂದು 
ಹೇಳುವದು ಹೇಗೆ ಯುಕ್ತವಾದೀತು ? ) 


(ಅದೇಕೆ? ಊಹೆಗೆ ಏನೂ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲೆಂದು ಏಕೆ ಹೇಳಬೇಕು? 
ಸಿದ್ದೆಯ ವೇಳೆಯೊಳಗಿನದು. ನಮಗೆ ಏನೂ ನೆನಪು ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲೆಂದೆ 
ಮೇಲೆ, ಆಗ ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವವಿತ್ತೆಂದು ಏಳೆ ತಿಳಿಯಬಾರದು”. ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ನಮಗೆ ನೆನಪಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂಬ 
ಒಂದೇ ಕಾರಣದಿಂದ ಆಗ ಅಲ್ಲಿ ಬ್ಲಾನದ ಅಭಾವವಿತ್ತೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಯೋಗ್ಯವಾಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಎಷ್ಟೊ ್ಟೀ ವೇಳೆ ನಾವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟೃ 
ವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸಿದ ಸಂಗತಿಗಳ ಒಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಏನೂ ನೆನಪಿರುವದಿಬ್ಬ. 
ಆದರೂ ಅಲ್ಲಿ ಜ್ಞ್ಯಾನವಿರಲಿಿ ವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗಶಾರದಷೆ ಕ? 
ಆದುದರಿಂದ ಅಜ್ಞಾನವು ಬರೇ ಜ್ಹಾನದ ಅಭಾವವಲ್ಲ, ಅಡು ಭಾವರೂಪ 
ವಿರುತ್ತದೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ) 


( ಇನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಅನುಭವದಿಂದಲೂ ಇದೇ ಮಾತು ಹೇಗೆ 
ಸಿದ್ಧವಾಗುವದೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವ. ಬಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಹ ನಮ್ಮ 
ಅಂತ8ಕರಣವೃತ್ತಿಯು ಯಾವುದೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಳಿ, 
ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವರೆಗೆ ಆ ವಸ್ತುವು ನಮಗೆ ಅಜ್ಞ್ವಾತವಾಗಿಯೇ 
ಇರುವದು. ಇದರ ಅರ್ಥವೇನೆಂದರೆ- ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ 
ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮುಚ್ಚಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವು. ಎಂತೆಯೇ ನಮಗೆ ಸಹಸಾ ಅವುಗಳ 
ಜ್ಞಾನವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಂತಃ ಕರಣವೃತ್ತಿಯು ಆ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಾಶ 
ಪಡಿಸಿದ ಮೇಲೆಯೇ ನಮಗೆ ಅವುಗಳ ಜ್ಞ್ವಾನವಾಗುವದು. ಆ ಅಜ್ಞಾನವು 
ಬರೇ ಜ್ಞಾನದ, ಅಭಾವವಾಗಿದ್ದಕೆ ಈ ಮಾತು ಅಸಂಗತವಾಗುವದು, 
ಬರೇ ಅಭಾವವನ್ನೇ ಅಂತಃಕರಣದ ವೃತ್ತಿಯು ನಾಶಪಡಿಸುವದೆಂದರೆ 
ಹುಚ್ಚುತನವೇ ಸರಿ. ಆದುದರಿಂದಲೂ ಅಜ್ಞಾನವು ಜ್ಞಾನದ ಅಭಾವ 
ವಲ್ಲೆಂದೂ, ಅದು ಭಾವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ.) 
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ಬುದ್ದಿ (ಅಥವಾ ಬುದ್ದಿವ್ಳ ೈತ್ರ್ವಿಯು) ಉದಯವಾಗದಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ. 
(ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ 'ಸಾಢನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಎಚ್ಚ ರದವಸ್ಗೆ ಸ್ಮೈಯಲ್ಲಿ 
ನಮಗೆ ಯಾವ ವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞಾ ಠ್ಹನವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ.) ಎಲ್ಲ ವಸ್ಮುವೂ- 
ಅಜ್ವಾತವಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. "ಅದರೆ (ದೃಶ್ಯಪ ್ರಪಂಚವಾಗಲಿ, ಅದರೊಳ 
ಗಿನ ವಸ ತ್ವಿಗಳಾಗಲಿ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಇರಲಾರವು. ಹೋದ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ. 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಂತೆ ಹ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಸಲ್ಪಿತವೇ ಆಗಿರುವವು. 
ಆದುದರಿಂದ ಅವು ಯಾತರಮೇಲೆ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿರುವವೋ ಅಂತಹ. 
ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಅವಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಇರುವಿಕೆಯೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ.) ಆದುದರಿಂದ. 
ಅವು ಅಲ್ಲಿ (ಅಜ್ಞಾತವಾಗಿ) ಇರುವವೆಂದರೆ ಏಕಮಾತ್ರ ಸದ್ರೂಪ. 
ನಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿ (ಅಜ್ಞ್ಯಾತವಾಗಿ)ರುವವೆಂದು. 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. ॥೭॥ 


(ಅಜ್ಞಾನವು ಭಾವರೂಪವಿರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಪಿತವಾದ. 
ವಸ್ತುಸಹಿತ ಆತ್ಮವು) ಅಜ್ಜಾ _ತವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆಂದು ಮೇಲಿನ: 
ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಆದರೆ (ಇಂತಹ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮುಚ್ಚ 
ಲ್ಪಟ್ಟು) ಅಜ್ಞ್ಯಾತವಾಗಿ ಉಳಿಯುವ ವಸ್ತುವು ಯಾವುದು ? (ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳೋ, ಆತ್ಮನೋ? ವ್ಯಾವಹಾರಿಕವಸ್ಮುಗಳೇ ಅಜ್ಜಾತವಾಗಿರುವ. 
ವೆಂಬಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ) ಎಂದು (ಯಾರಾದರೂ) *ೇಳಿದರೆ, ಅದಕ್ಕೆ 


ಕೆಳಗಿನಂತೆ (ಉತ್ತರವನ್ನು ಸ) ಕೊಡಬಹುದು; 


(ನಮಗೆ ಯಾವುದಾದರೊಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ. 
ಇಚ್ದೆ ಯಾದಾಗ, ಯಾವುದು ತಾನೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವವ, (ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ. 
ಸಾಧನವಾದ) ಪ್ರಮಾಣ (ಮೊದಲಾದ) ರೂಪದಿಂದ ಭಾಸವಾಗಹತ್ತು 
ವದೋ, (ಎಂದರೆ: ಯಾವುದು ತಾನೇ ತ್ರಿಪುಟಬೀರೂಪವಾಗಿ ತೋರಹತ್ತು 
ವದೋ, ಮತ್ತು) ಯಾವದು (ಅಂತಹ ತ್ರಿ ಪುಟೀವ್ಯವಹಾರದ ಅಪೇಕ್ದೆ 
ಯುಲ್ಲದೆ, ತ್ರಿಪುಟಿಯು ನಿದ್ರೆಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ ಸಹ. 
ಅದರ ಅಭಾವಕ್ಕೂ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಉಳಿದು ಆ ರೂಪದಿಂದ) ಸ ತಃಸಿದ್ಧ 
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ವಾಗಿರುವದೋ, ಅಂತಹ (ಆತ್ಮ) ತತ್ತ್ವವೇ ಅಜ್ಞ್ವಾತವಾಗಿರುವದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. (ಹೊರತು) ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುಗಳು ಅಜ್ಞಾತ 
-ವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೂ 
`ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಪಿತವೇ ಆಗಿರುವ ೯ ಮತ್ತು ಕಲ್ಪಿತವಸ್ತುವಿಗೆ 
ಆಧಾರವಾದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತಂತ್ರ ಇರುವಿಕೆಯೇ ಇಲ್ಲ. 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಅಜ್ಜಾ ನಕ ನ ಆತ್ಮನೇ ಹೊರತು ಬೇಕೆ 
'ಏನೂ ಇಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೂ. ॥೮॥ 


(ಹೀಗೆ ಅಜ್ಞಾನನಾಶಕ್ಕೆ ಮಹಾವಾಕ್ಯಶ್ರವಣವೂ ಅದರ ಅರ್ಥ 
“ಜ್ಞಾನವೂ ಆವಶ್ಯಕವಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳುವ ಸಾಂಖ್ಯ ಮತ್ತು ನೈಯಾಯಿಕರ 
ಖಂಡನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾಯಿತು. ಆದರೆ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತ 
`ಮತಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಪಕ್ಚ ದ. ವಐಎದುರಾಳಿಗಳುಂಟು. ಅವರಿಗೆ 
4 ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವಾದಿ'ಗಳೆಂದು ಹೆಸರು. ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವೆಂದರೆ ಧ್ಯಾನ. 
ಈ ಪಕ್ಚ ದವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಬರೇ ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಬೋಧದಿಂದ 
ಭಜ ೮ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಮೇಲೂ 
“ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು,' "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ದು ಧ್ಯಾನಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗಬೇಕು; 
`ಮುಂದೆ ಆಧ್ಯಾಸದ ಬಲದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಟ. ವಾಗುತ್ತದೆಂದು ಅವರು 
"ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇವರಲ್ಲಿಯೂ ಎರಡು ಒಳಬೇದಗಳಿವೆ. ಮಹಾಕ್ಯದಿಂದ 
ಶಾಬ್ದಿಕ ಜ್ಞಾ ವಾದ. ಮೇಲೂ ಧ್ಯಾನ ಅಥವಾ ಉಪಾಸನೆಯು 
ಮೋಕ್ಟಕ್ತೈ ಅವಶ್ಯ ಕವೆಂಬದು ಇಬ್ಬ ರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಿದೆ. ಆದರೆ ಸಾಯುವ 
-ವರೆಗೆ ಭಿಸ್ಬನಮಾಡುತ್ತ ಹೋದರೆ, ಮರಣಾನಂತರ ಮೋಕ್ಸವಾಗುವ 


ದೆಂದು ಹೆಸಳುವವರದು ಒಂದು ಪಕ್ಚ್ಸ ವು... ಮತ್ತು ಧ್ಯಾನವು ಪ್ರಬಲ 
ವಾದರೆ ಅದರ ಬಲದಿಂದ ಸಾಕ್ಟ್ವಾತ್ಕಾ ರರೂಪ ಮತ್ತೊ 0೦ದು ತಿಳಿಯಾದ 


ಜ್ದಾ ನವು ಹುಟ್ಟು ತ್ತದೆ; ಆ ಜೀಕೊಂಡು ಜ್ತಾ ಶನದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಟ್ಚ ವಾಗುವ 
ಬೆಂದು ಜಟುನದಿರನು ಇನ್ನೊ! ೦ದು ಪಕ್ಚ್ಲ "ವು, ಇವೆರಡೂ. ಪಕ್ಚ ಗಳ 
೨ಿ೦ಡನೆಯು ಈ ಮೊದಲೇ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೭ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೂ ಪ್ರಸಂಗಾನುಸಾರವಾಗಿ ಆ ಪಕ್ಷದ ಖಂಡನೆ 
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'ಯನ್ನು ಮತ್ತೆ ಇಲ್ಲಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಏನು ಪೂರ್ವಪಕ್ಸ ಮಾಡುವರೆಂಬದನ್ನು ತುಸು. ನೋಡುವ. 
ಅವರಲ್ಲಿ) ಕೆಲವರು ಆಸ್ಟೇಪಿಸುವದೇನೆಂದರೆ:-. ವೇದದೊಳಗಿನ ವಾಕ್ಯ 
7ಗಳಾಗಲಿ, ಅಥವಾ (ವೇದವನ್ನುಳಿದು ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥದೊಳಗಿನ, ಅಥವಾ 
ನಾವು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವ) ಲೌಕಿಕ ವಾಕ್ಯಗಳಾಗಲಿ-- 
ಬಲ್ಲ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವೂ (ಆಯಾ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪದಗಳಿಂದ 
`ಬೋಧವಾಗುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪದಾರ್ಥಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನೇ 

ತೋರಿಸತಕ್ಕದ್ದು ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಯಾವುದೊಂದು ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ 
ಪದಗಳೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ವಿಭಕ್ತಿ ಪ್ರತ್ಯಯದಲ್ಲಿದ್ದು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವನ್ನು ವರ್ಣಿ 
ಸುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು "ಸಂಸರ್ಗ'ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ, 

'ಉದಾ: ದೊಡ್ಡದಾದ ಕರೇಕಮಲ, ಇನ್ನು ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಪದಗಳೆಲ್ಲ 

ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಭಕ್ತಿ ಪ್ರತ್ಯಯಗಳಲ್ಲಿದ್ದರೆ ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು (ಭೇದ? 
ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಉದಾ: ಬಡಿಗೆಯ ಸಹಾಯದಿಂದ ಆಕಳವನ್ನು 

ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಬಾ. ಇವೆರಡು ತರದ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥದ ಹೊರತು ಜೇರೆ 
ಅರ್ಥವೇ * ಯಾವ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೂ ಹೊರಡುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಮೊದಲ 
ನೆಯ ತರದ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ) ಸಂಸರ್ಗಾತ್ಮಕವೆಂದು ( ನಿಶ್ಚಯಿಸ 
ಬೇಕು. ಮತ್ತು ವೇದಾಂತದ ಮಹಾವಾಕ್ಯಗಳು ಈ ಜಾತಿಗೇ ಸೇರಿದವು 
ಫಳೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ) ಆದುದರಿಂದ ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ 
ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳೊಳಗೆ (ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು ' ಎಂಬ ಬೇಕೆ. 
ಖೇರೆ ಪದಾರ್ಥಗಳ ನಡುವೆ. « ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಬೋಧ 
ವಾಗುವ ವಿಶೇಷಣ ವಿಶೇಷ್ಠ ಸಂಬಂಧವಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು 
ಆ ಮೂಲಕ ಆ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವು ) "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಾಗಿದ್ದೇನೆಂ'ಬ 
ಸಂಸರ್ಗಸ್ವರೂಪದ್ಧಿರುವದೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು. ( ಆದರೂ ಆ ತರದ 


೫ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಣೆಗಾಗಿ ನೈ. ಹಿ, ೧. ೬೭ ರ ಮೇಲಿನ ಟಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
ತಸಚವಶೀ ೭.೭೫ ನೋಡಿರಿ. 
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ಜ್ಲಾನವು ಕೇವಲ ಶಾಬ್ದಿಕವೂ, ಪರೋಕ್ಸವೂ ಕ್ರ ಆಗಿರುವದೆಂಬದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿರುವದರಿಂದ, ಆ) ಜ್ಲಾನವಾದ ಮೇಲೂ, ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಒಳಗಿರುವ 
ಆಕ್ಮನ-ಸಾಕ್ಟಾ ತ್ಯಾ ರರೂಪವಾದ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆ'೦ಬ, ಪ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ: ಜ್ಞಾನವು, 
ಹುಟ್ಟುವವರೆಗೂ "ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗಬೆ: 'ಈು, (ಧ್ಯಾನದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟು ವ ಈ ಜ್ತಾ ನವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ) ವಾಕ್ಯ" ಶ್ರವಣದಿಂದ) 
ಹುಟ್ಟು ವ (ಶಾಬ್ದಿ ಕ ಮತ್ತು ಪರೋಕ್ಟ ) ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು ಆ ತರದ (ಅಪರೋಕ್ಟ )ಜ್ಣಾ ದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಷ ವಾಗುತ್ತದಲ್ಲದೆ, 
(ಬರೇ ವಾಕ್ಯಜನ್ಯಜ್ಜಾ ನದಿಂದರೇ ಅದು ಎಂದೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ) 


ಉತ್ತರ:-- ( ನೀವು ಹೇಳುವದರ) ನಿರಾಕರಣೆಯನ್ನು (ಕೆಳಗಿನ: 
ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) ಮಾಡಿದೆ; 


ಎಲ್ಲ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವು (ಭೇದ'ವೇ ಆಗುವದೋ ಆ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ. 
ಹೇಳತಕ ಸೈದ್ಧೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ನಮಗೂ ಸಮ್ಮ ಶತವೇ. ಆದರೆ. 
ಎಲ್ಲಿ ವಾಸ್ಯಯೊಳಗಿನ ಪದಗಳು. ಒಂದೇ ವಿಭಕ್ತಿಪ ುತ್ಯಯದೊಳಗಿದ್ದು ಬಲ್ಲ 
ಪದಗಳೂ *ಎಂದೇವಸ್ತು ವಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವವೋ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಆ: 
ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಸಂಸರ್ಗವಷ್ಟೇ ಆಗುತ್ತದೆಂಬದನ್ನು ನಾವು ಒಪ್ಪ 
ಲಾರೆವು. ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಇಂತಹ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ. 
ಜ್ಞಾನವು ಸಂಸರ್ಗಾತ್ಮಕವೂ, ಶಾಬ್ದಿಕವೂ ಆಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಸರಿಯೇ. ಆದರೆ ಈ ನಿಯಮವು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಲಾರದು. ನಮಗೆ. 
ಬೇರೆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಸ್ಮಳದಲ್ಲಿ ಬೆಟ್ಟಿಯಾದ ಮನುಷ್ಯನೊಬ್ಬನು ಇಂದು. 
ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಬಿದ್ದರೆ ತ! ಸಲು? ಬಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. 
ಇಂತಹ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ "ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವು  ಸಂಸರ್ಗ'ವಾಗಲಾರದು. ಕಾಲಗಳ 
ಲ್ಲಿಯೂ ವೃತ್ಯಾಸವಿದ್ದರೂ, ಆ ವಿರೋಧಾಂಶಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕಿ 
ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ಅಖಂಡವಸ್ಮುವೇ ಈ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವಾಗುವದೆಂಬದು 
ವೇದವು ಪಂಠೋಕಡೊಾಳಗಿನ ಸುಖಪ್ರಾಪಕ ಮತ್ತು ದುಃಖನಾಶಕ ಉಪಾಯ. 
ಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವದರಿಂದ, ನೇದವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞಾನವೆಲ್ಲ ಪರೋಕ್ಷನೇ- ಎಂಬದು. 
ಪೂರ್ವ ಪಕ್ಷದ ಆಶಯವು, ಪಂಚದಶೀ ೭.೨೮೦ ನೋಡಿರಿ, 
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ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ "ಅಖಂಡಾರ್ಥ'ವೆಂಬ ಮೂರನೆಯ 
ತರದ ಅರ್ಥವೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಆಗುವದೆಂಬದನ್ನು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು ವೇದಾಂತ ಮಹಾವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಇದೇ ತರದ್ದಾಗುವ 
ದೆಂಬದನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಅದರಂತೆ ಎಲ್ಲ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವಾದರೂ 
ಶಾಬ್ದಿಕವೂ, ಪರೋಕ್ಪವೂ ಆಗಿರುವದೆನ್ನುವದೂ ತಪ್ಪು. ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾ 
ಗುವ ಜ್ಞಾನವು ಪ ತ್ಯುಕ್ಪ್‌ ವೋ ಅಪ ಸತ್ಯಕ್ಟೋ ಎ೦ಬದು. ಅವುಗಳಿಂದ 
ಬೋಧವಾಗುವ ವಸುವಿನ ಸ್ನರೂಪದ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ. 
ಉದಾ: "ನೀನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಿರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ * ಪೃತ್ಯಕ್ಟ 
ಜ್ಞಾನವೇ ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಮುಂದೆ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕಿಷ್ಟೆ 
ಸಾಕು. ಆದುದರಿಂದ ಯಾವುದೊಂದು ವಾಕ್ಕದೊಳಗೆ ಒಂದೇ ವಿಭಕ್ತಿ 
ಯಳ್ಲಿರುವ ಪದಗಳ ನಡುವೆ ರೂಢಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷಣ ವಿಶೇಷ್ಠ್ಯ ಸಂಬಂಧ 
ವಿರುವದು ಅಶಕ್ಕವಾದರೆ, ಅಂಥಲ್ಲಿ ದೇಶಕಾಲ ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ದ್ರೆ ಇತಪರ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ದಾಟಿದ ಮತ್ತು ಬರೇ ಐಕ್ಯವನ್ನೇ ಸೂಚಿಸುವ ಜ್ಞಾನವೂ 
ವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹೇಗೆಂದರೆ: ) 
ಕೊಡದ ಆಕಾರವೂ ಉಳಿದ ಆಕಾರವೂ ( ಒಂದೇ) ? ( ಎಂದು 
ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವಷ್ಟೇ ? ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಕೊಡದೊಳಗಿನ ಅಲ್ಪ 
ಆಕಾಶವು ಅದರ ಹೊರಗಿರುವ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಆಕಾಶಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗ 
ಲಾರದು. ಆದರೆ ಈ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಪದಗಳೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ವಿಭಕ್ಕಿಪ್ರತ್ಯಯ 
ದಲ್ಲಿದ್ದು ಅವುಗಳೆಲ್ಲಕ್ಕೆ ) ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವಿದೆ. * ( ಎಂದರೆ ಅವೆಲ್ಲ 
ಕೂಡಿ ಆಕಾಶವೆಂಬ ಒಂದೇ ವಸ್ಕುವನ್ನೇ ವರ್ಣಿಸುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಈ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವೆಂಬ ) ಕಾರಣದಿಂದ ( ಇಂಥಲ್ಲಿ ನಾವು ಕೊಡದ 
ಸಂಕುಚಿತತನವನ್ನೂ ಲಕ್ಷ ತೆ ತರುವದಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಉಳಿದ ಆಕಾಶದ 
ವ್ಠಾ ಪಕತೆಯನ್ನೂೂ ಗಮನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇವೆರಡು ಕಲ್ಪನೆ 





* ಸಂಚದಶೀ ೭. ೮೦ ನೋಡಿರಿ 

* ಇದು ವಾಕ್ಫಾರ್ಥವನ್ನರಿಯುವ ಮೊದಲನೆಯ; ವೈೆಟ್ಟಲು, ಇದರ ಅರ್ಥವು 
ಮೇಲೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ, 

೧೦೨೬೭೧೦ 


೧೪೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ನಡುವೆ ವೈಷ ಮ್ಯವಿದ್ದು, ಅವುಗಳೆರಡನ್ನೂ ಅಲ್ಲಗಳೆದ ವಿನಾ 
6 ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವೇ ಸಿದ್ದ ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅವೆರ 
ಡನ್ನೂ ಉದಾನೀನತೆಯಿಂದ. ಆಲ್ಪಗಳಿದು, ಒಟ್ಟಿ ನಮೇಲಿಂದ ಆ ವಾಕ್ಯವು 
ಬರೇ ಆಕಾಶವನ್ನಷ್ಠೆ ಕೇ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಅದರು 
ತೆಯೇ (ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ( ಇರುವಿ' ಎಂಬ 
ಪದದಿಂಡ (ಅದು ಮತ್ತು «ನೀನು ಎಂಬ ಪದಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನಾಧಿ 
ಕರಣ್ಯವಿರುವದೆಂದು ನಿಶ್ಚಯವಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ ) ಅದು' ಮತ್ತು 
ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದ ನ ನಡುವಿರುವ ( ವಿರೋಧಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು ) 
ತೆಗೆದುಹಾಕುವದರಿಂದ. (ಆ ವಾಕ್ಯವು ) ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ಸಾಕ್ಟ್ಟಾ 
ತ್ತಾಗಿ ಬೋಧಿಸುತ್ತದೆಂಬದು ( "ತಿಳಿಯುವಂತಿದೆ.. ॥೯॥ 


(ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮಹಾವಾಕ್ಯದಿಂದ) ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥವು ಬೋಧಿ 
ಸಲ್ಪಡುವದೆಂಬದನ್ನು ಹೇಗೆ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು 7 ಎಂದು ಶೇಳಿದರೆ (ಅದು? 
ಮತ್ತು "ನೀನು ' ಎ೦ಬ ಪದಗಳ ನಡುವೆ) ವಿಶೇಷಣ ವಿಶೇಷ್ಠ ಭಾವ 
ವಿರುವದೆಂದೂ, 1%: ಅದರ ಬಲದಿಂದ ಅವೆರಡೂ ಕೂಡಿ ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥ 
ವನ್ನು ವರ್ಣಿಸುತ್ತವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು :-- 


(ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ "ನೀನು ಎಂಬದು 
ದುಃಖಿಯಾದ ಜೀವನ ವಾಜಚಕವಿದೆ. ಅದು ' ಎಂಬದು ಆನಂದರೂಪ 
ಬ್ರಹ್ಮನ ವಾಜಚಕವಿದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ) ನೀನು ' ಎಂಬದಕ್ಕೆ « ಅದು ' 
ಎ೦ಬದು ವಿಶೇಷಣವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ನೀನು”. ಎಂಬದೂ ಆನಂದ 
ರೂಪವೆಂದೇ ( ತೋರಿಸಿದಂತಾಯಿತು. ಅದರಂತೆಯೇ (ಅದು' ಎಂಬ 
ಶಬ್ದವು ಯಾವಾಗಾದರೂ ಅಪ್ಪ ತ್ಯಸ್ಪ್ಸ ವಾದ, ಮಾತಾಡುವವನಿಂದ ದೂರಾ 
ಗಿರುವ » ಪರೋಕ್ಷ ವಸ್ತುವನ್ನೇ ಸೂಜಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ) "ಅದು' 


$ ಇದು ಎರಡನೆಯ ಮೆಟ್ಟಲು, ಮೇಲೆ ೩ನೆಯ ನುಡಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ನಡು 
ಕಾಠಿಣೃವನ್ನರಿತ್ತು, ಇಲ್ಲಿ ನೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಕಂಡುಬರಬಹುದಾದ ಪುನರುಕ್ತಿಯ ದೋಷ 
ನನ್ನು ಯಾರೂ ಎಣೆಸಲಾಗದು. ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೩ನೆಯ ನುಡಿಯ 
ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪೭ 


ಎಂಬದು "ನೀನು' ( ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ಪೃತ್ಯಕ್ಚ್ಪ ಅನುಭವ 
ರೂಪವಾದ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ) ಸಂಬಂಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದರಿಂದ ( ಅದರ 
ದೂರತನವೂ ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ್ಛತೆಯೂ ಹೋದಂತಾಗಿ, ) ಅದೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ವೇ 
ಎ೦ದು (ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. ) 1೧೦ ॥ 


(ಹೀಗೆ ಮೇಲೆ ೩ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಸೂತ್ರರೂಪದಿಂದ ಹೇಳಿದ 
ಕ್ರಮದೊಳಗೆ ) ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವನ್ನೂ (ಎಂದರೆ ಅದು' ಮತ್ತು 
"ನೀನು' ಎಂಬವು. ಒಂದೇ ವಿಭಕ್ತಿ ಪ್ರತ್ಯಯದನ್ಲಿದ್ದು ಕೊಂಡು ಒಂದೇ 
ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವವೆಂಬದನ್ನೂ ) ಮತ್ತು (ಅವುಗಳೊಳಗೆ "ನೀನು' 
ಎ೦ಬದು) ವಿಶೇಷ್ಯವಾಗಿಯೂ, (ಅದು ಎಂಬದು) ವಿಶೇಷಣವಾಗಿಯೂ 
ಇರುವವೆಂಬದನ್ನೂ ಸಂಕ್ಸೇಪವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ ವು. ಇನ್ನು ("ನೀನು' 
ಮತ್ತು "ಅದು' ಎಂಬವೆರಡೂ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತೋರಿಸುವ ) ಲಕ್ಷ್ಮಣ 
ಗಳಾಗಿರುವವೆಂದೂ, ( ಅವೆರಡರ) ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯವೂ ( ಆತ್ಮರೂಪ ನಿರ್ಗುಣ 
ಬ್ರಹ್ಮವೇ ) ಇರುವದೆಂದೂ ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತೇವೆ ;-- 

( *ಅದು' ಎಂಬದರಿಂದ ಅದ್ವಿತೀಯ ಆನಂದರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮವು ಸೂಚಿತ 
ವಾಗಿರುವದೆಂದು ಮೇಲೆಯೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. "ನೀನು' ಎಂಬದು ಹೇಗೆ 
ಆತ್ಮನ ಲಕ್ಬ ಣವಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆಯೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವ. ಲಕ್ಷ ೯ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ. ಸಂಬಂಧವುಳ್ಳ ವಸ್ತುಗಳ ನಡುವೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಕೆಲವು 
ಚಿಹ್ನಗಳಿರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂತಹ ಗುರುತುಗಳ ಮೇಲಿಂದಲೇ ಲಕ್ಟ ಣ 
ವಾದ ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಲಕ್ಷ ಸಿವನ್ಸ್ಸು ನಿತ್ಚ. ಯಿಸುತ್ತಾರಷ್ಟೇ? ಇಲ್ಲಿ "ನೀನು' 
ಎಂಬದಕ್ಕೂ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಸಾಮಾನ್ಯವೆಂದು ತೋರಿಸಬಹುದಾದ ಗುರುತು 
ಗಳಾವವು ? ಎಂಬದನ್ನು ಈಗ ವಿಚಾರಿಸಬೇಕು. ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ 
ಬುದ್ದಿವಿಶಿಷ್ಟನಾದ ಜೀವನು ವಾಜ್ಯನಷ್ಠೆ ಲ? ಆದುದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಗೂ 
ಆತ್ಮನಿಗೂ ಇರುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಗುರುತುಗಳೇನಾದರೂ ಇರುವವೇ 
ಹೇಗೆಂಬದನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. ಆದುದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯ ಸ್ವಭಾವವನ್ನೂ 
ವಿಚಾರಿಸುವದು ಅವಶ್ಯವು.) 

| ಬುದ್ಧಿ ಅಥವಾ ಅಂತಃಕರಣವು ಸ್ವಭಾವತಃ ಜಡವಾಗಿರುತ್ತದೆ, 


೧೪೮ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯನಿದ್ಧಿ 


ಮತ್ತು ಅದು ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವ್ತ ಆಗಿಲ್ಲ. ಅದು ನಮ್ಮಿಂದ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿದೆ- 
ದೂರಾಗಿದೆ. ಆದರೂ" ಅದು ತ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತಿಳಿಯು 
ತ್ರದೆಯೆಂದೂ, ಅದು. ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿದೆಯೆಂದೂ ನಾವು 
ಸಾಮಾನ್ಗವಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ನಾವದನ್ನು ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯುವ ಕಾರಣ 
ವೇ (ನೆಂಬದನ್ನು | ಲ್ಸ ಬುದ್ಧಿ ಯು ಜಡವಾಗಿರುವ 
ದರಿಂದ, ಬೇರೆ ವಸ್ಯುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯು" ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲ... ಆದರೂ 
ಬೆಂಕಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಕಬ್ಬಿಣವು ಹೇಗೆ ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಸುಡಲಿಕ್ಕೆ 
ಸಮರ್ಥವಾಗುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಜಡವಾದ ಬುದ್ಧಿಯೂ ಕೂಡ 
ಆತ್ಮೃಚ್ಛೈತನ್ಯದಿಂದ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವಾಗ- ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಆಭಾಸ ಅಥವಾ 

ಪ್ರತಿಬಿಂಬದಿಂದ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವಾಗ- ಉಳಿದ ವಸ್ತು ಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಅರಿಯುವ 
ಶಸ ಯು ಅದಕ್ಕೆ ಬರುತ್ಮದೆ. ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿಯ ತಿ ಶಿಳಿವಳಿ ಕೆಯು ಬುದ್ಧಿಯ 
ಸ್ವಂತದ್ದಾ 1 ಆತ್ಮನಿಂದ ಅದು ಅದಕ್ಕೆ ಕಡವಾಗಿ ಸಿಕ್ಕಿರುತ್ತದೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ) (ಅದರಂತೆಯೇ ಬುದ್ಧಿಯು ನಮ್ಮಿಂದ € ಭಿನ್ನ ವಾಗಿದೆ ರೂ- 
ಎ೦ದರೆ ಅದು ನಮ್ಮಿಂದ ತೀರ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಸ ಸ.ರೂಪ 
ವಾಗದೇ ಇದ್ದರೂ. ಆದು ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವಂತೆ ತೋರುವ 
ಕಾರಣವೇನು? ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳಿಗಿಂತ ಬುದ್ಧಿಯು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು 
ಸಮೀಪವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದೂ ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವದೆಂದು 
ನಮಗೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿಯ ಪುತ್ಯಕ್ತ್ವ-ಒನ ಗಿರೋಣ- 
ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರೋಣ-ವೂ ಜೀ ಸಾಪೇಕ್ಟ ವಾಗಿದೆ. ) 

( ಆದರೆ ಆತ್ಮನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೂ, ಅವನ ಒಳಗಿರೋಣವೂ ಇವುಗಳಿಂದ 
ಎಂದರೆ, ಬುದ್ದಿಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವಿಕೆಗಳಿಗಿಂತ ಬಹಳೇ 
ಭಿನ್ನವಾಗಿವೆ. ], ಅವು ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವೇ : ಆಗಿವೆ. ಬುದ್ಧಿಯಂತಿ 
ಆತ್ಮನು ಅವುಗಳನ್ನು ಎರಡನೆಯವರಿಂದ ಕಡತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ "ಕಾರಣ 
ವೇನೂ ಇ. ಹೀಗೆ) ಎಂದಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು. ಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗದಿರುವ 


* ನಮ್ಮ ಕೀರ ಒಳಗಿರೋಣವೆಂದರೇ ನಮ್ಮ ಸ್ಮರೂಪವಾಗಿರುವದೆಂದರ್ಥ. ಒಳಗಿ 
ರೋಣ. ಸ್ವರೂಪ, 


ಕೈ ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೮-೧೯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪೯ 


ಆತ್ಮನ ಅರಿವು ( ಅಥವಾ ಚೈತನ್ಯವೂ ), ( ಅವನು ನಮ್ಮ ತೀರ) 
ಒಳಗಿನ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವದೂ ( ಅವನಿಗೆ) ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿದೆ. 
( ಆದರೆ ಬುದ್ದಿಯ ) ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವಿಕೆಗಳು' (ಆತ್ಮನಮೇಲೆ) 
ಚಮುಸಿಸಸತ ( ಎಂದರೆ ಅವನ ಅಪೇಕ್ಸೆ ಯಿಂದಲೇ ಅವು ಸಿದ್ದ ವಾಗು 
ತ್ತವೆ. ಆದರೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ `ವೆರಡೂ ಮಾತುಗಳು. ಗೌಣ 
ರೀತಿಯಿಂದಲೇ ಆಗಲೊಬ್ಬದೇಕೆ, ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಸಹ ಕಂಡುಬರುತ್ತವೆ. ) 
ಆದುದರಿಂದ (ಬುದ್ದಿವಿಶಿಷ್ಟ ಜೀವಾತ್ಮನನ್ನು, ತೋರಿಸುವ 4 ನೀನು ') 
ಎ೦ಬದರಿಂದ (ಬೋಧವಾಗುವ) ಇವೆರಡೂ (ಗುರುತುಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನು) 
ಲಕ ಕ್ಸನಾಗುತ್ತಾ ನೆ. ॥1೧೧॥ 


( ಆತ್ಮನ) ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗದಿರುವ ಚೈತನ್ಯ ಮತ್ತು 
ಒಳಗಿರುವಿಕೆಗಳೇ (ಕ್ರಮವಾಗಿ) ಕಾರಣವಾಗಿರುವ ಬುದ್ದಿಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆ 
ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವಿಕೆಗಳ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸುವಡಕ್ಕಾಗಿ 
(ಕೆಳಗೆ) ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: 


(ಬುದ್ದಿಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವಿಕೆಗಳ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ರೂಪ 
ವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವೆದೆಂದರೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ಆತ್ಮನ ಜೈತನ್ನ ಮತ್ತು 
ಬಳ್ಳ ಕುವಕಿಗಳ ಚತ ತುಲ ರಾಜ ಸರಿ, ಇವುಗಳ ತುಲನೆಯು 
ಈ ಮೊಧಲೇ ೧೧ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. ಅದನ್ನೆ ೀ ಈಗ ಬೇರೊಂದು 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪರೀಕ್ಷಿಸುವ: ಆತ್ಮವು ಚೈತನ್ಯರೂನ ವೆಂದೂ, ಅದು 
ತಿಳಿಯುವಂತಹದೆಂದೂ. ಹೇಳುವದರಿಂದ, ಅದು ಬುದ್ದಿಯಂತೆ ಆಯಾ 
ವಸ್ತುಗಳ ಆಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತದೆಯೆಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ. "ಪರ್ವತಗಳು* 
ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ,' ಬ "ಓಡುತ್ತಿದ್ದ ಮನುಷ್ಯನು ನಿಂತನು' ಎಂಬ 
ವಾಕ್ಯಗಳೊಳಗೆ ಮೊದಲನೆಯ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ "ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ'ಯೆಂಬದು 
ಪರ್ವತಗಳು ನಿಲ್ಲುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕರ್ತೃವಾಗಿರುವವೆಂದೇನೂ ತೋರಿಸುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದೇ ಎರಡನೆಯ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಓಡುತ್ತಿದ್ದ ಮನುಷ್ಯನು 
ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟದೆ. 





೧೫೦ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ನಿಲ್ಲುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕರ್ತೃವಾಗಿರುವನೆಂಬದನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗು 
ವದು. ಹೀಗೆ ಇವೆರಡು ವಾಕ್ಯಗಳೊಳಗಿನ ಭೇದವೇ ಆತ್ಮನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಗೂ 
ಬುದ್ದಿಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆಗೂ ಹತ್ತುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆತ್ಮನು 


ಲ 
ಅರಿಯುತ್ತಾನೆ' ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಅವನು ಏನೂ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆ 
ಗಳಿಗೀಡಾಗದೆ._ ಹೊಳೆಯುತ್ತಿರುವ ಜೈತನ್ಯಮಾತ್ರನೆಂಯ ಅರ್ಥವು. 


ಲ ೧ 


ಆದರೆ) ಬುದ್ದಿಯ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೆಂದರೆ (ಅದು ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳ ಆಕಾರ 
ವನ್ನು ಹೊಂದಿ ತಿಳಿಯುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ) ಕರ್ತೃವಾಗಿರುವದೇ (ಸರಿ. ಎಂದ 


೧) 


ರ್ರ 


ರೆ 
ಜೈತನ್ಯಾಭಾಸದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಬುದ್ದಿಯೇ ಅರಿಯುವವ ಅಥವಾ 
ಪ್ರಮಾತೃವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆಯೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಮತ್ತು ಅದು) 
ಅಹಂಕಾರರೂಪದಿಂಡ (ಸಾಕ್ಟೀ ಆತ್ಮನಿಗೆ) ಸರ್ಮವೆಂದರೆ ಡೈಶ್ಚವಾಗು 
ತ್ತದೆ. (ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯ ಒಳಗಿರುವಿಕೆಯು ಸಾಫೇಕ್ಟೆ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. « ನಾನು' ಎಂಬ ರೂಪದಿಂದ ಅದು ನಮ್ಮ ಸ್ತರೂಪವೇ 
ಆಗಿರುವಂತೆ ತೋರಿದರೂ ಆದರ ಆಗುಹೋಗುಗಳೂ ನಮಗೆ ಡೃಶ್ಷ 
ವಾಗುತ್ಮವೆಯೆಂದಮೇಲೆ ಆವ್ಲೆಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿ ಯಾಗಿರುವವನೇ ನಮ್ಮ 
ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರಬೇಕು. ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳಿಗಿಂತ ಬುದ್ಧಿಯು ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಹೆಜ್ಜು ಸಮೀಪವಾಗಿದೆ. ಎಂತೆಯೇ ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅದು ಒಳಗಿನದಾಗಿರುವದೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ 
ಸಾಕ್ಷೀ ಆತ್ಮನು ಎಂದಿಗೂ ಡೃಶ್ಯನಾಗಲಾರನೆ-ದು ಹೋದ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ. ಆತ್ಮನೇ ನಮ್ಮ 
ಸ್ವರೂಪವು. ಅವನ ಒಳಗಿರುವಿಕೆಯು ಸಾಪೇಕ್ಟೆ ವಾಗಿ; ಸಾ 
ವಾಗಿದೆ.) 
(ಈ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವಿಕೆಗಳಾದರೂ ಬೇಕರೆಬೇರೆಯಲ್ಲ; 
ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ. * ಹೇಗೆಂದರೆ ಯಾವುದು ಯಾವ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 











೩ ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವು ಒಂದನ್ನೊಂದು ಬಿಟ್ಟು ಎಂದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ 
ಅನೆರಡೂ ಬೇರೆಬೇರೆ ಎಂದು ಕಿಳಿಯಲಿಕ್ಕಿ ಉಳಿದ ಕಾರಣವಾದರೂ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ 
ಕಿಂಬಹುನಾ, ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ವರಾತನ್ನೇ ಹೇಳುಷ ಬೇರೆಬೇರೆ ಶಬ್ದಗಳೆಂದೇ ಹೇಳ 
ಬಹುದು, ಕೆಳಗೆ ೧೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫೧ 


ತಿಳಿಯುವವದೋ, ಅದು ಆ ವಸ್ತುಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಒಳಗಿರುವದೆಂದು 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಬುದ್ದಿಗೆ ದೇಹ ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳ ತಿಳಿನಳಿಕೆ 
ಯಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂತೆಯೇ ಅವೆಲ್ಲವುಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಅದು ಒಳಗಿರುತ್ತ 
ದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಬುದ್ದಿಯೂ ಗೋಚರವಾಗುವದ 
ರಿಂದ ಅವನು ಆದಕ್ತೂ ಒಳಗಿರುವನೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು 
ಮಾತೃ ಯಾರಿಗೂ . ಗೋಚರನಾಗುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ, ಅವನಿಗಿಂತ 
ಒಳಗೆಂಬುವದು ಇ.ಲ್ಲವೇಯಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ) ಮೊದಲಿನವಾದ (ಬುದ್ದಿಯ) 
ತಿಳಿವಳಿಕೆ-ಒಳ!ಸರುವಿಕೆಗಳು ಬುದ್ದಿಯಕಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಒಂದೇ ಆಗಿರುವವೋ 
ಹಾಗೆಯೇ ಆತ್ಮನಲ್ಲಾದರೂ (ಒಂದೇ) ಆಗಿರುವವು. ॥೧೨॥ 


« ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೋ ಹಾಗೆಯೇ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ (ಒಳಗಿರುವಿಕೆಯೂ 
ಆರಿಯುವಿಕೆಯೂ ಒಂದಾಗಿರುತ್ತವೆ'')ಯೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ. (ಆದರೆ 
ಬುದ್ದಿಯೆಂಬದೊಂದು ಬೇರೆ ವಸ್ಯುವಾಗಿದ್ದು, ಒಳಗಿರುವಿಕೆಯೂ ಅರಿ 
ಯುವಿಕೆಯೂ ಅದರ ಧರ್ಮಗಳಿಂದರೆ ಗುಣಗಳಾಗುತ್ತವೆ.) ಆದುದರಿಂದ 
ಅದರಂತೆಯೇ (ಆತ್ಮನು ಬೇರೆಯಿದ್ದು, ಒಳಗಿರುವಿಕೆಯೂ ಅರಿವೂ ಅವನ 
ಧರ್ಮಗಳಾಗಬಹುದು. ಹಾಗಾದರೆ "ಧರ್ಮಗಳೂ ಅವುಗಳ ಒಡೆಯನೂ' 
ಎ೦ಬ ಭೇದವು ಬಂದೇ ಬಂದಿತ್ತಲ್ಲ! ವೆಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. 
ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲೆಂದು *ೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ 


(«ಗುಣಗುಣಿ' ಅಥವಾ « ಧರ್ಮದವಿರ್ನಿ'ಯೆಂಬ ಭೇದವು ದೃಶ್ಯ 
ವಸ್ಮುಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಹತ್ತುವಂತಹದು. ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಯು ತಿಳಿಯಲ್ಪ 
ಡುವ ವಸ್ತುವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಒಳಗಿರುವಿಕೆ- ಅರಿಯುವಿಕೆಗಳು ಅದರ 
ರ್ಮಗಳೆಂದೂ, ಬುದ್ಧಿಯು ಅಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಉಳ್ಳದ್ದಾಗಿರುವದೆಂದೂ 
ೇ«ದಮಾಡುವದು ಸಮಂಜಸವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ) ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಈ ತರದ 
ಧರ್ಮ, ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ಉಳ್ಳದ್ದಾಗಿರುವ (ಧರ್ಮಿಯೆಂಬ) ವಸ್ತು' 


ವೆಂಬ ಭೇದಕ್ಕೂ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ (ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳಿಗೂ ಪೂರ್ವಕಾಲೀನನಾಗಿ ಸ್ವತಃಸಿದ್ದನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಮತ್ತು) ಅವನು 


[ 


ಚ್‌ 


“ಟು -ಮ. 


ಉಾ 
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ತೀರ ಒಳಗಿರುವ (ಚಿದ್ರೂಪ) ಜ್ಯೋತಿಯಾಗಿದ್ದು ಾ, ಈತರದ ಭೇದಮಾಡ 
ಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇ ಇಬ್ಬದಿ ರುವದರಿಂದ, ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಜೂ ಭೇದವೇ ಇಲ್ಲೆಂದು 
(ನಕ ಯವಾಗುವದು.) ॥೧೩॥ 

ಭೇದಮಾಡಳಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿಲ್ಲೆಂಬದನ್ನೆ ಕ ( ಹೆಚ್ಚು ಸ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ) 
ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ:-- 

( ಒಂದು ಮತ್ತೊಂದರಿಂದ ಬೇರೆಯಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ 
ಅವುಗಳ ನಡುವೆ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ತರದ ಸಂಬಂಧವಿರುವದೆಂದಾಗಲಿ, 
ಅಥವಾ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಇಲ್ಲದಾಗಲೂ ಮತ್ತೊಂದು ಇರುವದೆಂದಾ 
ಗಲಿ ತೋರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಈ ನಿಯಮಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ) 
ಅಹಂಕಾರ ( ಮತ್ತು ಅದರ ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳ) ನ್ನರಿಯುವ (ಸಾಕ್ಟಿ* 
ಆತ್ಮ ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಜಡಾಜಡವೆಂದೂ, ಭಾಸ್ಕಭಾಸಕವೆಂದೂ ಸಂಬಂಧ 
ವಿರುವದರಿಂದಲೂ, ಮತ್ತು ನಿದ್ದೆ ಮೊದಲಾದ ಅವಸ್ಟೆ ಗಳಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರವು 
ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗಲೂ ಆತ್ಮವು ಇರುವದರಿಂದಲೂ, ಅವೆರಡೂ) ಯಾವಾ 
ಗಲೂ ( ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ) ಯಾವುದೇ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ( ಆತ್ಮನ) ಒಳಗಿರುವಿಕೆ 
ಮತ್ತು ಜೈತನ್ಯ ಗಳಲ್ಲಿ ( ಈತರದ ) ಸಂಬಂಧವಿರುವದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ 
ಒಂದನ್ನೊಂದು ಬಿಟ್ಟು ಇರುವದಾಗಲಿ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ( ಆದುದರಿಂದ 
ಅವೆರಡೂ ಬೇರಿಬೇಕೆಯಲ್ಲವೆಂದೇ ಸಿದ್ಧ ವಾಗುವದು. ) 1೧೪॥ 


ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ ಹುಟು ವ ಬುದ್ದಿಗೇ (ಮಾತ್ರ ದೆ ಸ ಎತಸಂಬಂಧವು. 
ಬರುತ್ತದೆ (ಯೇ ಹೊರತು, ) ಆತ್ಮನಿಗೆ ಬರುವದಿಲ್ಲೆಂದ ಮೇಲೆ ಈ 
(ಕೆಳಗಿನ) ಮಾತು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ :-- 

(ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ) ಸ್ವರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನು ಹೆಜ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗ 
ದಿರುವ ಜೈತನ್ಯರೂಪನಾಗಿ (ಎಲ್ಲ ಬದ್ಧಿವ್ಯಾಪಾರಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದಂತೆಯೇ 
ಇರುವದರಿಂದ ) ಅವನಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇಶರದ ಭೇದವಿಲ್ಲೆಂದೂ, ( ಅವನು 
ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗೂ) ಅಪರೋಕ್ಟ ನಾಗಿಯೇ ಇ.ರುವನೆಂದೂ ( ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗದಿರುವ ಆತ್ಮನ ಈ) ಜೈತನ್ಯದಿಂದಲೇ, (ಎಂದರೆ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫೩ 


ಅವನ ಆಭಾಸದಿಂದ ಯುಕ್ಕವಾದುದಾಗಿಯೇ ಬುದ್ದಿಯು) ಅರಿಯುವ 
ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳದ್ಹಾಗುತ್ತದೆ. . ( ಆದುದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯು ಅವಿನಾಶಿಯಾದ 
ಚಿದ್ರೂಪನಾಗಲಾರದು.) ॥ ೧೫ ॥ 

( ಬುದ್ದಿಯ ವಿಶಿಷ್ಟವೃತ್ತಿಯಾದ ಅಹಂಕಾರವು ಒಳಗಿರುವಿಕೆ ಮತ್ತು 
ತಿಳಿವಳಿಕೆಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನ ಲಕ್ಷ್ಮಣವಾಗುವದೆಂದು ಮೇಲೆ ೧೧ ನೆಯ ನುಡಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ, ಇಷ್ಟೊತಿ ನವರೆಗೆ ಒಳಗಿರುವಿಕೆ ಮತು ತಿಳಿವಳಿಕೆಗಳ ಚರ್ಚೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾಯಿತು.) ಇನ್ನು ಈಗ ಮತ್ತೆ, ವಿಕಾರಿಯಾದ ಅದೇ ಅಹಂಕಾರ 
ಮತ್ತು ಅವಿಕಾರಿಯಾದ ಆತ್ಮ ಇವರ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳನ್ನು ( ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ) 
ತೋರಿಸುತ್ತೇವೆ; 

ಯಾವುದಾದರೊಂದು ವಿಶೇಷ (ವಸ್ತುವನ್ನು) ಕೂಡಿಕೊಂಡಾಗ 
ಮಾತ್ರವೇ ( ಆಹಂಕಾರದ ಸ್ವರೂಪವು ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. * ( ಉದಾ: 
ನಾನು ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನರಿಯುತ್ತೇನೆ, ನಾನು ಸುಖಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ, ದುಃಖಿ, 
ಯಾಗಿದ್ದೇನೆ,.- ಇತ್ಯಾದಿ. ಹೀಗೆ ಈ ವಿಶೇಷಗಳೆಲ್ಲ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ಆ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ತಿಳಿದವನೇ ಈಗ ಸುಖಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಆಗ ಸುಖಿಯಾದ 
ವನೇ ಈಗ ದುಃಖಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. ೨ ಎ೦ದು ಮೊದಲಾಗಿ ಆಯಾ ಅವಸ್ಥೆ 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ) ಅನುಭವಿಸುವವನು ನಾನೊಬ್ಬನೇ ; ಎಂದು ( ನಾವು) ಗುರ್ತಿ 
ಸುತ್ತೇಮೆ. ಆದುದರಿಂದ ( ಬಾಲ್ಯ, ಯೆಸೌವನ ಮತ್ತು ಮುಫ್ಪುಗಳಲ್ಲಿ 
ದೇಹವು ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಆ ದೇಹವು ನನ್ನದೇ ಎಂದು ಗುರ್ತು ಹಿಡಿ 
ಯಲ್ಪ್ಬಡುವಂತೆ, ಅಹಂಕಾರವೂ ಮೇಲಿನಂತೆ ವಿಕಾರಗಳನ್ನು ಹೊಂಡು 
ತ್ತಿದ್ದರೂ, ಆ ದೇಹವು ನನ್ನದೇ ಎಂದು ಗುರ್ತುಹಿಡಿಯಲ್ಪಡುವಂತೆ, 
೫ ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ೧ಣ ನೆಯ ಚರಣವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅಹಂಕಾರವು ಸಾಕ್ಷಿಚ್ಛೈತನ್ಯಾನುಭವದಿಂದಲೇ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅದು ತನ್ನ ಪ್ರಕಟತೆಗಾಗಿ ಎರಡನೆಯ ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುಗೆಳನ್ನೇನೂ ಅಸೇಕ್ಷಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ, 


ಆದರೂ ಹೊರಗಿನ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿಯು ಉದಯ. ವಾಗ 
ದಿದ್ದರೆ ಅಹಂಕಾರವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಗೋಚರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 


1 ಇಗ ಗಾಗಿ ಕಳ ಗೀ ಗೌರಾಗಣಾತ್ರ । 
೫7] 5ನ ಕ೫71ಕ ಕರಿ! ಇತ: ॥ ಬೃ.ಉ ಭಾಷ್ಕವಾರ್ಶಿಕ ಪು.೧೨೨೫ 





೧೫೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಆಹಂಕಾರವೂ ಮೇಲಿನಂತೆ ತತ ಹೊಂದುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಅದೇ 
ಅಹಂಕಾರವೆಂದು. ಗುರ್ತುಹತ್ತುವದರಿಂದ ) ದ 

ವಾದರೂ ॥ «ಪರಿಣಾವಿು' (ಯೆಂದರೆ ಸ್ಟಿತ್ಯಂತರಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವಂತಹ 
ದೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ.) 1 ೧೬॥ 


(ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ. " ಗಡಿಗೆಯೊಳಗಿನ ಆಕಾಶ,' "ಮರ 
ದೊಳಗಿನ ಆಕಾಶ' ಸ್‌ ಸೊದಃ ಲಾಗಿ ಆಕಾಶವು ವಿಶೇಷರೂಪಗಳಿಂದ 
ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವಂತೆ. ತೋರಿದರೂ, ಅವೆಲ್ಲವುಗಳಿಂದ ಅದು ನಿರ್ಲಿಪ್ತ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಶುದ್ಧವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಒಂದೇ 
ಒಂದಾದ ಆತ್ಮಜೈ ೃತನ್ಯವ್ರ ಆಯಾ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮೂಲಕ ಪ್ರಕಟ 
ವಾಗುವ ಬುದ್ದಿವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಪ್ರಕಾಶಗೊಳಿಸಿ, ಆಯಾ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಶಕ್ಕಿಯನ್ಫು ಪೂರೈಸಿಕೊಟ್ಟು, ಆ 
ಮೂಲಕ ತಾನೂ ಆ ವಿಶೇಷರೂಪಗಳಿಂದ ಪೃಕಟಿವಾಗುವಂತೆ ತೋರು 
ವದು. ಆದರೂ ಅದು ಆ ವಿಶೇಷರೂಪಗಳಿಂದ ಅಲಿಪ ಹವಾಗಿಯೇ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮವ್ರ ಅಹಂಕಾರವಿಕಾರಗಳಾದ ನಮ್ಮ ಅನು 
ಭವದ ವಿಶೇಷರೂಪಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವಾ/ರುವದಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಆ ವಿಶೇಷ 
ರೂಪಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ « ಸಾಮಾನ್ಯ'ವಾಗಿರುವ ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೂ ಕೂಡ 
ಅದೇ ಆಧಾರವಾಗಿರುವದು. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮುನು) ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ 
(ಅಹ೦ಕಾರಕ್ಕೂ, ಅದರ) ವಿಶೇಷ (ರೂಪಗಳಾದ ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿಗಳಿಗೂ, 
ಆಧಾರನೂ, ಸಾಕ್ಷಿಯೂ ಆಗಿ, ಆದರೂ) ಅವೆರಡನ್ನೂ ವಿೀರಿದಂತಹ 
(ಸ್ವಯಂಪ ಪ್ರಕಾಶ ಜೈತನ್ಯನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ) ಮತ್ತು ಕೊಡ. (ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳೊಳಗಿನ) ಆಕಾಶವು (ಹೇಗೆ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿ ಗಾಗುವ ವಿಕಾರ 





ಕ್ಕಿ ವಿಕಾರಗಳ ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿಯೂ ಯಾವುದು ತನ್ನ ಐಕ್ಯವನ್ನು ಕಾಯ್ಬುಕೊಳ್ಳುವದೋ 
ಅದೇ « ಸಾಮಾನ್ಯ » ವು. ಅಆದಶ್ಕ್ಶೇ « ಪರಿಣಾಮೀ ನಿತ್ಯ? ವೆಂದು ಸಾಂಕೇಕಿಕ ಶಬ್ದವಿದೆ 
ಎಂದರೆ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ಕೊಂದುತ್ರಿದ್ದರೂ, ಯಾವದು ಆ ಪರಿಣಾಮಗಳ ದೃಟ್ಟಯಿಂದ 
ನಿತ್ಯವಾಗಿರುವದೋ ಅದು ಎಂದಥ್ಥ, ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಆತ್ಮನು «ಕೂಟಸ್ಥ ನಿತ್ಯ? 
ನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಎಂದರೆ ಅವನು ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ಹೊಂದದೇ ತನ್ನ ಐಕ್ಯವನ್ನು ಉಾಯ್ಬು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕ ನೋಡಿರ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫೫ 


ಗಳಿಂದ ಅಲಿಪ್ಠವಾಗಿರುವದಜೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಆತ್ಮನಾದರೂ ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿ 
ಹಾಗೂ ಅಹಂಕಾರಗಳ ಮೂಲಕ ಪ್ರಕಟವಾಗುವಂತೆ ಕಂಡರೂ, * ತನ್ನ 
ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಕೂಟಿಸ್ಮಸ್ತಭಾನದಿಂದ ಅವುಗಳಿಗಾಗುವ ವಿಕಾರಗಳಿಗೀಡಾ 
ಗದ) ನಿರ್ವಿಕಾರನೇ ಆಗಿರುವನು. 1೧೭! 

ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಗಳೆರಡಕ್ಕ್ಯೂ ಒಳಗಿರುವಿಳೆ ಮತ್ತು ಅರಿಯುವಿಕೆ 
ಗಳು ಇರುವನೆಂದು (ಮೇಲೆ ೧೧ ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ಮೇವೆ. 
ಆದರೆ ( ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಗೂ ಆತ್ಮಸಿಗೂ) ಯಾವ ತರದ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಭೇದವಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಳುವದೇನಂದರು-- 

( ಬುದ್ದಿಯ ದೃಷ್ಟಿ ಯಂದ) ಹೊರಗಿನದಾಗಿರುವ ದೇಹಮೊದಲಾ 
ಡವ್ರಗಳ ದ್ಶ ಷಿ ಯಿಂದಲೇ (ಮಾತ್ರ) ಬುದ್ದಿಯು ಒಳಗಿರುವಂತಹದೆಂದು 
(ಎಂದರೆ ಅದು ನಮ್ಮ ಪೃತ್ವಕ್ಷ ಸ್ಪರೂಪವಾಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುವದೆಂದು ) 
ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಆತ್ಮನ "ಬಳಗಿರುವಿಕೆಯು (ಹೀಗೆ ಸಾಪೇಕ್ಟ್‌ 
ವಾಗಿಲ್ಲ.) ಪೊಳ್ಳಾಗಿರುವದೇ ಹೇಗೆ ಆಕಾಶದ ಸ್ವಭಾವವಾರುವದೋ, 
ಹಾಗೆ ಒಳಗಿರುವಿಕೆಯೇ ಆತ್ಮನ ಸ್ತರೂಪ (ವೆಂದರೆ ಸ್ವಭಾವ) 
ವಾಗಿದೆ. 1 ೧೮ ॥ 


ಎ೨. 
ಮು 


ಯೇ ಬುದ್ದಿಯ ಅರಿಯುವಿಕೆಯಾದರೂ ( ಸಾಪೇಕ್ಸವೂ, 


ಶಾಜೆಿ ಜು ಬ್ರ ೧, ಸದಾ ಇ್ತಿ ದು ಶವ್‌ 
ಆಗಂತುಳೆವೆಂದರೆ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಬಂದಿರುವಂತಹದೂ ಆಗಿದೆ. ಅದು ತನ್ನ 
ತ್ರ ಸ್ರ 


ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಆತ್ಮಜೈತನ್ಯದ ಮೋಲೆ ಅವಂಂಬಿನಿರುವದ್ಲ್ಲದೆ, ಅದರ 
೦೨ ಕ ( 

ಆಭಾಸದಿಂದೊಡಗೂಡಿದಾಗಲೇ ಅದು ಅರಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳದ್ದಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ) ಕಲ್ಪನೆ, ವಿಚಾರ ಅಥವಾ ಅನುಭವಗಳ 


ಹುಟ್ಟುವಿಕೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದರಿಂದಲೇ "ಪ್ರಮಾತೃ್ಯ'ವೆಂದು ( ಕರೆಯಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯು ಆಯಾ ವಿಶೇಷ ಆಕಾರಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ ಹೊರತು ಅವ್ರ ಹುಟ್ಟುವದೇ ಶಕೃವಿಲ್ಲ. * ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 


ಲು 





* ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೦೨೬೧೨೬೨ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
* ಮೇಲೆ ೧೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೧೫೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಿದ್ದಿ 


ಬುದ್ದಿಗೆ ಅರಿವು ಇದೆಯೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ.) ಆದರೆ ಆತ್ಮನ ಅರಿ 
ವಾದರೋ, « ಪರ್ವತಗಳು ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ ' 1: ಎಂಬ (ಉದಾಹರಣೆ) 
ಯೊಳಗಿನಂತೆ, ಅವನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿದೆ. (ಅದು ಅವನಿಗೆ ಹೊರಗಿನಿಂದ 
ಬಂದದ್ದಲ್ಲ.) ॥1೧೯॥ 

(ಪೂ. ಪಃ ಒಳ್ಳೆ ಯದು; ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನು ಲಕ ಸ್ರನೆಂದೂ, ಬುದ್ಧಿಯು 
ಅವನ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೆಂದೂ ನೀವು ಹೇಳಿದಿರಿ. ಎಂದಮೇಲೆ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಬುದ್ದಿಗೂ 
ಸ೦ಬಂಧವಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ನೀವು ಒಪ್ಪುವಿರೋ ಇಲ್ಲವೊ? ಸಂಬಂಧವೇ 
ಅಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಬುದ್ದಿಗೆ ಆತ್ಮನು ಲಕ್ಷ್ಮೃನಾಗುವನೆಂಬದು ಸಿದ್ಧ 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಸ೦ಬಂಧವಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಆತ್ಮನ ಅದ್ದಿತೀಯತೆಗೆ 
ಹಾನಿಯೊದಗುವ ಪುಸಂಗಬರುತ್ತದೆ! ಮತ್ತು ಆತ್ಮನು ಉಳಿದ ವಸ್ತು 
ಗಳೊಡನೆ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳಿಸುವವನಾದುದರಿಂದ, ಅವನು ಸಾಪೇಶ್ಟನೆಂದರೆ 
ಎರಡನೆಯವರನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿ ಸುವವಸು- ಅಲ್ಪನು- ಎಂದಾಗುತ್ತದೆ!) 


ಉತ್ತರ:-- (ಸರಿ. ನೀವನ್ನುವದು ನಿಜವು, ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಗಳ 
ನಡುವೆ ಈ ತರದ ಲಕ್ಷ್ಮ-ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಸಂಬಂಧವು ನಿಜವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದುದಾ 
ದರೆ, ನೀವು ಹೇಳುವ ಆಕ್ಸ್ಟೇಪವು ನಿರುತ್ತರವೇ ಸರಿ. ಆದರೆ ) ಕೂಟಸ್ಥ 
ನಾದ (ಆತ್ಮ) ಮತ್ತು ವಿಕಾರಿಯಾದ (ಬುದ್ದಿ) ಇವುಗಳ ನಡುವೆ 
ನಿಜವಾದ ಯಾವ ಸಂಬಂಧವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮನ (ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪ 
ವನ್ನು ) ತಿಳಿಯದಿರುವದರಿಂದಲೇ ಇವು ಸಂಬದ್ಧವಾಗಿರುವಂತೆ ತೋರುತ್ಮ 
ವೆಯೇ ಹೊರತು ( ಇವುಗಳ ಸಂಬಂಧಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಏನೂ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ): 

1 ಓಡುವವರು ಅಥವಾ ನಡೆಯುವವರು ಸಹ ನಿಂಕಿರುತ್ತಾರೆಣ? ಎಂದು ನಾವು 
ಹೇಳುವದೇನೋ ಸರಿ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಅವರ ನಿಲ್ಲುವಿಕೆಯು ಅವರಿಗೆ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನನರೆಗಿನ ಅವರ ಗಮನದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವರು ;ಹಿಂಕಿರುತ್ತಾರೆ' ಎಂದು ನಾವು 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ಪರ್ವತಗಳು ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ » ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುವಾಗ, 
ಅಚಲತ್ವವು ಪರ್ವತಗಳ ಸ್ವಭಾವಸಿದ್ಧ ವಾದ ಧರ್ಮವೆಂದು ಸಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿರುತ್ತದೆ. 
ಅದರಂತೆಯೇ ಜೈತನ್ಯಾಭಾಸದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಬುದ್ಧಿಯು ಅರಿಯುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕರ್ತೃವಾಗಿ 
ರುವದರಿಂದ ಅದು « ಅರಿಯುತ್ತದೆ'ಯೆ:ಂದು ಸಾವು ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು 
«ಅರಿಯುತ್ತಾನೆ : ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಅವಸು ಚೈತನ್ಯಸ್ಸರೂನನೇ ಎಂದು ಅರ್ಥಪು. 
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( ಬುದ್ಧಿಯ ಜೇರೆ ಬೇರೆ ವೈತ್ತಿಗಳಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ಜ್ಲಾನವುಂಟಾ 
ಗುತ್ತದೆ. ಅದೇ) ಒಮ್ಮೆ ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವೆಂದೂ, ( ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ) 
ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯೆಂದೂ, (ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ) ಸಂಶಯವೆಂದೂ ರೂಪಾಂತರ 
ಗಳನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಈ ( ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿಗಳ) ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳು 
ಅಬ್ದಾನದಿಂದಲೇ ಆತ್ಮನಮೇಲೆ ಹೇರಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ( ಎಂದರೆ ಇವು 
ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಆತ್ಮನಿಗೇ ಆಗುವವೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಅದರಂ 
ತೆಯೇ ಆತ್ಮನು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯನೆಂದು ತಿಳಿಯುವದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಬುದ್ಧಿಯು 
ಅವನ ಲಕ್ಷಣವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದಾಗಲಿ. ಎಲ್ಲವೂ ಬುದ್ಧಿ ವೃತ್ತಿಯೇ ಸರಿ, 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಲಕ್ಟ್ಮ್ಯ-ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಸಂಒಂಧವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೂ ಸಹ ಅಜ್ಞಾನ 
ಕಲ್ಪಿತವೇ ಹೊರತು ನಿಜವಲ್ಲ.) ॥ ೨೦ ॥ * 

ಆತ್ಮನು ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗದವನೆಂದು ಏತರಿಂದ ಸಿದ್ಧ 
ವಾಗುತ್ತದೆಯೆಂದರೆ :-. 

( ಬುದ್ದಿ ವೃತ್ತಿಗಳೆಲ್ಲ ಜಡವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅವುಗಳ ) ನಾಶವು ತನ್ನ 
ಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಸಿದ ವಾಗಲಾರದು. ( ಅದರಂತೆಯೇ ಅವುಗಳ ) ಉದಯ 
ವಾದರೂ ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಸಿದ್ದವಾಗಲಾರದು. ( ಆದುದರಿಂದ ಇವುಗಳ 
ಉದಯವಾಯಿತೆಂದೂ, ನಾಶವಾಯಿತೆಂಡೂ-ಉದಯ ನಾಶಗಳೆರಡನ್ನೂ 
ಎಡೆಬಿಡದೆ ನೋಡಿ ಹೇಳಬಲ್ಲ ಬೇರೆಯಾದ ಸಾಕ್ಸೀ ಜೈತನ್ಯನೊಬ್ಬನು 
ಇರಲೇಬೇಕು. ಅವನು ಇಲ್ಲದೇ ಹೋದರೆ, ಬುದ್ದಿವೃತ್ತಿಗಳ ಉದಯಾಸ್ತ 
ಗಳಾಗುವವೆಂದು ಹೇಳುವವರೇ ಯಾರೂ ಇ್ಲೂದಂತಾಗುವದು. ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ಅವುಗಳ ಉದಯಾಸ್ಕಗಳು ನಿಜವೆಂಬ ಮಾತೇ ಸಿದ್ದವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂ 
ದರೆ ಅರಿಯುವಿಕೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇರುವಿಕೆಯೇ ಇರಲಾರದು. ) ಆದುದ 
ರಂದ ( ಬುದ್ದಿವೃತ್ತಿಗಳ ಇರುವಿಕೆಯು ಈ ತರದ ) ಉದಯಾಸ್ತಗಳಿ 
ಗೀಡಾಗದಂತಹ ( ಸಾಕ್ಷೀ ಜೈತನ್ಯದಿಂದಲೇ ) ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. 15೧ 

ಹೀಗೆ: 

( ಮುಮುಕ್ಟುಗಳಾದ ನಾವು ) ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗುವ 


* ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರ್ರಿಯ ೧೮-೧೨೧ ನೋಡಿರಿ. 


೧೫೮ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಅನಾತ್ಮವನ್ನೆಲ್ಲ (ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ) ಹೊಡೆದು ಹಾಕಿದ ಮೇಲೆಯೇ 
"ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ನಮ್ಮ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಾಶ 
ಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ॥ ೨೨ ॥ 


ಹೀಗೆ ( ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ "ಆರು ನೀನೆ'೦ದು ವಿಚಾರಿಸಿದ 
ಮೇಲೂ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ ಬೋಧದಿಂದಲೇ 
ಅಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆಂಬ ಮಾತು) ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ 
ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. (ಆದರೆ) ಹೀಗೆ ಒಂದೇ ಮಾತನ್ನೇ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳುವದರಿಂದ ಚರ್ವಿತಚರ್ವಣವಾದಂತಾಗಿ ಪುಸ್ತಕವು ಅನಾವಶ್ಯಕವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯಬಹುದೆಂಬದು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸರಿಯಿದ್ದರೂ, ಪುಸ್ತಕದ 
ಸಂಸ್ಪೆ! ೇೀಪವೇ ನಮ್ಮ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿರುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಓದುಗರಿಗೆ 
ಆದಷ್ಟು ಸುಲಭವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಮಾತನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ ನಮ್ಮ 
ಮುಖ್ಯ ಹೇತುವಾಗಿರಬೇಕು. ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಕಡೆಗೆ ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಒ೦ದು ವಿಷಯವನ್ನೆಲ್ಲ ಹೇಳಿ ಬಿಡುವದು ಶಕ್ಯವಿದ್ದರೂ, ಅದನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಸೊಳ್ಳುವದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರಿಗೆ ಕಠಿಣವಾಗಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅದೇ ವಿಷಯವನ್ನೇ ಸ್ವಲ್ಪುಸ್ಪಲ್ಪವಾಗಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ರೀತಿಯಿಂದ ತಿಳಿಸಿ 
ನೊಡುವದು ವಿಹಿತವೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ.) ಯಾಕೆಂದರೆ ಪುಸ್ಕಕದ 
ಸಂಕ್ಸ್ಟೇಪಕ್ಕಿಂತಲೂ ( ವಿಷಯವನ್ನು) ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ 
ಹೆಜ್ಜು ಉಪಯುಕ್ಕ್ಯವು. ( ಇರಲಿ. ಇನ್ನು ಮತ್ತೆ ಪುನಃ "ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಳುವ. ) 

ಪೂ. ಪ. :--ಇಅಲ್ಲಿ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ 
ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂದಿದ್ದ (ಉದ್ದಿಷ್ಟ) ವಿಷಯವು ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮನೇ 
ಅಹುದೆಂದು ( ಒಪ್ಪಿದರೂ, ಅದೇ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ, "ಅದು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದ ದಿಂದ 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಬೋಧವಾಗುವ ಪರೋಕ್ಪು ವಸ್ತುವಿನದೆಂದರೆ ನಮಗೆ 
ಕಾಲತಃ ಅಥವಾ ದೇಶತಃ ದೂರಾಗಿರುವ ವಸ್ತುವಿನ ಕಲ್ಪನೆಯೂ, ಮತ್ತು 
"ನೀನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ " ಸಂಸಾರೀ ಜೀವ'ನ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವೆಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವದು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ ಆ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫೯ 


ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ವೇದವು. ಅಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಕಾರಣವೇ ಇದ್ದಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮ 
ನನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾಷನೆಮಾಡುವಂತೆ, ) ಪರೋಕ್ಸ ವಸ್ತು ವನ ನ, ಮತ್ತು 
ದ್ಶೆ ತೆ ತದಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ( ಸಂಸಾರೀ : ಜೀವನ ನ್ನೂ ಕೂಡ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ 
ಮಾಡುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದು. 


ಉತ್ತರ:;-- (ಹಾಗೆ ಆ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಸಹಸಾ ಬೋಧವಾಗುವಂತೆ 
ಕಂಡರೂ, ) ಒಟ್ಟಿನ ಮೇಲಿಂದ ನೇದದ ( ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಪರೋಕ್ಸ್ಸ ವಸ್ತು 
ವನ್ನೂ, ತ ಜೀವನನ್ನೂ ) ಪ್ರತಿಪಾದನೆಮಾಡುವ ಕ ಯೇ 
ಸಕು ( ಕಟೀಕಾಗುತದಿ ) ಯಾಕೆಂದರೆ (ನೀವು ಹೇಳುವ 
ಪನ ಮಾತನ್ನು ವೇದವು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ವೇದವು 
ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಮೊದಲೂ, "ಅದು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ "ಪರೋಕ್ಸ್ನ 
ವಸ್ತುವೂ, "ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ « ಸಂಸಾರೀ ಜೀವ' ವೂ, ತಾವಾ 
ಗಿಯೇ ನಮ್ಮ ಪ್ರತೀತಿಗೆ ಬರುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು ನಮಗೆ ಮೊದಲೇ ಗೊತ್ತಿದ್ದ 
ಮಾತನ್ನೇ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದು ವೇದದ ಕೆಲಸವೇ ಅಲ್ಲ. ನವಂಗೆ ಬೇರೆ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗದ ಹೊಸ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ 
ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದಕ್ಕೇ ಪ್ರಮಾಜನವೆಂದು ಹೆಸರು, ವೇದವಾದರೂ 
ನಮಗೆ ಬೇರೆ ಯಾವ ಸಾಧನದಿಂದಲೂ ಗೊತ್ತಾಗದಿರುವ ಪಾರಲೌಕಿಕ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನೂ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೂ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೆಂದೇ ಅದು 
ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. * ಆದುದರಿಂದ "ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವೇದವಾಕ್ಯವು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಸಂಗತಿಗಳನೆ ಕ ಹೇಳು 
ತ್ತಿದೆಯೆಂದು ತಿಳಿದರೆ, ಅದು ಅಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಸೆದ್ದವಾಗುವದು. ಆದರೆ 
ಆ ವಾಕ್ಯವು ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾದುದೆಂದೂ, ನಿರರ್ಥಕವಾದುದಲ್ಲೆಂದೂ, 
ತಿಳಿಯುವದೇ ಸಮಂಜಸವು. ಆದುದರಿಂದ ಅದು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದ 
ಹೊಸ ವಿಷಯವನ್ನೇ ಹೇಳುವದೆಂದು ನಂಬಲಿಕ್ಕೇಬೇಕು. ಸಾರಾಂಶ 
ವೇನಂದರೆ- ನೀವು ಹೇಳುವ) ಈ ಮಾತು ( ವೇದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ವಿಚಾರ 


೫ ನೈ ಸಿ. ೧. ೧೬ ಮೇಲಿನ ಬಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
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ಮಾಡುವ) ಮೊದಲೇ ಗೊತ್ತಾಗುವದರಿಂದ ( ವೇದದ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ನೀವು ಹೇಳುವಂತೆ ಇರಲಾರದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು.) 

ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ "ಅದು ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅನೇಕ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. (ಎಂದರೆ 
ಆಯಾ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಅದು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಸ್ಮುಗಳ ದ್ಯೋತಕವಾಗ 
ಬಹುದು. ಆದು ಯಾವಾಗಲೂ ) ಪರೋಕ್ಸವಾದ (ವಸ್ತು ವನ್ನ ೀ ಮಾತ್ರ 
ತೋರಿಸುತ್ತದೆ.) ಪರೋಕ್ನವಾಗದಿರುವ ವಸ್ಮುವನ್ನು (ಅದು ಎಂದೂ 
ಸೂಚಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ) "ಅದು" ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಕೇಳಿದ 
ಮಾತ್ರದಿಂದಲೇ ಆ ಅರ್ಥವು ಬೋದಧವಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೧೩॥ 

ಅದರಂತೆಯೇ "ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ ವು ( "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' 
ಎ೦ಬ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಿ ರುವವನಿಗೆ ಪ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಾದುದನ್ನು ಮಾತ್ರ: 
ನಿರ್ದೇಶಿಸುತ್ತದೆ. ( ಮತ್ತು ) ಅಕ್ಷರಶಃ ಅದರ ಅರ್ಥವು ( ಎಂದರೆ ಅದರ 

ಚ್ಯಾರ್ಥವು) ಸಂಸಾರೀ ೭ ಜೀವನೆಂದಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೨೪॥ 


(ನಿಮ್ಮ ಮಾತು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲವೆನ್ನಲಿಕ್ಕೆ ಇನ್ಫೂ ಒಂದು ಕಾರಣ 
ವುಂಟು; ) ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿರುವ ( ತಾತ್ಪಾರ್ಯಾರ್ಥಕ್ಕೆ ) ವಿರುದ್ಧವಾಗುವ 
ದರಿಂದಲೂ, ( "ಅದು' ಎಂಬದರ) ಪರೋ ಕ್ಪತೆ, (ಮತ್ತು "ನೀನು' 
ಎಂಬದರ) ದುಃಖಿತ್ವಗಳೂ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪ್ಬಟ್ಟಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾಗುವದು ;: 

("ಅದು' ಎಂಬದರ ರೂಢವಾದ ಅರ್ಥವು ಪರೋಕ್ಬವಾದ ಆನಂದ 
ರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದಾಗುವದು. "ನೀನು' ಎಂಬದರ ರೂಢಾರ್ಥವು ದುಃಖಿ 
ಯಾದ ಸಂಸಾರೀ ಜೀವನೆಂದಾಗುವದು. ಆದರೆ ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದಂತೆ 
"ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದೊಳಗೆ " ಇರುವಿ ಎಂಬ ಪದದಿಂದ 

ದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬಿವೆರಡೂ ಪದಗಳು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿರುತ್ತವೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಪಡಗಳ 
ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವು ಹೊಂದಲಾರದೆಂಬದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಬೀಗೆ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ, ಈ ವಾಕ್ಯ 
ದೊಳಗಿನ ಯಾವ ಪದವೂ (ಆ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ) ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿರುವ 
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ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಹೊಂದುವದಿಲ್ಲ ( ವಾದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ರೂಢಾರ್ಥ 
ವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳದಿರುವದೇ ವಿಹಿತವು. ) ॥ ೨೫ ॥ 


ಹೀಗಿರುವದೆಂದಮೇಲೆ, ( ಅದು' ಮತ್ತು « ನೀನು' ಎಂಬವೃಗಳ 
( ರೂಢವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ) ತೆಗೆಡುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದಿರದಿದ್ದರೂ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ವಿಶೇಷಣವೆಂದೂ, ಮತ್ತೊಂದು ವಿಶೇಷ್ಠ 5; ಹಾಗೂ. 
ಎರಡೂ ಶೂಡಿ, ಲಕ್ಸ್ಮಣೆಯಿಂದ, ವಾಕ್ಯಗಳ ಸಾಮಾನ್ಯಾರ್ಥವಾದ ) 
ಭೇದ * ಮತ್ತು ಸ೦ಸರ್ಗಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ, ( ಅಖಂಡವಾದ ಮತ್ತು) 
ದ್ವೈತ ವಸ್ತುಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ದಾಟಿದ ( ಎಂದರೆ ಅದ್ವೈತ 
ಪರವಾದ) ವಾಕ್ಳಾರ್ಥವನ್ನು (ಎಂದರೆ ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವವನ್ನು) 
ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆಂದೂ ( ತಿಳಿಯಲೇ ಬೇಕಾಗುವದೆಂದು ) ಉಪಸಂಹಾರ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ: 

(ಇವುಗಳಲ್ಲಿ) "ನೀನು ಎ೦ಬದು ವಿಶೇಷ್ಠವಾಗಿದ್ದು, "ಅದು' 
ಎ೦ಬದು ( "ನೀನು' ಎಂಬದಕ್ಕೆ ) ವಿಶೇಷಣವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವ 
ಆತ್ಮ ಹಾಗೂ ಇವೆರಡರ ನಡುವೆ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯ-ಲಕ್ಸ್ಮಣ ಸಂಬಂಧವೂ ( ಇರುವ 
ದೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ) ॥ ೨೬ ( 


( ಪೂ. ಪ:-- ಲಕ್ಷ್ಮಣೆಯಾದರೂ 1% ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ 
ನೀವು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ಲಕ್ಷ ಣೆಯು ಮಾತ್ರ ತೀರ' ವಿಚಿತ್ರವಾಗಿದೆ. ಆ 
ಊರು ನದಿಂಯು ಮೇಲಿಡ? ಎಂಬಲ್ಲಿ ಊರು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚ ವಾಗಿ ನದಿಯ 
ಮೇಲಿರುವದು ಅಶಕ್ಯವಾದುದರಿಂದ, ಲಕ್ಟಣೆಯಿಂದ "ಆ ಊರು ನದಿಯ 
ದಂಡೆಯ ಮೇಲಿದೆ ' ಎಂದು ಅಥ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ 
"ನೆದಿಯು' ಲಕ್ರಣವಾಗಿಯೂ, * ನದಿಯ ದಂಡೆಯು ' ಲಕ್ಷ ಶ್ಪೊವಾಗಿಯೂ 
ಇರುವವೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಬ ಇಲ್ಲಿ ಲಕ್ಟ್ಮಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳು 

* ನೈ.ಸ್ಮಿ೧. ೬೭ರ ಮೇಲಿನ ಸ್ಪ ಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಮೇಲೆ. ಇದೇ 
ಆಧ್ಯಾಯದ ೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ಕಿಯನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 

1 ಈ ಶಬ್ದದ ಸ್ಪಪ್ಟೀಕರಣವು ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೪.೫೫ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳಲ್ಲಾಗಿದೆ. 

ಗ ..೬೭(.೨ 
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ನಾಗ, ನದಿಯ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ಅಪೂಟವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇ 
ಕೆಂಬ ಉದ್ದೇಶವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ರ್‌ ಲಕ್ಟ ಇಗೆಳಾದಕು ಒಂದ 
ಸ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಲ್ಲ; ಅಥವಾ ಲಕ್ಷಾ ರ್ಥ ದಿಂದ ರೂಢಾರ್ಥವು 
ರಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶಮಾಡಲ್ಪ ಡುವದೂ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ನಿಮ್ಮ ಅರ್ಥದಂತೆ 
'ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಪದಗಳೆಲ್ಲ ಅದ್ರೆ ತೆ 
ಶತ್ನತೆ ತ್ರೈ ಲಕ ಣಗಳಾಗಿರುವವೆಂದು ತಿಳಿದರೆ, ಅಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ಸ್‌ 
ಚಟಾ ಎಷ್ಟು ತೆಗೆದುಕೊಳ ಬೇಕೆಂಬ) ಇಜೆ ಯೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ, 

ಕ್ಪ್ಸ್ಯ-ಲಕ್ಷ ಣಗಳು ಪರಸ್ಥ ರ) ವಿರುದ್ಧ ವಿರುಪನೆಂದೂ, " ಮತ್ತು 
ಸ ೯ವಾದ ಅದ್ರೆ ಎತದಿಂದ ವಾಚ್ಛಾಥ್ಥವಾದ ದೈ ತವೆ ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ) ನಾಶವಾಗುತ್ತ 'ರೆಂದೂ. ( ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಇಂತಹ ವಾಚ್ಯಾರ್ಥವು ಇಂತಹ ಲಕ್ಬಾರ್ಥದ ) ಲಕ್ಷ ಣವಾಗುವದು 
ಹೇಗೆ ಶಕ್ಯವಿದೆ? 

ಉತ್ತರ:-- ( ಇದರಲ್ಲಿ ಅಶಕ್ಕವಾದುದೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಉದಾ: ನಾವು 
ಮೊದಲು ಹಗ್ಗವನ್ನು ನೋಡಿ ಹಾವೆಂದು ಮೋಹಪಡುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ 
ಅದೇ ಮುಂದೆ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವಾದ ಮೇಲೆ (ಈ ಹಾವು ಹಾವಲ್ಲ; 
ಹಗ್ಗವಾಗಿದೆ ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತೇವಃ ಸೇ? ಇದ್ಲಿ "ಹಾವು ಹಗ್ಗವಾಗಿದೆ ಕ 
ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಹಾವು ' ಎಂಬದು ತನ್ನ ರೂಢಾರ್ಥದ ಬಲದಿಂದ 
ಹಗ್ಗವಾಗಲಾರದಷ್ಟೇ ! ಮತ್ತು ಇಲ್ಲಿ ಅದರ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಚೆಯಾದರೂ ಆ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಚ್ಚರಿಸುವವನ ಮನಸ್ಸಿ 
ಷನ್ಟಿರಲಾರದು. ಮತ್ತು ಅದರ ರೂಢಾರ್ಥವಾದರೂ, ಅದರ ಲಕ್ಷಾ ಶ್ಪ್ಬಾರ್ಥ 
ವಾದ ಹಗ್ರ ಕ್ಕೆ ತೀರ ವಿರುದ್ದ ವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟೆ ಕ ಅಲ್ಲ; ಅದರ ಲಕಾ ರ್ಥ 
ವಾದ "ಹಗ್ಗ 'ವೆಂಬ ಜ್ಞಾ ನದಿರಿದ, ಅದರ ಕಟಾಸ್‌ ಸಂಪೂರ್ಣದಾಗಿ 
ಅಳಿಸಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. 'ಔದುದರಿಂವ ಇಂಥಲ್ಲಿ) ಹಾವು ಹೇಗೆ ಹಗ್ಗದ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣವಾಗುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ "ನಾನು' (ಅಥವಾ « ನೀನು' 
ಎಂಬದು) ಅಂತರಾತ್ಮನ ಲಕ್ಷ್ಮಣವಾಗುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಮತ್ತು 
ಅಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ (" ಹಾವು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ) ಆಧಾರದಿಂದ, «ಹಾವು ' ಎಂಬು 
-ದರ ( ರೂಢಾರ್ಥದ) ನಾಶವಾದ ಮೇಲೆಯೇ ಆ ವಾಕ್ಯದ. ಅರ್ಥವು 
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ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಇನ್ಲಿಯಾದರೂ «ನಾನು ' ಎಂಬ 
ದರ ಆಧಾರದಿಂದ ಅದರ (ಸಂಸಾರೀಜೀವನೆಂಬ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ) 
ನಾಶಪಡಿಸಿದ ಮೇಲೆಯೇ ಆ ವಾಕ್ಯದ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯೆ 
ಖಹುದು. ॥ ೨೭ ॥ 

(ಹೀಗೆ) ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ  ( ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ ವಿವೇಚನೆ 
ಯನ್ನು) ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಮನುಷ್ಯನಿಗೇ ಮಾತ್ರ ( ಈ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ) 
ವಾಕ್ಯಾರ್ಥಕ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾದ (ಅದ್ವಿತೀಯ ಪರಮಾತ್ಮತತ ಎದ) ಜ್ಞಾನ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ :-- 


ಹೇಗೆ ಹೇಗೆ (ಮುಮುಶ್ಸುವು ಅನಾತ್ಮರೂಪಗಳಾದ) ದೇಹ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ( ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ) ಒಳಗೊಳಗೆ ಸೇರು 
ತಾನೋ, ಹಾಗೆ ಹಾಗೆ, ( ಅವನ ಪಾಲಿಗೆ) «ಅದು' ಎಂಬದೆರೆ 
ಅರ್ಥವಾಡ (ಬ್ರಹ್ಮವು) "ನೀನು ಎಂಬದನ್ನು ( ಒಳಗೊಳಗೆ) ಸೇರ 
ಹತ್ತುತ್ತದೆ. * ( ಎಂದರೆ ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಮನುಷ್ಯನು ಅಂತೂಾತ್ಮನನ್ನು 
ಸವೀಪಿಸಹತ್ತುವನೋ, ಅಷ್ಪರವಮ.ಟೈಗೆ ಅವನ ಜೀವತ್ತ, ವೃಕ್ತಿತ್ವ, 
ಅಥವಾ ಅಹಂಕಾರವು ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ; ಮತ್ತು ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು 
ಸಮೀಪಿಸ ಹತ್ತುವನು. ಎಂದರೆ (ಅದು' ಮತ್ತು (ನೀನು' ಎಂಬವುಗಳ 
ನಡುವಿನ ವಿರೋಧವು ದೂರಾಗಹತ್ತುವದು. ) ॥ ೨೮॥ | 


ಪೂ. ಪಃ-- (ಹಗ್ಗದ ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸುವ ಹಾವಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 
ನೀವು ಕೊಟ್ಟಿರಿ. ಆದರೆ ನಿಜವಾದ ಜ್ಲಾ ನದಿಂದ ಹಗ್ಗದ ಮೇಲಿನ ಹಾವು 
ನಾಶವಾದ ಮೇಲೆ, ಹಗ್ಗವೇ ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯುತ್ತದಷ್ಟೇ ! ಅದು ಆಗ 
ಹಗ್ಗದ ಹೊರತು ಎರಡನೆಯದೇನೂ ಆಗಿ ಕಾಣುವದಿಸ್ಲ. ಹಾಗೆಯೇ 
ಅನಾತ್ಮಗಳಾದ ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಆತ್ಮರೂಪವಾಗಿ ಕಾಣಿಸುತ್ತಿ 
ಪುವವೆಂದು ನೀವು ಹೇಳುವಿರಿ, ಎಂದಮೇಲೆ ಅವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ 


೫ «ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ? ಎಂಬ ವಾಕ್ಕದ ಆರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯುನವನೆಂದರ್ಕೆ 


4 ನೀನು» ಎಂಬದರ ಅರ್ಥವು « ಆದು? ಎದು ಫಿಶ್ಚಯಿ:ಸುವದು, ಮೇಳೆ ೨೯ನೆ ಸತಿ 
ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
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ಅನಾತ್ಮವೇ ಅಹುದೆಂಬ ಜ್ಞಾನದಿಂದ, ಅವುಗಳ ಮೇಲಿನ ಆತ್ಮಭಾವ 
ನೆಯು ನಷ್ಟ ವಾಗಿ ಹೋದರೂ, ಅವು ಅನಾತ್ಮರೂಪದಿಂದಾದರೂ ಉಳಿದೇ 
ಉಳಿಯಬೇಕು. ಹಾಗಾಗದೆ, ಅವು ಆತ್ಮವಲ್ಲೆಂಬ ಭಾವನೆಯಾದೊಡನೆ, 
ಅನಾತ್ಮಕ್ಕೆ ಭಿನ್ನವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೀರಿ. 
ಆದುದರಿಂದ ನೀವು ಹೀಗೆ ) ಯಾವ ಕಾರಣದಿಂದ “ದೇಹ ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳೆಲ್ಲ ಆತ್ಮವಲ್ಲೆಂಬ ಜ್ಜ _ನವಾದಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಆತ್ಮನು "ಅದು ' ಎಂಬ 
ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವಾದ ( ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ) ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ, 
ಅಲ್ಲವಾದರೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೀರಿ? * 

ಉತ್ತರ :--(ನಿಜ್ನ ದೇಹ ಮೊದಲಾದ ಅನಾತ್ಮವೇ ಮೋಹದಿಂದ. 
ಆತ್ಮರೂಪವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿರುವದು. ಮತ್ತು ಆ ಮೋಹವು ಹೋದ. 
ಮೇಲೆ, ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಮಾತ್ರ ಕಾಣಿಸಹತ್ತ 
ಬೇಕೇ ಹೊರತು, ಬರೇ ಆತ್ಮರೂಪವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವೊಂದೇ ಉಳಿಯುವದೆಂದು. 
ಹೇಳುವದು ಅಸಮಂಜಸವೆಂಬದು ಸಕೃದ್ಧರ್ಶನಕ್ಕೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಕಾಣಿಸು. 
ವದು. ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ ಈ ಮಾತಿನ ಜೊಳ್ಳುತನವು 
ಹೊರಭೀಳುವಂತಿದೆ. ಅನಾತ್ಮವು ಆತ್ಮವಾಗಿ ಕಾಣುವದೂ, ಅಥವಾ 
ಅನಾತ್ಮವೆಂಬ ವಸ್ತುವಿರುವದೆಂಬುವದೂ - ಎರಡೂ ಅಜ್ಞಾನದ ಕಾರ್ಯ 
ಗಳೇ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮಚ್ಞಾನದಿಂದ ಆ ಅಜ್ವಾನವು ಒಮ್ಮೆ ನಾಶವಾಗಿ. 
ಹೋಯಿತೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಆತ್ಮ - ಅನಾತ್ಮವೆಂಬ ಭೇದಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವೆ ಇಲ್ಲ 
ದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಕೂಡ. 
ಅದು ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಬಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಹಾವಾಗಿ ಕಾಣುವದು ಹಗ್ಗವೆಂಬ ಜ್ಞಾಸವಾದೊಡನೆ: 
ಅಲ್ಲಿ ಬರೇ ಹಗ್ಗವೇ ಇಇಣುತ್ತದೆ, ಹಾಗೆಯೇ ದೇಹಮೊದಲಾದ ಆನಾತ್ಮರೂಸ ಆಧಾರದ 
ಮೇಲೆ ಆತ್ಮವೆ೦ಬದು ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆ ಕಲ್ಪಿತ ವಸ್ತುವು ಜ್ಞಾನದಿಂದ. 
ಹೋದರೂ, ಆಧಾರವಾದ ಅನಇತ್ಮವು ಉಳಿದೇ ಳಿಯುತ್ತದೆಯಲ್ಲ! ಎಂಬುದು ಆಕ್ಷೇಪವ 
ಸಾಂಶವು, ಅನಾತ್ಮವೆಂಬುದೂ ಸಹ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದೇ. ಮತ್ತು * 
ಅನಾತ್ಮವು ಅತ್ಮವಾಗಿ ಕಾಣುವದೂ ಕಲ್ಬ್ಪಿತವೇ. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮಸ ಮೇಲೆ ಎಲ್ಲವೂ ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪ 


ಶ್ಟಿದೆ, ಆದುದರಿಂದ ಒಮ್ಮೆ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವಾಯಿತೆಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೆ ವಸ್ತುವೇ" 
ಇಣಲಾರದೆಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತಿಯ ಆಶಯವು. ಃ 
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ಅವಿದ್ಯೆಯ ಪರಿಣಾಮವೇ ಸರಿ. ಆದುದರಿಂದ ಅಂತಹ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ ಹೊದ 
ಮೇಲೆ, ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮರೂಪದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಕಾಣ 
ಹತ್ತಬೇಕೇ ಹೊರತು ಬ್ರಹ್ಮವೊಂದೇ ಹೇಗೆ ಉಳಿಯುವದು, ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನಿಯೇ.' ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ.. ಅನಾತ್ಮ್ರವೆಂಬದೇ ಇಲ್ಲದಂತಾದ ಮೇಲೆ 
2 ವಸ್ತುವೂ ೫ ರೂಪದಿಂದ ಕಾಣಿಸಲಾರದು. ಹೀಗೆ) ಆತ್ಮನೆ 
ಒಗ್ಗೆ ಇರುವ (ನಮ್ಮ) ಅಜ್ಜಾ ಕ್ಟ ನವೇ ಅನಾತ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವೆ 
ದರಿಂದ, ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿಯಿಂದ 'ಸೂರಲುಮಾಡಿಕೊಂಡು ದೇಹದವರೆಗಿನೆ 
ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳು ಆತ್ಮ ರೊಪದಿಂದ ಕಾಣುವದೂ ಸಹ ಆ ಅಜ್ಪಾ ಸನದಿಂದಲೇ 
ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವುಗಳ (ಎಂದರೆ ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳ. ಆತ್ಮತ್ನ ವು 
ಹೇಗೆ ಅಜ್ಜಾ ನಿಗೇ ತೋರುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಅವು ಅನಾತ್ಮ ಪೆಂಬದೂ 
ಸಹ ಅಚ್ಚಾ ಗೇ ತೋರುವದೆಂಬದು ( ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ.) ಮತ್ತು ಅಂತಹ 
ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು ಹೊಡೆದುಹಾಕಿದವನಾಡ' ಜ್ಞಾ ಫಧಿಯು | ಅವಾಕ್ಯಾರ್ಥ 
( ವೆಂದರೆ ಪದಾರ್ಥ) ರೂಪವಾದ ಕೇವಲ (ಬ್ರ ಹ್ಯೆ ಸ) ಸ್ವರೂಪನೇ ಆಗುವ 
ದರಿಂದ (ಕೆಳಗೆ) ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ:--- 


"ಅದು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವು ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೇ 
ಅಗಿದ _ರೂ ('ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದ ದ ಅರ್ಥವು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯದೃರಿಂಡ 
ಪೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳೇೇ ಆತ್ಮವೆಂದು ತಿಳಿಯುವ ದಡ್ಡನ:,) ಅದರ ಮತ್ತು 
ತನ್ನ ನಡುವೆ ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಬಂದಿರುವವೆಂದೂ, ಆದುದರಿಂದ 
ಅದು ತನಗೆ ( ಪ್ರತೃಸ್ಹವಾಗಿರದೆ) ಪರೋಕ್ಟವಾಗಿರುವದೆಂದೂ ತಿಳಿ 
'ಯುತ್ತಾನೆ. (ಅದರಂತೆಯೇ : ಅನಾತ್ಮವಾದ (ದೇಹಾದಿಗಳು) ತನ್ನ 
ಸಾಕ್ಷ ತ್‌ಸ್ತರೂಪವಾಗಿರುವದೆಂದೂ, (ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ವಾಗಿರುವವೆಂದೂ ತಿಳಿ 
'ಯುತ್ತಾನೆ.) ॥1೨೯॥ 

(ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಾದ ಜೈತನ್ಯ ಜ್ಯೋತಿಯು ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, 


ಎಂದರೆ ಆನಾತ್ಮವಾಗಿ ಹೇಗೆ ಸಾಡೆ ಯು ಎಂಬ ಮಾತು ಚನ್ನಾಗಿ 
ತಿಳಿಯಲೆಂದು ಒಂದು ದೃ ಷಾ ಂತವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ :-- 


-ಕಾಮಣಿಯಾದವನು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ಮುಗಳೇ ಹಳದೀ ಬಣ್ಣದವಾಗಿ 
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ರುವವೆಂದು ತಿಳೆಯುತ್ತಾನೆ. (ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವು) ಅವನೊಳಗೇ (ಎಂದರೆ ಅವನ ಕಣ್ಣಿ ಎನೊಳಗೇ) ಇರು 
ತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ (ಅಚ್ಚಾ ನಿಗೆ) ತನ್ನ ಅಂತರಾತ್ಮಸ್ವ ರೂಪವಾದ. 
ಜೈತನ್ಯವೇ ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುವಾಗಿ (ಎಂದರೆ ಅನಾತ್ಮವಾಗಿ) ಕಾಣಿಸ. 
ಹತ್ತುತ್ತದೆ. ॥೩೦॥ 

ಹೀಗಿರುವದೆಂದಮೇಲೆ ನಾವು ನಿಃಸಂಶಯವಾಗಿ ("ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಪರಬ್ರಹ್ಮವೇ ಎಂದು) ನಿಶ್ಚಯಸ. 
ಬೇಕು; 

( "ನೀನು' ಮತ್ತು "ಅದು' ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳು ಈ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಯಾವ 
ಅರ್ಥದಿಂದ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಬ್ಬಿ ರುವದೆಂಬದನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವ) ಹ 
ಆ ಪದಗಳನೃಷ್ಟೇ ಬೇಕೆಯಾಗಿ 'ಗೆದುಕೊಂಡು, (ಅವುಗಳನ ತಿ ಎರಡನೆಯ 
ಕಡೆಗೆ ಬೇರೆಬೇರೆ ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ತರದಿಂದ ಮತ್ತು ಯಾವ ಅರ್ಥದಿಂದ: 
ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಾರೆಂಬದನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. ಐಂದರೆ ಮೃವಹಾರದಲ್ಲಿ): 
ಅವುಗಳನ್ನು ಎಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವರು, ಎಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವದಿಲ್ಲ, 
ಎಂಬದನ್ನು (ಚನ್ನಾಗಿ) ನೋಡಬೇಕು. (ಹೀಗೆ) ಲೌಕಿಕವ್ಯವಹಾರ 
ದಿಂದ ಆ ಪದಗಳ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಮೇಲೆ, ಆ 
ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಸುಲಭವಾಗಿಯೇ ತಿಳಿಯುವದು. 1೩೧ ॥ 

ಪೂ. ಪ;-- ( ಆದರೆ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಚಕವಾಗಿರು. 
ತ್ತದೆ. ಉದಾ:-- ಆಕಳು, ನಾಯಿ, ಗುಡಿ ಮೊದಲಾದವು. ಇಲ್ಲ ಈ 
ಶಬ್ದಗಳು ಯಾವುದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಆಕಳಕ್ಕಾಗಲಿ, ನಾಯಿಗಾಗಲಿ, ಅಥವಾ 
ಗುಡಿಗಾಗಲಿ ಹತ್ತುವದಿಲ್ಲೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಅವು " ಸಾಮಾನ್ಯ ' ಆಕಳ 
ವನ್ನೂ, "ಸಾಮಾನ್ಯ ನಾಯಿಯನ್ನೂ, "ಸಾಮಾನ್ಯ' ಗುಡಿಯನ್ನ್ನೂ 
ಮಾತ್ರ ತೋರಿಸುತ್ತವೆ. * ಆದರೆ ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ 
ಈ ಮತವು ಮೀಮಾಂಸಕರದು, ವೇದಾಂತಿಗಳಿಗೂ ಈ ಮಾತು ಸನ್ಮತವಿದೆ. 
ಆದರೆ ಇದು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ದರ್ಶನಕಾರರಿಗೂ ಸಮ ಒತವಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದು, 


ಆ ಪ್ರಶ್ನ ವು ಬಲು ತೊಡಕಿನದಾ ಗಿರುವದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿನರಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ ವತ್ತ 
ಇದು ಇಲ್ಲಿ ಅವಶ್ಯಕವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ, 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬೭. 


ಉದ್ದೇಶವಾದರೋ ಬ)ಹ್ಮವೆಂಬ ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥವನ್ನೇ ತೋರಿಸುವ. 
ದಿರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೀರಿ. ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ ) ಪದಗಳಿಲ್ಲ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಅರ್ಥವನ್ನು (ಎಂದರೆ ಆಯಾಪದಗಳಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ವಸ್ತುಗಳ 
"ಜಾತಿ' ಯನ್ನು) ತೋರಿಸುವವೆಂದ ಮೇಲೆ, (ವಿಶಿಷ್ಟ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಹೇಳುವ « ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ) ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವು. 
ಆ ಪದಗಳಿಂದಲೇ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆಯೆಂಬುದು ಹೇಗೆ? 


ಉತ್ತರ:-- ಹೌದು.  ( ಸಾಮಾನ್ಯವಾಚಕಪದಗಳಿಂದಲೇ ವಿಶಿ. 
ಷ್ಟಾರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳುವ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ):-- 

ಪದವು ( ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೇ) ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ( ಅರ್ಥವನ್ನು) ತೋರಿಸು. 
ತ್ತಿದ್ದರೂ, ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಸೇರಿತೆಂದರೆ (ಆ ವಾಕ್ಯಕ್ಕ ನುಸರಿಸಿದ) ವಿಶೇಷಾರ್ಥ 
ವನ್ನೇ ಹೊರಗೆಡವುತ್ತದೆ. ( ಆದುದರಿಂದ) ಶ್ರುತಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ. 
( ಎಂದರೆ ಆ ಶಬ್ದವು ವೇದದ ಯಾವ ಭಾಗದಲ್ಲಿ, ಯಾವ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ, 
ಯಾವ ವಿಷಯ ನಡೆದಾಗ, ಮತ್ತು ಯಾವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಉಪಯೋಗಿ: 
ಸಲ್ಪಬ್ಬಿದೆ, ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವಿಚಾರಮಾಡಿ ಆಯಾ ಪದದ. 
ಚರನ ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುವ ಪ್ರ ಸಂಗ ಜಸತಂಡಕ್ಕೆ ಅಂಥಲ್ಲಿ) ಆ ಪದವು 
ವಿಶೇಷಾರ್ಥವನ್ನೆ. ತೋರಿಸುತ್ತ. ದೆ (ಸ್ನಲಿಕ್ಕೆ ಏನೂ ಅಡ್ಡಿಯಿಲ್ಲ.) ॥೩೨॥ 


(ಹೀಗೆ) ಅನ್ವ ಯವ್ಸೆ ಹತಿರೇಕಮೂಲಕವಾಗಿ ("ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' 
ಎಂಬ ) ಶ್ರುತಿವಾಶ್ಯವೇ "(ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ ಕ್ರಮದಂತೆ, ಎಂದರೆ. 
ಮೊದಲು "ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳು ) ಒಂದೇ ವಿಷಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವವೆಂದೂ, (ಆ ಮೇಲೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷಣ ವಿಶೇಷ್ಠಭಾವ 
ವಾಗುವದೆಂದೂ, ಆ ಮೇಲೆ ಅವೆರಡೂ ಲಕ್ಷ್ಮಣೆಯಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತೋರಿ. 
ಸುವವೆಂದೂ, ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಂತೆ) ಮುಮುಕ್ಚ್ಹು ವಿನ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ. 
ಪರದೆಯನ್ನು ಸಮೂಲವಾಗಿ ಕಿತ್ತೊಗೆದು, ಅವನನ್ನು ಮೋಕ್ಟಭಾಗಿ 
ಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವದಲ್ಲದೆ, ಬರೇ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದಲೇ ಮೋಶ್ಟವು 
ಸಿಕ್ಕಲಾರದೆಂಬದನ್ನು ( ಮತ್ತೆ) ಹೇಳುತ್ತಾರೆ:-- 


೦೬೮ ನೈಷ್ಯರ್ನ್ಯುಸಿದ್ಧಿ 


( ಸಾಂಖ್ನಮತದೊಳಗಿನಂತೆ ) ಬರೇ ತರ್ಕದ ( ಬಲದಿಂದಲೂ ), 
ಬುದ್ಧಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅಷ್ಟ 
ರಿಂದಲೇ  ( ಸಂಸಾರದಿಂದ) ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ 
4 ಬಿಡುಗಡೆಯನ್ನಿ ಚ್ಛಿಸುವವನು ) ಅದಕ್ಕಾಗಿ ವಾಕ್ಯವನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸ 
ಬೇಕು. ॥ ೩೩॥ 

ಬರೇ ತರ್ಕವನ್ನೇ€ ಅವಲಂಬಿಸುವವನಿಗೆ ( ತನಗೆ) ಬೇಕಾದ ಬಿಡು 
ಗಡೆಯು ಸಿಕ್ಕಲಾರದಿಷ್ಠೆ ಕ ಅಲ್ಲ; ಅವನಿಗೆ (ಬೇರೆ) ಅನರ್ಥಗಳು ಗಂಟು 
'ಬೀಳುತ್ತವೆ:-- 

(ಉದಾಹರಣಾರ್ಥವಾಗಿ) ಅಚ್ಹಾಸದಿಂದ ಶ್ರುತಿಯನ್ನು (ಸಂಪೂರ್ಣ 
ವಾಗಿ) ಅಲ್ಲಗಳೆದು, ಬರೇ ಅನುಮಾನ ( ಅಥವಾ ತರ್ಕವನ್ನು) ಆಶ್ರಯಿ 
ಸಿದ ಬೌದ್ಧರು ಆತ್ಮವೇ ಇ.ಲ್ಲವೆಂಬ (ಹುಚ್ಚುತನದ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ) ಬಂದು 
ಮುಟ್ಟಿದರು. ॥ ೩೪॥ 

ಮತ್ತು (ಶ್ರುತಿಯನ್ನು) ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದರೂ ಏನೂ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ.  ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣಗಳಂತೆ ಶ್ರುತಿಯೂ 
ಒಂದು ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗದಿದ್ದ 
`ಹೊಸ ವಿಷಯವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ಸಾಧನವೇ ಪ್ರಮಾಣ 
ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ.) ಆದುದರಿಂದ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಯಾವುದಾದೆ 
ಶೊಂದು ಪ್ರಮಾಣವು ಅಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡಬೇಕಾದರೆ, (ಅದಕ್ಕೆ 
ಕೆಳಗೆ ಬರೆದ ನಾಲ್ವರಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಸಂಗತಿಯು ಕಾರಣ 
ವೆಂಬದು ಸರ್ವಸಮ್ಮತವು.) (೧) ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಮೊದಲೇ 
ಗೊತ್ತಾಗಿರುವ ಮಾತನ್ನೇ ಹೇಳುವದು; (೨) ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ 
ಸಿದ್ಧವಾದ ಸಂಗತಿಗೆ ) ವಿರುದ್ಧವಾದ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಹೇಳುವದು; (೩) 
4 ಹೇಳಬೇಕಾದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ, ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿ, ನಿಃಸಂಶಯವಾಗಿ 
ಹೇಳದೆ) ಸಂಶಯಬರುವಂತೆ ಹೇಳುವದು; ಅಥವಾ (೪) ಯಾವುದೇ 
ಮಾತನ್ನು ಹೇಳದೆ, ( ನಿರರ್ಥಕವಾದ ಶಬ್ಧಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸುವದು. ) ಆದರೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ( ಯಾವುದರ ಆಧಾರದಿಂದಲೂ ವೇದವು 
ಅಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ) ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಹೇಗೆಂದರೆ: -- 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬೯ 


( ಮೇಲಿನ ನಾಲ್ಕರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನವೆರಡು ವೇದದ ಅಸ್ಪಾಮಾಣ್ಯಕ್ಕೆ 
ಪಾರಣವಾಗಲಾರವು. ಯಾಕೆಂದರೆ-) ಆತ್ಮನು ( ದುಃಖಿಯಾದ ಸಂಸಾರೀ 
ಜೀವನಾಗಿರದೆ) ನಿರ್ದುಃಖಿಯಾದ ( ಆನಂದರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆಗಿರುವ 
ನೆಂಬ) ಮಾತು ( ವೇದದ ಹೊಂತು) ಎರಡನೆಯ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣ 
ಫಳಿಂದಲೂ ಗೊತ್ತಾಗುವದಿಲ್ಲ... ಈ ಮಾತನ್ನು ವೇದವು ( ಮಾತ್ರ) 
ಚನ್ನಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ವೇದದಿಂದ ಗೊತ್ತಾದ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಎರಡನೆಯ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣಗಳೂ ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲಾರವು. 
ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅವುಗಳಿಂದ ಅದು ಬಾಧ್ಯ್ಯವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಮುಂದೆ ಇದೇ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಇಜನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಫುಟಿಗೊಳಿಸಿದೆ. ) 
ಆದುದರಿಂದ ( ಇಂತಹ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ) ವೇದವು ಪ್ರಮಾಣ 
ವಾಗಲಾರದೆಂದು ಯಾವನು ಹೇಳಬಲ್ಲನು? ॥ ೩ ॥ 


(ಇಸ್ಟು, ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ೩ನೆಯ ಮಾತೂ ಶ್ರುತಿಯ ಆಪ್ರಾ) 
ಮಾಣ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವೇದವು) ಸಂದಿಗ್ನ ಸಂಗತಿ 
ಯನ್ನೇನೂ ಹೇಳಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲ :-- 

( ವೇದವು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಜ್ಞ್ಯಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಏನೂ ಸಂದೇಹವುಂಟಾ 
ಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವುದು. ನಮಗೆ ದೃಶ್ಯವಾಗುತ್ತದೆಯೋ- 
ಎಂದರೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟು ಮೊದಲಾದ ಪೇದೇತರ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗು 
ತ್ತದೆಯೋ- ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಶಯವುಂಟಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. 
“ಆದರೆ ಹೋದ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿಂತೆ, ಅನ್ವಯ 
ವ್ಯತಿರೇಕರೂಪ ) ಅನುಮಾನದಿಂದ, ಎಲ್ಲ ಸಂಶಯಗಳಿಗೂ ಕಾರಣವಾದೆ 
ಅನಾತ್ಮವನ್ನೆಲ್ಲ ಹೊಡೆದುಕಾಕಿದ ಮೇಲೆ (ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಸ್ವರೂಪವೇ 
ಆದ) ಆತ್ಮನ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ( ವೇದ) ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಸಂದೇಹವು ಹೇಗೆ 
ಹುಟಿ ಕೇತು ? 1೩೬॥ 

ಮತ್ತು 2 

ಆತ್ಮನು ಜ್ಞಾನರೂಪನಾಗಿರುವದರಿಂದ  ( ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನೂ, 
ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧನೂ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. ) ಅವನ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಶಯವಾಗಲಿ ( ವಾದ- 


೪೭೦ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ವಿವಾದವಾಗಲಿ) ಇರುವದೇ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಯಾವುದರಬಗ್ಗೆ ಸಂದೇ 
ಹವು ಬರುವದೋ, ಅದು ( ವೇದಾಂತಗಳಿಂದ ಅರಿಯಬೇಕಾದ ) ಆತ್ಮ ನೇ 
ಅಲ್ಲವೆಂದು ಪಂಡಿತರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ( ಮತ್ತು ವೇದವಾದರೂ ಇಂತಹ. 
ಸ್ವ ತಾಸಿದ್ದ, ಸ್ವಯಂಪ ಪ್ರಕಾಶನಾದ ಆತ್ಮ ನನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದರಿಂದ,. 

ಆದು ಸಂಶಯಜ್ದಾ ನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಲಾರದೆಂಬದು ಸ್ಥ ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ) 1೩೭॥ 


(ಇನ್ನು ವೇದದ ಅಪ್ರಾಮಾಣ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಬಹುದಾದ. 
ನಾಲ್ಕನೆಯ ಮಾತೂ ಇಲ್ಲಿ ಹತ್ತುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವೇದವು ) ಯಾವ. 
ಬ್ಲಾ ನವನ್ನೂ ಮಾಡಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲೆಂಲ. ಮಾತು ಬಹು ದೂರೇ 
ಉಳಿಯುತ್ತದೆ : 


(ವೇದದ ಉಪದೇಶವು ಒಹು ಸುಲಭವಾಗಿಯೇ ) ತಿಳಿಯುವಂತಿದೆ. 
( ಆದರೂ ನಾವು ಅದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ದೋಷವು 
ನಮ್ಮದೇ ಹೊರತು ವೇದದ್ದಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಬುದ್ದಿ ಯೇ ತೀರ ಮಂದವಿದು ತ 
ವೇದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ ನಮ್ಮ ಲ್ಲಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, 
ಅದಕ್ಕೆ ವೇಡವೇನು ಜರ ಆದುದರಿಂದ ) ಏನು ಮಾಡಿದರೂ 
ಇದರ ಅರ್ಥವು ಯಾವನಿಗೆ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲವೋ, ಅಂತಹ ಮನುಷ್ಯನು. 
ನವಾಕಾರದ ( ಮಣ್ಣಿನ) ಹೆಂಡಿಯೆಂದೇ (ತಿಳಿಯಬೇಕಲ್ಲದೆ ಬೇರೆಯಲ್ಲ. 
ಅಂತಹ ಜಡಮೂರ್ಜನಿಗೆ ವೇದ ) ಶಾಸ್ತ್ರವಾದರೂ ಹೇಗೆ ಬೋಧಿಸ 
ಬೇಕು? ॥೩೮॥ 


ಪೂ. ಪ ( ವೇದವಾಕ್ಯವೇ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳ ಮೂಲಕ 
ವಾಗಿ ಆ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವೆಂದರೆ ಅಖಂಡ ಪದಾರ್ಥರೂಪವಾದ ಆತ್ಮ ನನ್ನು 
ಬೋಧಿಸುತ್ತ ದೆಯೆಂದು ನೀವು ಹೇಳಿದಿರಿ. ಆದರೆ ಇದು ಬರೇ ನಿಮ್ಮ 
ಊಹೆಯೆಂದು ನಮಗೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ: 
ಬೇಕಾದರೆ, ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳನ್ನುಪಯೋಗಮಾಡಬೇಕೆಂದು ವೇದವು 
ಎಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿಲ್ಲ.) 


ಉತ್ತರ:;-- (ಹೀಗೆನ್ನುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ, ವೇದ) ವಾಕ್ಯವೇ ಅನ್ವಯ. 
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ವ್ಯತಿರೇಕಗಳ ಮುಖಾಂತರವಾಗಿ, ಅವಾಕ್ಗಾರ್ಥರೂಪವಾದ * ಆತ್ಮ 
ನನ್ಸು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ... ( ಎಂದರೆ ವೇದವೂ ಸಹ ಆತ್ಮಪ್ರತಿಸಾದನೆ 

ಗಿ ಅನ್ನ _ಯವ್ಯತಿರೇಕ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸುತ್ತದೆ. ) ಈ ಮಾತಿನ. 
ಸಮರ್ಥನೆಗಾಗಿ ವೇದ ವಾಕ್ಯಗಳೊಳಗಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನೇ ಕೊಡ 
ಬಹುದು: ( ವೇದಗಳು ನಾಲ್ಯು ಇದ್ದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವೇದಕ್ವೂ 
ಒಂದೊಂದು ಮಹಾವಾಕ್ಯವು ಇರುತ್ತದೆ. ಆ ವಾಕ್ಯವು ಬ್ರಹ್ಮನ 

ಸ್ವರೂಪವನ್ಫೂ, ಜೀವ-ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೈಕ್ಯವನ್ನೂ ತೋರಿಸ ತ್ತದೆ, ಆದರೆ- 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಪ ಪ )ತಿಯೊಂದು ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ 
ಕೊಡುವಡಕ್ಕಾಗಿ ಆಯಾ ವೇದವು ನ ಶೇಕೆಬೇಕೆತರವ ಯುಕ್ತಿಗಳನ್ನು 
ಉಪಯೋಗಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಈ ತರದ ಯುಕ್ತಿಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸುವ ವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ. 
ಅನಾಂತರ ವಾಕ್ಯಗಳೆಂದು ಹೆಸರು, ಹೀಗೆ ಆಯಾ ವೇದದ ಮಹಾ. 
ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ, ಈ ಅವಾಂತರ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು ಅವಶ್ಯವು, ಇನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವೇದದೊಳಗಿನ : 
ಈ ಅವಾಂತರ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನೂ, ಅವು ವಿವರಿಸುವ ಯುಕ್ಕಿಗಳನ್ನೂ ವಿಂಗಡಿಸಿ 
ನೋಡಿದರೆ, ಅನ್ನ ಯವ್ಯತಿರೇಕ ಪದ್ದತಿಯೇ ಅವುಗಳಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿ 
ರುವದೆಂದು ಕಂಡು£ ಬರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬಿನಮೇಲಿಂದ ವೇದದೊಳಗಿನ. 
ಮಹಾವಾಕ್ಯಗಳು ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಮು 1 ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಉಪದೇಶಿಸುತ್ತವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ) 

(ಇಲ್ಲಿ ಈಗ ಸಾಮವೇದದ ೬ ತತ್ತ ಪ್ರವರಸಿ' (ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ'- ಎಂಬ ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನೂ, ಮತ್ತು “ಜುಜುರ್ವೇದದ "ಅಹಂ. 
ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ'- "ನಾನು ಬ ಹ್ಮ ನಾಗಿದ್ದೇನೆ' - ಎಂಬ ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನೂ 
ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಸಾಮವೇದದ ಕೊನೆಯ ಭಾಗವಾದ ಛಾಂದೋ.-.. 
«ಅದು ಸೀಸು ಹೆ » ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಒಂದೇ ಅಖಂಡ ಪದಾರ್ಥದ ಸಟ 
ತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ವಾಕ್ಯಜ್ಞಾನವು ದ್ವೈತಾಕ್ಮಕವಿರುತ್ತದೆ. ಅದರೆ ಇಲ್ಲಿ. 


ಅದರ ಅರ್ಥವು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಾಗಿದೆ. ಎಂತೆಯೇ ಅದು ಅ.-ವಾಕ್ಕಾರ್ಥವೆಂದು. 
ಇರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ, 


“೧೭೨ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಗ್ಲೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ "ತತ್ತ್ವಮಸಿ ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. 
ಯಜುರ್ವೇದದ ಕೊನೆಯ ಭಾಗವಾದ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ 
“ಅಹಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲು 
"ತತ್ತ್ವಮಸಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ವಿಚಾರಮಾಡುವ)-- 

«ಈ ಗಂಧವನ್ನು ನಾನು ಮೂಸಿನೋಡಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ' 
(ಛಾಂ, ಉ. ೮. ೧೨. ೪. ಎ೦ದು ಮೊದಲಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಯು ತನ್ನ ಆಯಾ 
ವೃತ್ತಿಗಳಿಂದ ಕಣ್ಣು » ಕಿವಿ, ಮೂಗು ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳ ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಕರ್ತೃವಾಗಿರುವದಷ್ಟೇ? ಹೀಗೆ ಚ್ಞ್ಯಾತೃ, ಜ್ಞೇಯ, 
ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಚಪ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುವದನ್ನೆಲ್ಲ ಬೆಳಗುತ್ತಿ;ರು 

ವನೇ ಆತ್ಮನು. ಅವನೇ ಆ ತ್ರಿಪುಟಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ! ಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ ನೆ. ಹೀಗೆ) 
ತಾನು ಏನೂ ತ್ಕ _ಕಡಿಮೆಗಳಿಗೀಡಾಗದೆ (ತಿ)ಪ್ರುಟೀವ್ಣ ಬವಹಾರವನ್ನೆ ಲ್ಲ) 
'ಅರಿಯುವವನೇ ಆತ್ಮನೆಂದೂ, ಅವನೇ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ (ಮತ್ಮು ಸ್ವಯಂ 
ಪ್ರಕಾಶನಾದ) ಜ್ಯೋ ೇತಿಯೆಂದೂ ( ಛಾಂದೋಗ್ಯೋಪನಿಷತ್ತೆಂಬ ) 
ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿ ದೆ. !ರ್ಜ॥ 

(ಆದರೆ ಇದರಿಂದ  ತತ್ತ್ವಮಸಿ' ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೆ 
`ಬೇಕಾದರೆ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕರೂಪತರ್ಕವು ಆವಶ್ಯಕವೆಂದು ವೇದವು 
ಹೇಗೆ ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವ) «ಅದು ಸತ್ಯವು; ಅದೇ 
ಆತ್ಮವು; ಅದು ನೀನಿರುವಿ' (ಛಾಂ. ಉ. ೬, ೮. ೭) ಐಂಬ (ಮಹಾ 
ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಆ ಉಪನಿಷತ್ಮಿನೊಳಗಿನ) ಉಳಿದ ಭಾಗವೆಲ್ಲ (ಆಧೀಸವಾಗಿ, 
ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯುವದಕ್ಕಾಗಿ) ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕ 
-ಗಳನ್ನು ವರ್ಣಿಸುತ್ತದೆ. (ಉದಾ:) "ಕಣ್ಣೊಳಗೆ ಕಾಣಿಸುವ ಈ (ಪರಮ) 
ಪುರುಷನೇ” (ಛಾಂ. ಉ. ೮. ೭, ೪) ಎಂದು ಮೊದಶಾಗಿ «ಈ ಗಂಧವನ್ನು 
-ನಾನು ಮೂಸಿನೋಡುತ್ತೇನೆ? (ಛಾಂ. ಉ, ೮. ೧೨. ೪) ಎಂಬಲ್ಲಿಯ 
ವರೆಗೆ, (ಶ್ರುತಿಯು ಜೀವನ ಎಚ್ಚರ, ಕನಸು ಮತ್ತು ; ನಿದ್ದೆಯೆಂಬ 
ಮೂರೂ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ವಿಚಾರಿಸ, ಆ ಅವಸ್ಥೆ ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸಾಕ್ಸಿ ಯಾದ 
"ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಸೈರಲೇಜಕೆಂದು ಹೇಳುವದು ಅಸ್ತ ಯವ್ನು ್ಯತಿರೇಕ “ದ್ದ ತ್ರಿ 
ಚಟ. ಸರಿ, ) 
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( ಇದಾಯಿತು ಛಾಂದೋಗ್ಯದ ಮಾತು. ) ಇದರಂತೆಯೇ ( ಬೃಹ 
ದಾರಣ್ಯಳಕೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ) "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ ಕ (ಬೃ. ಉ. ೧.೪ 
೧೦. ಎಂಬ ಮಹಾವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಉಳಿದುದು ) ಆಧೀನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ( ಎಂದರೆ 
ಆ ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಆತ್ಮವೆಂದರೇನೆಂಬ 
ದನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಉಳಿದ ಭಾಗವು ಅಸ್ಮಿತ್ತದಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. . 
ಮತ್ತು ಆ ಭಾಗದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕ ಸರಣಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದೇ ಆತ್ಮ 
ತತ್ವವನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಿರುವರೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ) :_. 

(" ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ "ನಾನು ಎಂಬ 
ಪದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ ವೇದವು ಮೊದಲು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು "" ಆತ್ಮನು ಯಾಕೆಂದರೆ) ಯಾವ ಈ ( ಆತ್ಮನು ಹೃದಯದೊಳಗಿ 
ರುವನೋ, ಪ್ರಾಣಗಳೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮಧ್ಯ್ಯದಲ್ಲಿರುವನೋ ಮತ್ತು 
ಜ್ದಾ ಶನರೂಪಪ್ಪ ಸಕಾಶವುಳ್ಳವನಾಗಿರುವನೋ ಅಂಥವನೇ ಆತ್ಮನು ? ಬೃ. 
ಉ. ೪. ೩. ೭) ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ, (ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ 
ಯುಕ್ತಿಗಳೆಂದರೆ ಅನಸ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕರೂಪತರ್ಕದಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಸಿಕೊಡುವ ) ವೇದವು. ಇಲ್ಲಿ "ನಾನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಸ 
ವ್ಯತಿರೇಕರೂಪ ತರ್ಕದಿಂದ ) « ಅನಾತ್ಮವನ್ನೆ ಲ್ಲ ಅಲ್ಲಗಳೆದೂ ಉಳಿದಿರುವ. 
ಅಂತರಾತ್ಮನೇ ' ಎಂದಾಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುವ(ದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ.) 1೪೦॥ 

ಫೂ. ಪ;-- ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ( ನಾನು” ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ವೇದವು 
ಆತ್ಮನೆಂಬ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುತೃದೆಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಏಕೆ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು ? 

ಉತ್ಕರ:-- ಯಾಕೆಂದರೆ:-- 

ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ಬೆಂಕಿ ಮತ್ತು ಮಾತಾಡುವ ಶಕ್ತಿಗಳೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲ. 
ದಂತಾದ ಮೇಲೂ (ನಮ್ಮ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ನಾಶವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ 
ಹೊರಗಿನ ಬೆಳಕೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲದಂತಾದ ಮೇಲೂ, ನಮ್ಮ ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಗಳು 
ನಮಗೆ ತಿಳಿದೇ ತಿಳಿಯುತ್ತವೆ. ಇದರಿಂದ ಹೊರಗಿನ ಬೆಳಕೆಲ್ಲ ಹೋಡ. 
ಮೇಲೂ ) ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವ ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶ- 
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ವಾದ ಅರಿವೊಂದು (ಎಂದರೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆ, ಚೈತನ್ಯ ಅಥವಾ ಜ್ಹಾನವೊಂದು ) 
'ಮಾತ್ರ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆಂ (ದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ) ಅದೇ (ನಮ್ಮ) 
ಆತ್ಮವು, (ಹೀಗೆ ಅನ್ಲಿಯೇ ಎಂದರೆ ಬೃ. ತೆ ೪.೩.೬ ರಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ 
« ನಾನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ಧದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಆತ್ಮನೆಂದು ಮಾಡಬೇಕು. ) ॥ ೪೧ ॥ 


( ಇಷ್ಟೇಅಲ್ಲ; " ಯಾಜ್ಞ ವಲ್ಯ್ಯನೇ, ಈ ಪುರುಷನಿಗೆ. ಬೆಳಕು 
ಯಾವದು).... ಎಲೈ ಯಾಜ್ಞವಲ್ವ್ಯನೇ, ಸೂರ್ಯನೂ ಆಸ್ಕನಾಗಿ, 
ಚಂದ್ರನೂ ಮುಳುಗಿ, ಬೆಂಕಿಯೂ ಆರಿಹೋಗಿ, ಮಾತೂ ಇ್ಲದಂತಾದ 
ಮೇಲೆ, ಯಾವ ಬೆಳಕು ಈತನಿಗೆ ಸಹಾಯಕವಾಗಿರುವಡು ? ”_- ಎಂದರೆ 
ಹೊರಗಿನ ಬೆಳಕೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲದ೦ತಾದ ಮೇಲೆ ನಾವು ಯಾವ ಬೆಳಕಿನ ಸಹಾಯ 
ದಿಂದ ನಮ್ಮ ಮನೋವ್ಯಾಪಾರಗಳನ್ನರಿಯುತ್ತೇವೆ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 
"ಆತ್ಮನೇ ಈತನಿಗೆ ಬೆಳಕಾಗಿರುವನು, ತನ ಬೆಳಕಿನಿಂದಲೇ ಈ ತನು ಇರು 
ತ್ತಾನೆ, ಸಂಚರಿಸುತ್ತಾನೆ ವಜಾ 8 ಇನೆ, ಮತ್ತು ಹಿಂದಿರುಗು 
ತ್ಮಾನೆ. ? ಎಂಬ ಉತ್ತರವು ಕೊಡಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆದರೆ « ಆತ್ಮ ' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ 
ಅನೇಕಾರ್ಥಗಳು * ಇರುವದರಿಂದ, ಇಲ್ಲಿ ಯಾವ ಅರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳೆ ಬೇಕು? ಎಂದು ಜನಕನು ಯಾಜ್ಲ ನ್ವವೆಲ್ಯ ಡಿಗೆ ಪುನಃ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡು 
ತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೆ) ಕೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿ ಮುನಿಯಾ' ಯು ( ಉತ್ತರಕೊಡು 
ತ್ತಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವದೇನಂದರೆ ):-- 


«« ಆತ್ಮನು ತನ್ನ (ಬೆಳಕಿನಿಂದಲೇ ಇರುತ್ತಾನೆ) ? ಎಂಬ (ಮಾತನ್ನು 
ಕೇಳಿ, « ಆ ಆತ್ಮನು ಯಾರು?” ಎಂದು (ಜನೆಕನು ತಿರುಗಿ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಿ 
ದೃಕ್ಕೆ), (ಯಾಜ್ಲ್ಯವಲ್ವ್ಯ)ಮುನಿಯು « ಬುದ್ದಿಯ ಚಚಗಳುತ ಚ ಸ್ವರೂಪ 
ದಿಂದಲೇ (ಎಂದೆಂದಿಗೂ) ಮುಕ್ಕನಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನೇ (ನಾನು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳು 
ತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನೆಂ”ದು) ಹೇಳಿರುತ್ತಾನೆ. (ಆದುದರಿಂದ ಅಲ್ಲಿ « ನಾನು' 
ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ( ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮನೇ ' ಎ೦ಬ ಅರ್ಥವಾಗುವದೆಂಬದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ.) 8 ೪೨॥ 


೪ ಇವಕ್ಕ ಬೇಹ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯ, ಪ್ರಾಣ, ಮನಸು, ಬುದ್ಧಿ ಅಥವಾ ಅಹಂಳಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾವುದೊಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. 
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ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ "ನಾನು ' ಎಂಬದರ ನೆಪದಿಂದ (ಇಕ್ಲಿ) ಒಳಗಿ 
ರುವ ಶುದ್ಧ ಆತ್ಮನೇ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದರಿಂದ " ನಾನೆಂಬ (ಬುದ್ಧಿ) 
'ವೃತ್ತಿಯು' ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿಕೊಂಡೇ, ಆ ವಾಕ್ಯದ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವಡಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತದೆಂಬದನ್ನು ಕೆಳಗೆ) 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ ಕದ 


("ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ' ಎಂಬ ವಾಕ್ತದನ್ಲಿ " ನಾನು ' ಎಂಬದು 
ಶುದ್ಧಾತ್ಮನ ಲಕ್ಷ್ಮಣವಾಗಿರುವದೆಂದೂ, ಶುದ್ಧಾತ್ಮನೇ ಲಕ್ಷ ಫವಾಗಿರುವ 
ದೆಂದೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಎಂದರೆ (ನಾನು ಎಂಬದರ ಮೂಲಕೆ 
ವಾಗಿಯೇ ನಾವು ಆತ್ಮ ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆಂದು ಇದರೆ 
ಅರ್ಥವು. ಆದರೆ  ನಾಸು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಬ್ರಹ್ಮಬ್ಲ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗಿದೆ. "ನಾನು ' ಎಂಬದು ಇರುವವರೆಗೆ ಬೃಹ್ಮಜ್ಛ್ಯಾನವಾಗುವದೇ 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ «ನಾನೆಂ'ಬದು ಒೃಹ್ಮಚ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡು 
ವಾಗ ತಾನು ಮೊದಲು ನಾಶವಾಯೇ ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ) 
“ನಾನೆಂ'ಬದು ನಾಶವಾಗಿ ಹೋದರೂ, ಅದರಿಂದಲೇ (ಮುಮುಕ್ಚ್ಟು ವು) 
ಆ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ «ನಾನೆಂ'ಒದು (ಬ್ರಹ್ಮ 
ಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ)ಕಾರಣವಾಗುವದೆಂದು (ಹೇಳಿದರೆ ಏನೂ ತಪ್ಪಾಗುವದಿಲ್ಲ.)1೪೩॥ 

_ಬಐ೦ತೆಯೇ (೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ "ನೀನು ' 
ಎಂಬದಕ್ಕೆ) "" ನಾನೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪ ಡುವ ದೇಹವಾಗಲಿ, ಇಂದ್ರಿಯ 
ವಾಗಲಿ,. ...''. ಅರ್ಥವಲ್ಲೆಂದೂ, (ಆದುದರಿಂದಲೇ * ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ, ' ಅಥವಾ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಳಗಳ ಅರ್ಥ 
ದಲ್ಲಿ ಪ್ರತೃಕೃಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದುದು ಏನೂ ಇ್ಬವೆಂದೂ ಮಾಡಿದೆ 
ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಯು ಎಂದರೆ ಸಿದ್ಧಮಾಡಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಮಾತು, ಈ ತರದಿಂದೆ 
ಅನೇಕ) ಯುಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ವಿಂತಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿದು, ಅದರ 
ಉಪಸಂಹಾರ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ :_ 


(ಪೂ. ಪ "ನಾನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಸರಯಾದ ಅರ್ಥವು 
ತಿಳಿದರೂ ಸಹ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇ ನೆಂಬ ವಾಕ್ಯದ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವು 
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ತಿಳಿಯಲಾರದು. ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ” "ನಾನು 2 ಶಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆಂ'ಬ ಶ್ರುತಿಗೂ 
"ನಾನು ದೂ.8ಖಿಯಾದ ಸಂಸಾರೀ ಜೀವನಿದ್ದೇನೆಂ'ಬ ಪ್ರತೃಕ್ಟ ಅನು 
ಭವಕ್ಕೂ ಮೇಳಹೊಂದುವದ್ಲಿಲ್ಲ.) 

ಉತ್ತರ;-- (ಹೌದು. ನಾನು ಎಂಬದಸ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿ, ದೇಹ 
ಮೊದಲಾದ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತಿದೆ, ನೀವು ಹೇಳುವದು 
ಸರಿಯಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ. " ನಾನೆಂ'ಬ ಶಬ್ಧವು ಅಕ್ಲಿ ಅಂತರಾತ್ಮನ 
ಸೂಚಕವಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪ್ರಮಾಣದ ವಿಷಯವೇ 


ಣಿ ( 
ಬೇರೆ, * ಶ್ರುತಿಯ ವಿಷಯವೇ ಬೇರೆ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾದಂತಾಯಿತು. 
ಎಂದರೆ ಇಂದಿ.ಯ, ಮನಸು ಮತ್ತು ಬುದಿ ಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವ 
ನು ಣು ಅಯಿ ಕೆ 


ಅನಾತ್ನವೇ ಪೃ್ರತಕ. ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಗಮ್ಮವಾಗಿರ.ವ. 
ಕ್ರ ನ್‌್‌ [ತೆ 
ದೆಂದು, ಅತೀಂದ್ರಿಯನಾದ ಆತ್ಮ ಸ್ರ ವಿಷಯವಾಗಿರುವನೆಂದೂ 
ಸಿದ್ಧವಾದಂತಾಯಿತು. ಇನ್ನು, ಎರಡು ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಒಂದೇ ವಿಷಯ 
ವನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕುರಿತು ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಅವುಗಳೊಳಗೆ ಭೇದ. 
ಅಥವಾ ವಿರೋಧವುಂಟಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ. ಆದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಪೃತ-ಕಾದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ವಿಷಯವೇ ಬೇರೆ, ಮತ್ತು ಶು.ತಿಯ ವಿಷ 
ರ ಗ್‌ ೨ ಎಂ ಹು 
ಯವೇ ಬೇರೆಯಾದುದರಿಂದ, ಅವುಗಳೊಳಗೆ ವಿರೋಧವುಂಟಾಗುವದೇ 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಕೆಳಗಿನ ಎರಡು ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ.) 
«ನಾನು' ಎಂಬ ಪದದ (ಸರಿಯಾದ) ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದವನ 
ಕೂಡ, ( "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ಮೇನೆಂ'ಬ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯ 
ಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಆ ಮಾತು ಪ್ರತ್ವಕ್ಟ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ... 
ಎಂದು ಪೂರ್ವವಾದಿಯು) ಹೇಳಿದರೆ, (ಅದಕ್ಕೆ ನಾವು ಕೊಡುವ. 
ಪೂ ದ್‌ 
ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ; " ನಾನು' ಎಂಬ) ಶಬ್ಧವು ಅಂತರಾತ್ಮನನ್ನು ತೋರಿ 
ಸುವದೇ ಹೊರತು ಅನಾತ್ಮವನ್ನ ಲ್ಲ. ( ೪೪॥ 
ಮೇಲಿನ ನುಡಿಯನ್ನೇ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಬಿಚ್ಚಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ :-. 


ಪ್ರತ್ನಕ್ಷೃ ಮೊದಲಾದವುಗಳೆಲ್ಲ ಬಹಿಮರ್ನಿಖವಾಗಿರುತ್ತವೆ. (ಎಂದರೆ 








ಮುಂದೆ ಇದೇ ಆಧಸ್ಥಿಯದ ೮೩.೮೬ ಶೆಪ್ಲೋ6ಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
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ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳೆಲ್ಲ ಹೊರಗಿನ ಅಥವಾ ನಮ್ಮಿಂದ 
ಬೇರೆಯಾದ ಅನಾತ್ಮ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ವಿಷಯೀಕರಿಸುತ್ತವೆಯೇ 
ಹೊರತು,) ಆತ್ಮನನ್ನು ಅವು ತಿಳಿಯಲಾರವು. ಆದರೆ " (ನೀನು) ಸದ್ರೂಪೆ 
ನಿರುವಿ' ಎಂಬ (ವೇದ) ವಾಕ್ತವು ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನೇ (ತಿಳಿಸಿ 
ಕೊಡುವದಕ್ಕಾಗಿ) ಹೊರಟಿರುವದರಿಂದ, ಅದು ಅವನನ್ನೇ ಚನ್ನಾಗಿ 
(ತಿಳಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಶ್ರುತಿಗೂ ಉಳಿದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ 
ವಿರೋಧವಾಗಲಶಾರದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು.) 1೪೫ 


ಆದುದರಿಂದ (ಎಂದರೆ ಶ್ರುತಿಯಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಬ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕ್ಯೂ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ವಿರೋಧವಾಗದಿರುವದರಿಂದ) ಮದಿಕಡ್ನಿಯ 
(( ಪದರುಗಳನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸುವಂತೆ ), ಬುದ್ದಿಯ ವಿಕಾರ 
ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿರುವ ಆತ್ಮನು ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗಿರುವ 
ಅರಿಯುವವ, ಅರಿಯುವ ಸಾಧನ, ಮತ್ತು ಅಆರಿಯಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲದ 
ರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರಲೇಬೇಕೆಂದು ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದ ನಿಶ್ಚ ಯಿಸ್ಕಿ 
(ಆಮೇಲೆ) ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ( ಶ್ರುತಿ) 
ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ "ಮೊದಲ್ಲಿದವನು. .' (ಬೃ. ಉ. ೨-೫-೧೯) ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಆತ್ಮನೇ ಅವನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಇದನ್ನೇ ( ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ :-- 


ಯಾವ ಚೈತನ್ಯ ಜ್ಯೋತಿಯಿಂದ ( ಮಾತ್ರ) « ನನಗೆ ಸುಖವಾಗು 
ತ್ತದೆ "ದು8ಖವಾಗುತ್ತದೆ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ (ಕ್ಷಣ ಕ್ಷಣಕ್ಕೂ 
ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ) ಅನಿತ್ಯ ಅನುಭವಗಳೆಲ್ಲ ತೋರಿಕೊಳ್ಳು ವವೋ, 
( ಎಂದರೆ ಯಾವನ ಆಶ್ರಯದಿಂದ ಇವೆಲ್ಲ ಭಾಸವಾಗುವವೋ ) ಅವನೇ 
ನನ್ನ ಸ್ವರೂಪವೆಂದು (ಆಮಹಾ) ವಾಕೃದ ಅರ್ಥವು. ॥ ೪೬ ॥ 

" ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ,' " ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆ' ಎಂಬ ಮೊದ 
ಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳು, ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ನಿಲುಕದಂತಹ, ಕಾರ್ಯ 
ಈಾರಣರೂಪದಿಂದ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ ದ್ರೆ ಒತೆರೂಪ ಜಗತ್ತಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನೆ ಬ್ಲ 


೧೨...ಶಿಕ೧೦ 


'ಐಿ೭೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಕಳೆದುಕೊಂಡಿರುವ, ಮತ್ತು ಸಜ್ಜಿ ದಾನಂದ. ರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು, 
ಅವನ (ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಸಂಶಯ, ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆ, 
ಅಥವಾ ತಿಳಿಯದಿರುವಿಕೆಗಳನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಿ (ನಮ್ಮ ) ಕೈಯೊಳಗಿರುವ 
ನೆಲ್ಸಿಯಕಾಯಿಯಂತೆ (ನಮ್ಮ ಸ್ವಾಧೀನವಾಗುವ ಹಾಗೆ) ನೇರಾಗಿ 
ಮತ್ತು ಪ್ರತೃಕ್ಷವಾಗಿಯೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತನೆಂದು ಎಷ್ಟೋ ಸಾರೆ 
ಹೇಳಿದೆವು. ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ಕೆಲವು (ಮೀಮಾಂಸಕರು ಆಕ್ಸೇಪಿಸಿ ) 
ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ: « ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಗು 
ಗಳಿಂದ ನೀವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ( ಸರಿಯಾದ ) ಬ್ಹಾನವಾಗುವದು 
ಶೆಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವ್ರ ( ಎಂದರೆ ಆ ವಾಕ್ಯಗಳು ಆತ್ಮ) ವಸ್ತು 
ವನ್ನು ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ವರ್ಣಿಸಿ ಹೇಳುವವೇ ಹೊರತ್ತು ( ಪ್ರಮಾಣ 
ಭೂತವಾದ * ಕರ್ಮಪರವೇದದಂತೆ ಯಾವ ಆಬ್ದೆಯನ್ನೂ ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. 


ನ 
"1 


ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅವು ಇದ್ದುದರ ) ಅನುವಾದವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತವೆ. ( ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅವು ಸತಃ ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾಗಲಾರವು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಲ 
ಟ್ಟುದು ಸತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ, ಆದಕ್ಕೆ ಬೇರೆ. ಪ್ರಮಾಣಗಳೆ 
ಆಧಾರವೇ ಬೇಕು. ಉದಾ:) «ನದಿಯ ದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಹಣ್ಣುಗಳಿರು 
ತ್ತವೆ' (ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ಬ್ಲ್ಯಾನವ್ರು ಸಶಿಯೇ 
ವಿಟಿವೋ ಎಂಬದನ್ನು ನಾನ್ರಪ ತೃಕ್ಹ ವಾಗಿ ಆ. ನದಿಯ ದಂಡೆಯವರೆನೆ 
ಹೋಗಿ, ಅನ್ಲಿ ಹಣ್ಣುಗಳಿರುವವೋ ಇಸ್ಲವೋ ಬ೦ಬದನ್ನು ನೋಡಿ ನಿಶ್ಚಯಿಸ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ) ಈ ತರದ ( ಬರೇ ವರ್ಣನಾತ್ಮಕವಾಡ) 
ವಾಕ್ಠಗಳು ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಅಪೇಸೆಯಿಲ್ಲದೆ. ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ 
ತಾವೆ ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವವೆಂದು ಯಾರೂ 
ಬವಹಾರದಲ್ಲಿ ನಂಬುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ತರದ ವರ್ಣನಾತ್ಮಕ 
ತ್ನ ಅಥವಾ ಅನುವಾದಕ ) ವೇದ ( ವಾಕ್ಥಗಳೆಲ್ಲ ಮುಖ್ಯವಲ್ಲೆಂದೂ, 











* ವೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಪರವೇ ಇರುವದೆಂದೂ, ಜ್ಞ ನಕಾಂಡದೊಳಗಿನ ವಾಕ್ಕಗಳಿಲ್ಲ 
ಳರ್ಮುಶೈೆ ಆಧೀನವಾಗಿರುವವೆಂದೂ ಮೀಮಾಂಸಕರು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು, ಹೆಟ್ಟಿನ ವಿವರಗಳಿ 
ಗಿ ಪರಿಶಿಷ್ಟವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭೯ 


ಅವು ಬರೇ ಸ್ತುತಿಪರವೆಂದರೆ * ಅರ್ಥವಾದವಾಗಿರುವವೆಂದೂ,) ವಿಧಿಪರ 
ವೆಂದರೆ ( ಪ್ರತ್ವ ಕ್ಚವಾಗಿ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ವೇದಭಾಗಗಳಿಗೆ ಆಧೀನ 
ವಾಗಿರುವವೆಂದೂ, ) ಆ ಮೂಲಕವೇ ಅವಾದರೂ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು 
( ಹೇಳಬಹುದೆಂದೂ ), ತಿಳಿಯುವದು ಯುಕ್ತವು. ಯಾಕೆಂದರೆ ( ಆಜ್ಞೆ 
ಯನ್ನು ವಿಧಿಸುವ ವೇದಭಾಗಕ್ಕೆ ಪ್ರತ್ವಕ್ಹ ಮೊದಲಾದ ) ಎರಡನೆಯ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಆವಶೃಕತೆಯೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ( ಆ ಬಗ್ಗೆ ಅದು ಸ್ವತಃ 
ಪ್ರಮಾಣವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ) 


ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ:-. (ಸರಿ, ನೀವನ್ನುವದು. ನಿವು. 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟಾ ದಿ "ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಸ ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ವರ್ಣನಾತ್ಮಕ ವಾಕ್ಯ 
ವನ್ನು ಸಮರ್ಥನೆಮಾಡುವದು ನಿಜವದೆ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲೆಡೆಗೂ ಹೀಗಿ 
ಆಗಲೇಬೇಕೆಂದು ಹಟಿಹಿಡಿಯುವದು ಮಾತ್ರ ಸರಿಯಬ್ಲ. ಎಲ್ಲಿ ಅನುವಾದಕ 
ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ವಿಷಯವ್ರ ಪ್ರತ್ಣಕ್ಷ ಮೊರಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ 
ಗೋಚರವಾಗುವಂತಿರುವದೋ, ಅಂಥಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರನೀವು್ರ ಹೇಳುವ 'ಮಾತು 
ಸರಿಯಾದೀತು. ಆದರೆ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ', «ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮ 
ಫಾಸಿವ್ಟ ಲ ಎ೦ಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳ ಮಾತು ಹಾಗಲ್ಲ. ಅವು 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಉಳಿದ ಯಾವ್ರದೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಗೋಡಚರನಾಗೆ 
ದಂತಹ ಆ ಆತ್ಮನನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತವೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಈ ವಾಕ್ಮಗಳಿಂದಾ 
ಗುವ ಚ್ಹಾ. ನವನ್ನು.  ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟಾ ದಿಗಳು ಸಮರ್ಥಿಸಬೇಳೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಹುಚ್ಚು ತನವೇ ಸರಿ, ಆದುದರಿಂದ ಇಂತಹ) ಅನುವಾದಕ ವೇದ 
ವಾಕ್ಯಗಳು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೊದಲಾದ ಯಾವುದೇ ಪ ಮಾಣಗಳಿಗೆ ನಿಲುಕ 
ಲಾರದ, ಆತೀಂದ್ರಿಯ ವಿಷಯವಾದ (ಆತ್ಮನನ್ನು ಚ ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತವೆ. 





ಇ *ಪ್ರಾಶಸ್ತ್ರ್ಯನಿಂದ ಇಸ್ಕತರಪಂ 0೦ ವಾಕ್ಯ ಮರ್ಥವಾದ; ' ೫ (ಅರ್ಥಸ೦ಗ್ರ ಹ ೧೨೨) 
ವೇದದೊಳಗಿನ ಯಾವ ವಾಕ್ಯಗಳು ಪ್ರ ತೃಕ್ಸವಾಗಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲವೋ, ಅವು 
ಕರ್ಮವಿಧಾಯಕ ವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ಆಧೀನವೆಂದ) ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಮಶ್ತು ಆ ಕರ್ಮದ 
ವಿವರಣೆಗಾಗಿ ಕೆಲವು ಸ್ರುತಿಪರವಾದ ವಾಕ್ಯಗಳೂ, ಬೇರೆ ಕೆಲವು ನಿಂದಾಪರವಾದ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳೂ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟವೆ. ಇವೆರಡೂತಂರದ ವಾಕ್ಯಗಳು « ಅರ್ಥವ-ದ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ 
“ಅ:ತರ್ಭೂತವಾಗುತ್ತವೆ. 


೧೪೦ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


(ಮತ್ತು "ಏ ರಾಮಾ, ಏಳು ' ಎಂದು ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳು) 
ಮಲಗಿದ ಮನುಷ್ಯನ ನನ್ನು ಎಬ್ಬಿ ಸುತ [ದಷ್ಟೇ | * (ಇವು ಮಲಗಿದ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕುರಿತು ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ರುತ್ತವೆ... ಮತ್ತು 
ಮಲಗಿದ. ಮನುಷ್ಯನ ಅಜ್ಜಾನಾವಸ್ಥೆ ಯಾದ ನಿದ್ದೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ತೊಲಗಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗವಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ದೈಷ್ಟ್ರಿ ಯುಪಿ ಆ 
ವಾಕ್ಯಗಳು ಪ್ರಮಾಣವಾಗುವವು. ಅದರಂತೆಯೇ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' 
ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳಾದರೂ ) ಈ ವಾಕ್ಯಗಳಂತೆಯೇ 


ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆಂದು ಸುರುವು ಮಾಡಿದ್ದಾ ರೈ 


( ಯಾವುದೊಂದು ವಸ್ಕುವು ಒಡವಿದ್ದು, ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ 
ಸ್ಪತಂತ್ರವಾಗಿ ತಿಳಿಯದಿದ್ದಾಗ, ಅಥವಾ ಅದರ ಒಗ್ಗೆ ಏನಾದರೂ ಸಂದೇಹ 
ಹುಟ್ಟು ವದು ಶಕ್ಕವಿದ್ದಾ ಗೆ, “ಅಂಥಲ್ಲಿ ಪುತ್ಯ ಕ್ಟ ಹೋಲದ ಪ ಮಾಣಗಳು. 
ಉಪದ ಗವಾಗುತ್ತ ವೆ ) ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯಜ್ಞಾ ನಸ್ತ _ರೂಪನೇ ಆಗಿ: 
ಬ್ಹಾನೆ. ( ಆದುದರಿಂದ) ಅವನಿಗೆ ಎರಡನೆಯ ಪ ಮಾಣದ ತ್ಯ ಅಪೇಕ್ಷೆಯೇ 
ಅಲ್ಲ. ( ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗೋಚರವಾಗುವ) ಶಬ್ದ ಮೊದಲಾದ "ಯಾವ 
ಧರ್ಮಗಳೂ ಅವನಿಗಿಲ್ಲ. ( ಎಂದಮೇಲೆ ) ಅವನ ಬಗ್ಗೆ ಸಂದೇಹವುಂಟಾಗು. 
ವದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 1೪೭ 


(ಹಾಗೂ ನಮಗೆ ಏನಾದರೊಂದು ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ: 
ದಿದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ, ಆ ಕಾರ್ಯಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಏನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬದನ್ನು 
ತುತ್ಯಕ್ಪಾ ದಿಪುಮಾಣಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದ್ದೆ. 
ಎಂದರೆ ಪ್ರತ್ಯುಕ್ಪಾದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳೆನ್ಲ ನಮ್ಮ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಉಪಯೋಗಬೀಳುವಂತಹವು. ಆದರೆ ನಮಗೆ ಏನಾದರೊಂದು 
ಇಚ್ಛೆಯುಂಟಾದ ಹೊರತು ಯಾವ ಕಾರ್ಯವನ್ನೂ ನಾವು ಕೈಕೊಳ್ಳು ವ 
ವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ) ಪತ್ಯಕ್ಷಾ ದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳೆಲ್ಲ ( ನಮ್ಮ) ಇಚ್ಛಾ 





ಈ ಮುು.ದೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೦೫೨೧೦೬ ಶ್ಲೋಳಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
1 ಇದ ಈ ಪುಸ್ತ ದಲ್ಲಿ ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟದೆ. ನೈ. ಸಿ. ೧೧೮೯ ನೋಡಿರಿ. 


ಮೂಠನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪೦ 


ಪೂರ್ತಿಗಾಗಿಯೇ (ಇರುತ್ತವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು 
ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ) ಒಳಗಿರುವ ಸ್ತರೂಪವಾಗಿದ್ದಾನೆ. (ಆದುದರಿಂದ ಅವನ 
ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಬಯಕೆ ಅಥವಾ ಇಚ್ಜೆಯಾಗುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಕಾರಣ 
ವೇನಂದರೆ-- ಯಾವ ವಸ್ತುವು ನಮ್ಮಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದೋ ಅದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮಶ್ಲಿ ಇಚ್ಚೆಯುಂಟಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಮತ್ತು 
ಯಾವ್ರದು ಮತ್ತೊಬ್ಬನಿಗಾಗಿರುವದೋ, ಅದೇ ಜಡವಾಡ-ಗ್ರಾಹ್ಯವಾಡ 
ವಸ್ಮುವೆಂದು. ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ನಮ್ಮ ಪೃತ್ಯಕ್ಟ್ನ 
ನಾಗಿರುವದರಿಂದ ) ಅವನು ಬೇರೆಯವರಿಗಾಗಿ ಇರುವವನು ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ. 
( ಎ೦ದರೆ ಅವಷಮು ತನಗಾಗಿಯೇ ತಾನಿರುವವನು; ಅಥವಾ ಸ್ವಾರ್ಥನು. 
ಆದುದರಿ೦ದ) ಅಪ್ರಮೇಯನು (ಹೀಗೆ) ಆತ್ಮನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ಮೊದಲಾದ (ಯಾವ) ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ ಸಿಗಲಾರದವನೆಂದು (ಸಿದ್ಧ 
ವಾಗ. ತ್ತದೆ.) ॥ ೪೮॥ 

ವೇದವಾದರೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತದೆ; 

ದೃಶ್ಯವಾದ, ಪರಿಜ್ಚಿನ್ನ ವಾಡ (ಎಂದರೆ ದೇಶ, ಕಾಲ ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳಿಂದ ಅಂತವುಳ್ಳೆ ಆಥವಾ ನಿಯಮಿತವಾದ), ಹೊರಗಿನದಾದ, ಅಥವಾ 
ಶೂಪ್ಮ ಮೊದಲಾದ (ಇಂಬ್ರಯಗೋಚರವಾದ ವಸ್ತುವೇ ಮಾತ್ರ 
ಪ್ರತೃಕ್ಟ್ಪಾದಿಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ವಿಷಯವಾಗಬಲ್ಲದು. ಆದರೆ; ಆತ್ಮನು 


ಇಂತಹ (ಎಸ) ವಸ್ತುವಿಗೂ ವಿಪರೀತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ 


ವಿ 
ಆ 
(ಸ್ಮಯಂಪ್ರಕಾಶನಾದ ಮತ್ತು) ಬ್ಲಾಸಸ್ನರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಬು ಡ್‌ ದಿ ಹೆ ಜು ಐ ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ (ಎಎದರೆ ಪೃತ್ಛಕ್ಟಾ ದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ) ಯಾರೂ ನೋಡು 


ಪಡು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 1೪೯% 4 

ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾದ ವೇದವು ಆದರದಿಂದ "ನೋಟಿ 
ವನ್ಫು ನೋಡುವವನಾದ....' (ಬೃ, ಉ ಒ. ೪. ೨), (ಮತ್ತು 
ನಮ್ಮೆಸ್ಲ)ರೊಳಗಿದ್ದು, (ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪನೇ) ಆಗಿದ್ದೆ ಆತ್ಮನನ್ನೇ 
ನೋಡುವದು (ಯಾರಿಗೂ) ಶಕ್ಕವಲ್ಲೆಂಬ ನ್ಯಾಯಬದವಾಡ ಮಾತನ್ನೇ 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. 1೫೦ ॥ “ 


೧೮೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಅಸುಮಾನ(ವೆಂಬ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕೆ ಅತ್ಮನು) ವಿಷಯನಾಗುವದಿಲ್ಲ 
ವೆನ್ನಲಿಕ್ಕೆ ಇನ್ನೊಂದು * ಕಾರಣವ್ರಂಟು; 

(ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳ ನಡುವೆ ಎಡೆಬಿಡದೆ ಒಂದೇಸವನೆ ಸಂಬಂಧ 
ಕ್ಸ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಮೊದಲು ಮನಗಂಡ 
ಮೇಲೆ ಮಾತ), ಅನುಮಾನವು ಅಸ್ಕಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಅನು 
ಮಾನದಿಂದ ಊಹಿಸಬೇಕಾದ ವಸ್ತುವಿಗೂ, ಮತ್ತು ಯಾವುದರ ಮೇಲಿಂದ 
ಅದನ್ಸು ಊಹಿಸಬೇಕಾಗಿರುವದೋ ಆ ವಸ್ತುವಿಗೂ ನಿತ್ಸಸ೦ಬಂಧವಿರುವ 
ದೆಂಬದನ್ನು, ಮೊದಲು ಪೃತ್ಯಕ್ಷಪ್ರಮಾಣ ಇದಿ೦ದಲೇ ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕಾಗು 

ಕಾದ 


ವಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ನಾವು ಪೃತ- 


ವದು. ಉದಾ: («ಈ ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯದೆ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಹೊಗೆ 
ಇದೆ” ಎಂಬದೊಂದು ಊಡಯು. ಇ.್ಲಿ ಅನುಮಾನದಿಂದ ಊಹಿಸಲ್ಪಡ 

ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುವು ಬೆಂಕಿಯು. ಅದನ್ನು ನಾವು ಅಲ್ಲಿಯ ಹೊಗೆಯಿಂದ 

ಊಹಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಹೊಗೆಯಿದ್ರ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಬೆಂಕಿಖರಲೇ 

ಬೇಕೆಂದು ನಾವು ಏಕೆ ಒಪ್ಪಬೇಕು? ಯಾಕೆಂದರೆ, " ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿ ಹೊಗೆ 

ಯಿರುವದೋ, ಅಲ್ಲೆಲ್ಲ ಸು ಇದ್ದೇಯಿರುವಡೆಂ'ಬದು ನಮ್ಮ 

ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪ ಅನುಭವದ ಮೇಲಿಂದ ಸಿದ್ದವಾದ ಮಾತಾಗಿದೆ. ಎ೦ದರೆ ಹೀ 

ಮ, 


ಜಟಾ ಬೆಂಕಿಗೂ ನಿತ್ಯಸಂಬಂದವಿರುವದೆಂಬದು ಪ 


ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಇಲ್ಲ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅನುಮಾನವೆ 
ಜೀವಿಸಿರುತ್ತದೆ.. ಆದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ) ಪ್ರತ್ಯ _ವೆಲ್ಲ ಹೊರಗಿರುವ 
(ಬಡವಿಷಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ: ಗ್ರಹಣಮಾಡಬ 
ಹೊರಗಿರುವ ವಸ್ಮುವಲ್ಲ,. ಅವನು ನಮ್ಮ ಹ ಒಳ/1ನ ಸ್ತರೂಪವೇ 
ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವು ಅವನನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಲಾರದು. 
ಎಂತೆಯೇ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳ ನಡುವೆ ನಿತ್ಸ) ಸಬಂಧವಿರುವ 


ದೆಂಬದನ್ನು (ಪುತ್ಯುಕ್ಷ ದಿಂದ ಸಿದ್ದ ಮಾಡಿಕೊಡಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. ಆದುದ 


ಬ 
( 
₹೭4 
ಲ 
4 
ಕ 
ಗ್ರ 


೪ ದೃಗ್ಸ್‌ ದೃಶ್ಯ ವೇಳಕೃನುಸರಿಸಿ ಆತ್ಮನು ಸೋಡಲ್ಪಡಲಾರನೆಂದು ೫೨ ನೆಯ 
ಹುಡಿಯನ್ಲಿ ವೇವವು ಹೇಳಿದೆ. ಆ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಬ್ಬಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ಹೋದ ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನು 
ಶೋಡಿನ, ೫೧ ನೆಯ ಸುಡಿಯಹುಗ್ಗೆ ಬೇರೊಂದು ಅನುಮಾನವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


೧೮ತ್ತಿ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 
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ಆಕ 


(ಎಂದಿಗೆ 


“ಹೊರಗಿನ ವಸು ಗಳಿಗೆ 


ಪಿ 
ಒಲ ಗುತ 
ನ 


ಬಾಣವ ಪರತ್‌ 


ಡ್‌್‌ 


ಹ 
೦೨೧೨೬೨ 


ಪತ್‌ 


ತ್‌ 
ಡ್‌ ಸಃ 
ವಾಗಲಾರನ ಇದುದರಿಂದ, 


ಕತೆ 


ತ್‌ 
ಇಟ್‌ ಹಣತೆಯ. ಆಟ್‌ ಸಆ್‌ಆಗಿತ್‌ ಗತ ಡ್‌ 


. 


ಐಟ-ಒಹಣ 


ದವು 


_ತಂತ್ರವಾಗಿಯೋ ಅತ, 


0 
ಡಿ 


ತಿ 
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ಕಾಡೆ 
ರಿ ಬ್‌ 


ಪ 
ಸ್‌ 
ಹ 
ಛ್‌ 
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2 
ಸಹಬವಾಗಿಯೇ 


ಒಪ 


ಆಲ್‌ 
ಗಟ 


2೫೨ ॥ 


ಡುವದಿಇವಾದ ರಿಂದ... 


ಡಿ 
ೈಡಿ,) 


ವಾಗುತ 
ತಿಳಿಯಲ್ಲ 


೬ 


ಕ 


(ಕಗಳಿಂದ ಪ್ರಾಣಗಳವರೆಿಗಿನವೆಲ್ಲ (ಎಂದರೆ ದೇಹ 


ಇ 
ಅನ್ನ 


ನ 


ಶ್ನಯಿ 


ಅ 
ಆ 


ಲ್ಲೆಂದು 


ಹಾಗೆ 
೨ 


» ಪ್ರಾಣವಾಗಲಳಿ) ಆತ್ಮ 


ಡ್‌ 


ಕಾಳೆ. ಎಳ ತಿರೆ 
ಸಡಕಸ ಖಳ್‌ ತೆ 

ಇ 
ಇಂದಿ.ಯಗಳಾಗಳಿ 


ಅ 


ವಾಗಲಿ, 


) 


ಶ ರ್ಯದಿಂದ ಹಾಗಾದಕೆ 


ಬ 


ಬೂ 


ಸ್ಮಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಆ 


ದ ಯತಿಯು ( 


ಇ 
ಗು 


೧೮೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ನಾನು ಯಾರು? ಎಂಬ ಸಂದೇಹಕ್ಕೊಳಗಾದೊಡನೆ, ವೇದವು. "ಅದು 
(ನೀನು) ಇರುವಿ' ಎಂದು ಉತ್ಕರ ಕೊಡುತ್ತದೆ. 1 ೫೩॥ 


ಈ ಅನ್ನಯವತಿರೇಕನ್ನಾ-ಯವನ್ಟು ("ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' 
ಎಂಬ ವಾಕ್ಚುದೊಳಗಿನ ಪದಗಳ) ಆ ಅರ್ಥಗಳು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯುವ 
ವರೆಗೆ ಹಿಂಬಾಲಿಸಬೇಕು. (ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಪದಗಳ ಆರ್ಥವನ್ನು ) 
ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದವನನ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಾನು ಬೃಹ್ಮನಿದ್ರೇನೆಂ'ಬ ಚ್ಗಾ ನವು 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. (ಈ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಶನ್ಸಾ ಯವನ್ನು ಹೋದ ಅಧ್ಧಾ ಯದಲ್ಲಿ 
ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೂ ಅದು ಬಹು ಉಪಯುಕ್ತ ವಾಗಿರುವದ 
ಏಂದ, ಅದನ್ನು ಮತ್ತೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಂಕ್ನೇಪವಾಗಿ ಹೇಳುವದು ಸರಿಯೆಂದು 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ. ದೃಗಾ-ದ್ದಶ್ಚವಿನೇಕದಿಂದಲೂ, ಹುಟ್ಟು 
ಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾದ. ವಸ್ತುಗಳು (ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿ 
ಗೀಡಾಗದೆ, ಆ ವಸ್ತುಗಳ ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿಗೆ) ಸಾಕ್ಷಿ(ಯಾ ರಾಗಿರುವ ವಸ್ತು 


ವೆಂಬ) ವಿವೇಕದಿಂದಲೂ, ಮತ್ಚೃ ಶೃತಿಯ ಆಧಾರದಿಂಡಲೂ, ಸಂಕ್ಸ್ನೇಪ 


ವಾಗಿ (ಮತ್ತೆ ಈ ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕನ್ಯಾಯವನ್ನು) ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತೇಮೆ-- 


(ದೃಶ್ಯವಾದ ಕೊಡವು ಅನಾತ್ಮವೆಂಬದು ಸ್ಚಷ್ಟವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
“ನಾನೇ ಕೂಡವೆಂ'ದು ಯಾರೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ನೋಡಲ್ಪಡುವ 
ವಸ್ತುವು ನೋಡುವವನಿಂದ ಬೇರೆಯೂಗಿರಲೇಬೇಕು. * ಆದರೆ) 
ಕೊಡದಂತೆ ದೇಹವೂ ದೃಶ್ಯವೇ. (ಮತ್ತು) ದೇಹದಂತೆ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಾದರೂ (ದೈ ಶವೇ.) ಇಂದಿ,ಯಗಳಂತೆ ಮನಸ್ಸಾದರೂ (ದೃಶೃವೇ 
ಆಗಿದೆ.) ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿನಂತೆ ಬ.ದ್ದಿ (ಅಥವಾ ಅಂತಃಕರಣವಾದರೂ 
ದೃಶ್ಯವೇ ಸರಿ ಹೀಗೆ ಇವೆ ದ್ಪ ಶೃಪದಾರ್ಥಗಳಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಇವು 
ಗ್ಗ ಲ್ಲ ಅರಿಯುವ ಆತ್ಮವಸ್ತುವ್ರ, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರಲೇ 


ದ 
ಬೇಕ) ॥೫೪॥ 
ದರಂತೆಯೇ, ಕಾರ್ಯಕಾರಣರೂಪದಿಂದ ಸಂಬದ್ಧವಾದ, ಮತ್ತು 


* ಇಪ್ಪ! ಇ2!ಗ: ಏತೇ ಷ ೪] 201 | 





ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮೫ 


ಹುಟ್ಟುಸ ಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾದ ವಸ್ಮುಗಳ (ಹುಟ್ಟುಸಾವಗಳಿಗೆಸ್ಲ, ಆತ್ಮನು 
ಸಾಕ್ಷಿ ಟಕ (ಹೇಳುತ್ತಾರೆ); 

(ಅನಾತ್ಮಪದಾರ್ಥಗಳೆಲ್ಲ ಹುಟ್ಟುಸಾವು ಗಳಿಗೀಡಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಹುಟ್ಟು ವ) ಮೊದಲು ಅವು ಅಸತ್ಯ ವಾನಿಷು | (ಹುಟ್ಟುವಿಕೆಯಿಂದ) ಸತ್ಯ 
ವೆಂದು (ತೋರತತ್ತುತ್ತವೆ,) ಮತ್ತು 'ಅಡರಂತೆಯ ಸತ್ತವೆಂದು 
ತೋರುವ) ಅವು (ಇನ್ನೊಂದು ಕ್ಚಣಕ್ಕೆ ನಾಶವಾ! ಹೋಗುವದರಿಂದ) 
ಅಸತ್ತ ವಾಗುತ್ತವೆ ಮೆ ಹೀಗಾಗುವದು ಅನಾತ್ಮ/ವಸ್ತುವಿನು;, ಸಹಜ 

ಸ್ವಭಾವವೇ ಇುತ್ತದೆ. (ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ವಸ್ತುಗಳ 
ಹುಟ್ಟು ಸಾವು ಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಎಡೆಬಿಡದೆ ನೋಡುತ್ತಿರುವ) ಸಾಕ್ಷೀ(ರೂಪ 
ನಾಡ) "ಆತ್ಮನು, ಇದಕ್ಕೆ ವಿಪರೀತನಾಗಿರಲೇಬೇಕು. (ಎಂದರೆ. ಅವನು 
ಬಾಸ ಬದಲಾಗದಂಥವನೂ, ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗದಂಥವನೂ 

ರಲೇಬೇಕು.) 12211 


ಹೀಗೆ ಮೇಲೆ (೪ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ ಕೊಡ ಮೊಡರಾ ' 
ದವ್ರಗಳು (ಎಂದರೆ ಒಡವಸ್ತುಗಳಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಬುದ್ಧಿಯವರೆಗಿನ 
“ಎಲ್ಲ ವಸು _ಗಳೂ) ದ್ಶ ಶ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದೆ, ಅವು ಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿ ರು 
ವವನೊಬ್ಬನ ನು (ಅವುಗಳಿಂದ ಚಕಯಾಗಿರಕೆಟೇಕುಬರು ಸೃಷ ವಿದೆ. 
'ಯಾಕೆಂದರೆ ಸ ಹೊರತು, ಯಾವೂ ನೋಡಬ್ಬ ಡುವ 
ವಸ್ತುಗಳಾಗಲಾರವ ಪ್ಪೇ?) ಆದುದರಿಂದ ಅವು ಆತ ಸೈವಾಗಲಾರವೆಂಬದನ್ನು 
(ಹೀಗೆ) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದಲೇ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬಹುದು. (ಈ ರೀತಿ 
“ಅವ್ರ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸಿದ ಮೇಲೆ) ಅವುಗಳ ವಿಶಿಷ ಎಧರ್ಮಗಳಾವ 
ವೆಂಬದನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. (ಮತ್ತು) ಅವು (೧) ದೃಶ್ಯವಾಗಿರುವವು, 
4೨) ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗಿರುವವು, ಎಂಬಿವೇ ಮೊದಲಾದ ಕಾರಣ 
'ಗಳಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕು. (ಆದರೆ ಅವು 
ಗಳಂತೆಯ್ಲೇ) ಅಹಂಕಾರವಾದರೂ ದೃಶ್ಯವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದನ್ನೂ 
ನೋಡುತ್ತಿರುವವನೊಬ್ಬನು (ಅದರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ) ಇರಲೇಬೇಕೆಂದು 
ಫಿಶ್ಚಿತವಾಗುವದು. ಇದನ್ನೇ (ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ದಾ ರೈ 


೧೮೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


(ದೇಹದ ಹೊರಗಿದ್ದು ದೃಶ್ಯವಾಗಿರುವ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಮ್ಮ ದೇಹವು ( ದೃಷ್ಟ ವ ' ಎಂದೆ ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು. ಎಂದರೆ 


ಕೊಡವು ದೃಶ್ಯವೆ ದೆಂದು ಬೇಳಿಕೊಡನೆಯೇ, ಸಾ ನೋಡುವವನೊಬ್ಬ 
"ದ್ರಷ್ಟ್ಟ'ವ್ರ ಇರುವನೆಂದೇ. ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗಿ 
ದೃಶ್ಯವಾದ ಕೊಡವ್ರ ದ್ರಷ್ಟ್ಟವಾದ ಜೇಷವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ಚಿಹ್ನ 


ಅಥವಾ ಗುರುತಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹಾಗೆಯೇ, ದೃಶ್ಯ 
ವಾಗುವ ದೇಹ ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಶಾದವುಗಳು, ಅವುಗಳನ್ನು 
ನೋಡುವ ಮತ್ತು ಅವತ್ಯೂ ಒ ಒಳಗಿರುವ ಅಂತಃಕರಣವನ್ನು ಸೂಚಿಸು 
ಚಿಹ್ನ ಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಹೀಸ) ಸೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ತ2ದೆ 
ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಸೂಜಿಸುವ ಗುರುತುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಅದರಂತೆಯೇ 
ಅಹಂಕಾರವಾದರೂ (ಒಬ್ಟೂಮ್ಮೆ) 

ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನ ಸನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ಗುರುತಾಗಿರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳ 


ಬಹುದು. ೫೬॥ 


ಚ 


ನ್‌ ಜಾ ಆ (ಜ್‌ ದ್‌ ೩೧ 
ಟ್ಟ ಶ್ಜೆ ವಾಗವದರಿಂದ, ಅದೂ ಆದಿನು 
ಸಂ ಛೃ 


ಪೂ. ಪ; ( ಎಂದಮೇಲೆ ನಿಮ್ಮ ಆಂಬೋಣದಂತೆ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಬರೇ ಅನುಮಾನದಿಂದಲೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು. ಶಕ್ತವಿದ್ಯಂತಾಯಿತು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ದೃಶ್ಛ ಮತ್ತು ದ್ರಷ್ಟ,'ವೆಂಬಒವ್ರ « ತಂದೆ-ಮಗ' ಎಂಬಂತೆ. 
ಸಂಬಂಧವಾಚಕ ಶಬ ಗಳಿದ್ದು, ಒಂದು ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಅವಶ್ಚವಾಗಿಯೇ 


ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ದೃಶ್ಯವಿದ್ದ ಲ್ಲ ದ್ರಷ್ಟ್ಟೃ್ರವೊಬ ಸು ಇರಲೇಬೇಕೆಂದು 
ನಿಶ್ಚಿತವಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಅದರಂತೆಯೆ 

ಸಾಧನ, ಮತ್ತು ನೋಡಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತು 
ವಾಗುತ್ತಿರುವ ಪ್ರಪಂಚದೊಳಗಿನ ವಸ್ತು ಗಳೆಲ್ಲ ಎಚ್ಡರ, ಕನಸು, ಮತ್ತು 
ನಿದ್ದೆಯೆಂಬ (ಬೇರೆಬೇರೆ ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ) ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗಿರು 
ವದು (ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಎಚ ರದೊಳಗಿನ ತ್ರಿಪುಟಿಯು ಎಚ್ಚರ 
ದೊಳಗೆ ಮಾತ್ರ ಇದ್ದುಕೊಂಡು, ಎಚ್ಚ ರಿದ ಸಂಗಡಲೆ 

ಕಿಂಬಹುನಾ, ಜುಗ ಸ್ತುಗಳು 
ಹುಟ್ಟಿ ಸಾಯುವದನ್ನು ನಾವ್ರ ನೋ ಜೇ ವೆ. 
ಎಚ್ಚರದೊಳಗಿನ ತ್ರಿ ಪ್ರಬೆಯು ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲವೆಂಬದಂತೂ ಖಂಡಿತ. 


ಮೂರನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯ ೧೮೭ 
ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ಪ್ರಪಂಚವೂ, ಆದಶೊಳಗಿನ ವಸ್ತುಗಳೂ, ಎಚ್ಚರದ 
ಪ್ರಪಂಚದಿಂದಲೂ ಅದರೊಳಗಿನ ವಸ್ತುಗಳಿಂದಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವವೆಂ 
ಬದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಒಪ್ಪಿಗೆಯಾಗಬೇಕಾದ ಮಾತು. ಇನ್ನು, ಎಚ್ಚರದೊಳೆ 
ಗಿನ ತಿ)ಪ್ರುಬಿಯಾಗಲಿ, ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ತಿ)ಪ್ರಬಿಯಾಗಲಿ-ಯಾವುದೂ ನಿದ್ದೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ ಹುಟು ಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗುವ 
ಈ ತ್ರಿ.ಪ್ರಟಿ-ಮುಪ್ಪುರಿ- ಅಥವಾ ತ್ರಿವರ್ಗವು) ಆದರ ಹುಟ್ಟು ಸಾವು 
ಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಸಾಕ್ಸೀ ಆತ್ಮನನ್ನು ( ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ) ಮತ್ತು 
ಜಗತ್ತಿನ ಬೆಳಕು-ಕತ್ತಲೆ(ಗಳೆಂಬ ಅವಸೆ ಗಳಿಗೆ. ಕಾರಣನಾದ ಸೂರ೯್ಬನು 
ಬೆಳಕು-ಕತ್ತಲೆಯೆಂಬ ವಿಭಾಗವನ್ನು ದಾಟಿದವನಾಗಿರುವಂತೈ, ( ತ್ರಿಪ್ರಟಿ 
ಯೊಳಗಿನ ವಸುಗಳ ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನಾ” 
ದರೂ) ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗದೇ ಇರುವನೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಎಂದಮೇಲೆ; ನೀವು (ವೇದ) ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಯಾವ ಆತ್ಮನ ಬ್ಲ್ಯಾಸವಾಗುವ. 
ದೆಂದು ಹೇಳುವಿರೋ, ಅಂತಹ ಕೇವಲ ಬ್ಲಾಾನರೂಪನಾದ ಮತ್ತು 
ಹ.ಟ್ಟುಸಾವುಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಆತ್ಮನ ಬ್ಲಾನವು ಈ ರೀತಿಯಿಂದ. 
ಕೇವಲ ಆನುಮಾನದಿಂದಲೂ ಆಗುವದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಅನುಮಾನದಿಂದಲೇ ಇಚ್ಚಿತವಾದ ಬ್ಲ್ಯಾಸವಾಗುತ್ತಿರಲಿಕ್ಕೆ, ಅನ್ವಯವೃತಿ 
ರೇಕರೂಪ ಅನುಮಾನವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿದ ಮೇಲೂ, ವೇದವಾಳ್ಯವು 
ಆವಶ್ಯಕವೆಂದು ಏಕೆ ಹೇಳಬೇಕು? ಇದರಿಂದ) ವೇಡವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಹೇಳ 
ಬೇಕಾದ ವಿಶಿಷ್ಟ (ವಿಷಯವೇ ಏನೂ ಇಲ್ಲೆಂದು ಸಿದ ವಾಗುವದ್ಲ) | 

ಉತ್ತರ;-- ಅಲ್ಲ; ಅಲ್ಲ. ಇದರಲ್ಲೇನೂ ದೋಷವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂ. 
ದರೆ ಅನುಮಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ಬ್ಲ್ಯಾನವೆಲ್ಲ (ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ವಾದುದೂ) 
ದೂರಾದುದೂ ಇಡುತ್ತದೆ. (ಹೇಗೆಂದರೆ: ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಹೊಗೆಯು ಕಾಣು 
ತ್ರಿ ರುವದರಿಂದ, ಅಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯಿರಬೇಕೆಂದು ನಾವು ಊಹಿಸುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ 
ಇದರಿಂದ, ಅಲ್ಲಿರುವ ಬೆಂಕಿಯ ಬ್ಲ್ಯಾನವು ನಮಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚವಾದಂತೆ 
ಆಗಲಾರದು. ಅಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿ ಇರುವದೆಂದು ನಾವು ತರ್ಕಿಸಿದರೂ, ಅದು 
ದೂರಾಗಿಯೂ, ಅಪೃತ್ಯಕವಾಗಿಯೂ ಉಳಿದೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಆದರೆ. 
ಆದೇ ನಾವು ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಅದರ ಬ್ಲ್ಯಾನವು ನಮಗೆ 


೧೮೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪೃತಸಕ್ಟ ವಾದಂತಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಅನುಮಾನದಿಂದಾ 
ಗುವ ಜ್ಞ್ಯಾನವೆಲ್ಲ ದೂರಾದುದಾಗಿರುತ್ತದೆ; ಅದು ಸಾಕ್ಷಾತ್‌ ಜ್ಞಾನವಾಗಿ 
ರುವದ್ದಿ್ಲ. ಆದರೆ ಮೋ ಕ್ಸ ಕೆ ಬೇಕಾಗಿರುವದು ಇಂತಹ ದೂರಾದ 


ಜ್ಹಾನವಲ್ಲ; ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಬ್ಯಾನಿಂ ದಲೇ ಮುಕ್ಕಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದ 
ರಂದ ಅನುಮಾನದಿಂದ ಆತ್ಮನ ಅಸಿ ತ್ತವು ಸಿದ್ದ ವಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಆ 


( 


ಚ್ಹಾನದಿಂದ ಮೋಕ್ಟ ಸವಸ ; ಸಿಕ್ಕಲಾರದು..' ಅದಕ್ಕೆ ಸೇಡವಾಕೃವೇ ಆವಶ್ಯಕ 


ವಿಡೆಯೆಂದಮೇಲೆ ಆಸ್ವಯವೃತಿರೇಕರೂಪ ಅಸುಮಾನವಾದ ಮೇಲೂ, 
ಬಿಡುಗಡೆಗಾಗಿ ವೇದವಾಕ್ಚವು ಅತ್ಯಗತ್ಯವಿದೆ.) 


ಆಭಾಸ 
ಇ. ಪ್ಮ ; ಚ 


ವೆಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಪ್ರತ್ತ- 


ಕ 


ದೇಳೆ? (ಅನುಮಾನದಿಂದ ಸಹ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರ 
ತ್ಸ ಬಾಗು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಕೋಡುವವ, ನೋಡುವ ಸಾ ೋಡಲ್ಪಡ ಡುವ ವಸ್ತುಪೆಂಬ 
ಮುಫ್ಪುರಿಯೊಳಗಿನ ) ಅನಾತ್ಮ ( ವಸು ಗಳ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಆತ್ಮನು ಸಾಕ್ಷಾತ್ತಾಗಿಯೇ-ನೆ? ಅಥವಾ ನೀಟಾಗಿಯೇಇನೋಡು 
ತ್ತಾನೆ. ( ಆದುದರಿಂದ ಅನುಮಾಸದಿಂದಲೂ ಆತ್ಮನು ಪೃತ್ಯಕ್ಷನೆಂ'ಬುವ 
ಜ್ಞ್ವಾನವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ) ವೇಡವಾಕೃವಾದರೂ (ಈ 
ವಿಷಯದನ್ಲಿ, ಎಂದರೆ ಮೋಕ್ಟ ಸ್ಕೈ ಬೇಕಾಗುವ ಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವ 


ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ) ಜಿ ನ ಿಲಸನಸ್ಸ ೇನು ಮಾಡುವದು ? 


ಭು. ಹಾಗೆ (ನೀವು) ಹೇಳುವದು ಸರಿಯ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಹಾಗಾಗುವ ( ಎಂದರೆ ಅನುಮಾನದಿಂದಾಗುವ ) ಜ್ಲಾನವೆಲ್ಲ ( ಊಹೆಗೆ 


ಣು” 
ತವಶ್ಚಕವಾದ ಕೆಲವು ಸಾಮಾಸ್ವ ) ಗುರುತು ಅಥವಾ ಚಿಹ್ನಗಳ ಮೇಲೆ 
ತವಲಂಯಸಿ ತ್ತದೆ... ಎಂಡರೆ. ಅನುಮಾನದಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞಾನ 


ಸಾಮಾನ್ಯವಾದುದು ಇರುತ್ತದೆ. ಉದಾ: "ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಯಿರುತ್ತದೆ; 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಹೊಗೆಯಿರುತ್ತದೆ'ಯೆಂಬ ಜ್ಪಾನವಾಯಿತೆಂದು ತಿಳಿ 
ಯುವ. ಇಲ್ಲಿ ಬಬೆಂಕಿಯಿರುವದೆಂ'ಬ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗಾಗುವಡೇನೋ 
ಸರಿಯೇ. ಆದರೆ ಅದರ ಸ ರೂಪ ವೇನು? ನಮಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಆಗುವ ಜ್ವಾನವು 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಸ್ವರೂಪದ್ದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಎಂದರೆ ಉಷ್ಣತೆ ಸುಡುವಿಕೆ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮೯: 


ಮೊದಲಾದ ಕೆಲವು ಧರ್ಮಗಳುಳ್ಳ ಬೆಂಕಿ'ಯೆಂಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ವಸ್ತುವೆಂದು 
ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಇರುವದೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಇನ್ಲಿ' ನಮಗಾಗುವ ' 
ಜ್ಞಾನವು ಸಾಮಾನ್ಯ ಬೆಂಕಿಯದು. ಆದರೆ ಆ ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ, ಅ ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ವಿಶಿಷ್ಟರೂಸದಿಂದ ಇರುವ ಬೆಂಕಿಯ ಜ್ಞಾನವು, ಈ ಊಹೆಯಿಂದೆ 
ನಮ ಗಾಗುವದು ಎಂದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಆ ಪರ್ವತದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು 
ನಾವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ, ಆ ಬೆಂಕಿಯ 
ವಿಶಿಷ್ಟರೂಪದ ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ 
ಎಂದೂ ಸಕ್ಕರೆಯನ್ನು ತಿನ್ನದ ಮತ್ತು ನೋಡದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ, ಬೆಲ್ಲದ. 
ಮೇಲಿಂದ ಸಕ್ಕರೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡಬೇಕಕಾಗಿದೆಯೆಂದು 
ತಿಳಿಯುವ, ನಾವು ಆಗ " ಬೆಬ್ಸದಂತೆ ಸಕ್ಕರೆಯಾದರೂ ಸವಿಯಾಗಿರು 
ತೃದೆ. ಆದರೆ ಸ ಸತ್ಯ ಬಣ್ಣವು ಸುಣ್ಣ ದಂತೆ ಬೆಳ್ಳಗಿರುತ್ತದೆ; ಬೆಲ್ಲದಂತೆ ` 
ಕಪ್ಪಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ”ವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೆ ವೆ. "ದರ ಮೇಲಿಂದ ಆ ಮನುಷ್ಯನು 

ಸಕ್ಕರೆಯೆಂದರೆ "ಏನೆಂಬದನ್ನು ಊಹಿಸಬಹುದು. ಅಲ್ಲಿ ಅವನ ಉಡೆಗೆ.. 
ಆಧಾರಗಳೇನೆಂದರೆ ಸವಿ ಮತ್ತು ಬಿಳೇ ಬಣ್ಣಗಳು. ಆದರೆ ಸವಿ ಮತ್ತು 
ಬಿಳೇ ಬಣ್ಣಗಳು ಬಾವಾ ತ್ಯ ಶಬ್ದಗಳು * ಅವು ಸಕ್ಕರೆಯ 
ಹೊರತು ಬೇರೆ ಎಪಿ ಲ್ಬೋ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವವು. ಆದುದರಿಂದ. 
ಹೀಗೆ ಸವಿ ಮತ್ತು ಬಿಳೇ ಬಣ್ಣಗಳಿಂದ ಆ ಮನು ಷ್ಯನಿಗೆ ಸಕ್ಕ ರೆಯ 
ಅನುಮಾನ ಬ್ಲಾನವಾದರೂ, ಅಷ್ಟ . ಅವನಿಗೆ ಸಕ್ಕರೆಯ ಪ ತ್ಕ 

ಬ್ಣಾ ಸವಾಗುವದು ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಕವಿ ಸಾಮಾನ್ಯ ಸವಿ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಬೀಳೇ ಬಣ್ಣಗಳನ್ನು ಅವ ವನು ಚೂ ಸಕ್ಕರೆಯ ಸವಿ 
ಮತ್ತು ಬಿಳೇ ಬಣ್ಣಗಳನ್ನು ಆವನು ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಎಂದಿಗೂ ತಿಳಿದು. 
ಕೊಳ್ಳ ಲಾರನು. ಅದೇ ಅವನ ಮುಂದೆ ಒಂದು ಚಮಜೆ ಸ ಸಕ್ಕರೆಯನ್ನು 

ಹಿಡಿದರೆ ಸಾಕು. ಆಗ ಅವನಿಗೆ ಸಕ್ಕರೆಯ ಪ್ಲ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪ ಜ್ಞಾ ನವಾಗಲಿಕ್ಕೆ 

ವೇಳೆಯೇ ಹಿಡಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿ ಬ ಜಾ ಚ್ಞ್ವಾನ ನವು 
ಎಂದಿಗೂ ಪ್ರತ್ವಕೃವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ನೀವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಅನುಮಾನದಿಂದ ಆತ್ಮನು ಇರುತ್ತಾನೆಂ'ಬ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದೇನೋ 


೨ ಮೇಲೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 





ಹೆ ತ ಡ್‌ 
೧೯೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಸಿದ್ಧಿ 


ಸರಿ. ಆದರೆ ಅಷ್ಟ ರಿಂದ ಅನಾತ್ಮಗಳ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ 
ನೋಡುವ ಅತ್ಮನೊಬ್ಬನ ಸು ಇರುವನೆಂಬ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗಾಗಬಹುದು. 
ಆದಶೆ ನಮಗೆ ಆ ಆತ್ಮನ ಪ್ರತ [ಶ್ಚದರ್ಶನವು ಮಾತ್ರ ಅದರಿಂದ ಆಗ 
ಲಾರದು, ಆದುದರಿಂದ) ಹೀಗೆ" ( ಸಾಮಾನ್ಸ ) ಗುರುತುಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನ 
ಬಗ್ಗೆ ಊಹಿಸಲ್ಪ ಟ್ಪಿ ಅಪ್ರ ತ್ಯಕ್ಹ ಬ್ವ್ವಾ . ಪ್ರತ, ಸ್ಸ ಬ್ತ್ವಾ _ನವಾಗಲಾರದು. 
ಮತ್ತು ತೇಡರಂರೂ "ಯಾ ವ(ಆ ತ್ಮ ನನ್ನೆ ೇ ಈ (ಸಾಧಕನ ನು) ಹುಡು 
ಕುತ್ತಾನೋ, ಅವನಿಗೆ (ಮಾತ್ರ ಆ ಆತ್ಮ ನು ಸಿಕ್ಯುತ್ಮಾನೆ;'* (ಕಠೋಪ 
ನಿಷತ್‌ ೨. ೨೩) ಎಂದು ಇದೇ ಮಾತನ್ಸೇ (ಎಂದರೆ ಬರೇ ಅನುಮಾನ 
ದಿಂದ ಈ ಆತ್ಮನು ಸಿಕ್ಕಲಾರನು. ವೇದಾಂತವಾ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾಗಬಹುದಾಡ 
ಸಾಕ್ಟಾತ್ಯ್ಯಾರದಿಂದ ಆತ್ಮದರ್ಶನ ಪಡೆಯಬೇಕೆಂದು ಪ್ರಯತ್ನಿ ಸುವವನಿಗೇ 


[1 


ಮಾತೃ ಆತ್ಮನು ತೋರಿಕೊಳ್ಳು ರ್ಮವನು-ಎಂಬ ಮಾತನ್ನೇ) ಹೇಳಿರುತೃದೆ. 


ಆದುದರಿಂದ ಕೆಳಗೆ ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ :.- 

(ಗುರುತು, ಧರ್ಮ, ಅಥವಾ ಗುಣಗಳಿಂದ ಅನುಮಾನ ಬ್ಲಾನೆ 
-ವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಗುರುತುಗಳಿಲ್ಲ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದವು, ಎಂದರೆ ಎಷ್ಟೋ 
ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವಂತಹವು ಇರುತ್ತವೆ. ಎಂದರೆ) ಗುರುತುಗಳೆಲ್ಲ 
(ಆದು ಕರ್ರಗಿದೆ,' *ಬೆಳ್ನೆಗಿದ್ದೆ' "ಸವಿಯಿದೆ,' (ಸಪ್ಪಗಿದೆ,  *ಕರಗಿಲ್ಲ,' 
«ಬೆಳ್ಳೆಗಿಲ್ಲ ', ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ) ಸಾಮಾನ್ಸ (ಸರ, ಬಳಿ ಮೊದಲಾದ 
ವುಗಳ ಬ್ಲಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ) ಅದರಿಂದ ಬಹಳವಾದರೆ 
ಆತ ನಿರುವನೆಂಬಷ್ಟೇ ಬ್ಗಾ ೬. ೫“ ಆದುದರಿಂದ (ವೇದ) ವಾಕದೆ 


6 ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ್ರಸಾದ ಅಥವಾ ಅನುಗ್ರ _ಹದಿಂದಲೇ ' ಮುಮುಕ್ಷುವಿಗೆ ಹೃ 
ವಾಗುವದೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ಎಷ್ಟೋ ಆನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ ಆದರೆ ಗಥ್ರೀಶಂಕರ 
ಭಗವತ್ಪುದರು ತಮ್ಮ ಕಾ ಕಕೋಪನಿಷದ್ಭಾಷ್ಯ ದಲ್ಲಿ ಅದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮೇಲಿನಂತೆಯೇ 
`ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಟೀಕಾರ ಮಾಡಿದೆ. ನೈ. ಓ. ಯ ಮೇಲಿನ ಡಂದ್ರಿಕೆ 
'ಯೆಂ_ಏಬ ಟಓೀಕೆಯಲ್ಲಿ ಈ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಎರಡೂತೆರನಾಗಿ ಮಾಡಬಹುದೆಂದು 
“ಹೇಳಿದೆ. ಆದರೆ ಯಾವುದೇ ಅರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ಅನುಮಾನವೊಂದರಿಂದಲೇ 
ಇನೋಸ್ಸದಾಯಕ ವಾದ ಜಜ್ಞನವು ಒಕ್ಕಲಾರದೆಂದು ಸಾರಾಂತವು. 





ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೯೧ 


ಅದ್ಮಿತೀಯನಿರುವದರಿಂದ ಅವನನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಗುರುತುಗಳಿಂದ 
ವರ್ಣಿಸುವದೇ ಶಕ್ಣದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಅವನ್ನು ಎಂದರೆ, ಆತ್ಮನು ಈ ತರದ 
ಸತ್‌-ಅಸತ್‌ ಮೊದಲಾದ (ಸಾಮಾನ್ಯಗಳನ್ನೆ ಲ) ದಾಟಿರುತ್ತಾನೆ. ಆದುದ 


ರಿಂದ (ವೇದ; ವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ ಅವನ ಜ್ಲಾನವಾಗುತ್ತದೆ. 1೫೭ ॥ 


ಪೂ. ಪ ;-- (ಒಳ್ಳೆಯದು.) ಹೀಗೆ (ಕರ್ರಗಿ)ರುವದು, (ಚಿಳ್ಳೆಗಿರು) 
ವೆದಿಲ್ಲ-ವೆಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಸಾಮಾನ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ಬಾಳಿಗೆಯನ್ನೆ ಲ್ಲ ದಾಟಿದ 
(ಎಂದರೆ ನಿರ್ವಿಶೇಷ ಅಥವಾ ನಿರ್ಗುಣ ಅದ್ರೆ ಎತ ಆತ್ಮ)ವಸ್ತುವೇ (ವೇದ) 
ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವದೆಂದೂ, (ಅಂತಹ ಜ್ಹಾನವೇ ಮುಕ್ತಿಗೆ 
ಆವಶ್ಯಕವಾದುದರಿಂದ, ವಾಕ್ಯದ ಹೊರತು ಬಿಡುಗಡೆಗೆ ಬೇರೆ ದಾರಿಯೇ 
ಇಲ್ಲವೆಂದೂ) ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ರಂ(ತಾಯಿತು.) ಆದರೆ ಅಂತಹ 
(ವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಯಾದರೂ) ನೀವು ಅಪೇಶ್ವಿ ಸುವ ವಾಕ್ಯದ 
ಆವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ. ಯಾಳೆಂದರೆ ಈ ತರದ ನಿರ್ವಿಶೇಷ ಆತ್ಮನನ್ನು ದನ 
ಕಾಯುವವರು ಮತ್ತು ಕುರುಬರು ಮೊದಲು ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಪಂಡಿತರ 
ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ (ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ) ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಅಲ್ಲಿ (ನೀವು ಹೇಳುವ ವೇದ) '`ವಾಕ್ಯವನ್ನೇನೂ ಅವರು *ೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. 
(ಆದರೂ ಅರರಿಗೆ ಆತ್ಮಜ್ಹಾನವು ತಾನಾಗಿಯೇ ಅನಾಯಾಸವಾಗಿ 
ಆಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಮುಕ್ತಿಗೆ ವೇದವಾಕ್ಯದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೇನೂ 
ಇಲ್ಲವೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ) 


ಉತ್ತರ:-- ಆಲ್ಲ; ಅದೇನೂ ಹಾಗಿರುವದಿಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಎಲ 

ಡ್‌ ನೃ ಹ ಣಿ ಣು 
“ಅನರ್ಥಗಳಿಗೂ ಮೂಲವಾದ ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಅಜ್ಞಾನವು ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. * ಇನ್ನು ಒಂದುವೇಳೆ, ನಿಡೈೆಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ವಾನವಿಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ, ವೇದವಾಕೃಗಳ ಶ್ರವಣ, ಮನನ, ನಿದಿಧ್ಭಾಸಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ, ಎಲ್ಲ 
ಜನವೂ (ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದೇನೆಂ' ದು ನಿಶ ಯಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಮತು 
ನ ಲ “ಜ್‌ ಎದು ಗ 





* ನೇಜೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೭ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲೆ ಕೆೊಟ್ಟಗುವ ಟನ್ಪಜಯನ್ನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಸವಿಸ್ತರ ಚಚೆ ಗಾಗಿ ಸಂಕ್ಷೇನ ಶಾರೀರಕದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ 
ಅಧನ್ಯಯ:ದ ೧೨೦-೧೩೪ ವರೆಗಿನ ಶೆಲ್ಲೇಗಳ[್ನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೧೯೨ ನೈಷ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಸ್ತೇಜ್ಲೆಯಿಂದ ಎಲ್ಲ ಜನರೂ ನಿದ್ರೆಯನ್ನ ನುಭವಿಸುವರಾದುದರಿಂಡೆ. 
(ಎಂದರೆ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ, ಅನಾಯಾಸವಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ನಿದ್ದೆಹೋಗುವೆ 
ದರಿಂದ, ಆಗ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾಾನವಾಗಬಹುದಾದುದೆ. 
ರಂದ, ಬಲ್ಲ ಜನರ ಪಾಲಿಗೂ) ಸಂಸಾರವೆಬ್ಲ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುವೆ 
ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ! (ಆದರೆ ಇದು. ಸರಿಯಾದ ಸಿದ್ದಾಂತವಾಗಲಾರದು.) 
ಮತ್ತು (ನಿದ್ದೆಯ ಅಸುಭವದೊಳಗೆ ಎಲ್ಲ ಜನರಿಗೆ ಮೋಕ್ಸ್ಟವಾದರೂ, ಆ 
ನಿದ್ದೆಯು ಮುಗಿದೊಡನೆ) ಆ ಮೋಕ್ಟದಿಂದ ಮತ್ತೆ ತಿರುಗಿ ಎಚ್ಚರಾಗುವ. 
ರೆಂದು ಹೇಳುವದೂ ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. (ಯಾಕೆಂದರೆ ಹಾಗೊಮ್ಮೆ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದವರೂ ತಿರುಗಿ ಸಂಸಾರಿಗಳಾಗುವರೆಂದರೆ ಎಂದೂ. 
ಯಾರಿಗೂ) ಮೋಕ್ಷ ವೇ ಆಗುವದಿಲ್ಲವೆಂದು (ಹೇಳುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರು. 
ತ್ತದೆ.) ಇನ್ನು, ಒಂದು ವೇಳೆ ನಿದ್ರೆಹೋದ ಮನುಷ್ಯನೇ ಬೇರೆ, ಮತ್ತು 
ನಿದ್ರೆಯಿಂದ ಎಚ್ಚರಾಗಿ ಏಳುವ ಮನುಷ್ಯನೇ ಬೇರೆ (ಎಂದರೆ ನಿದೆ) 
ಹೋದವನು ಆ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂಡುವದು ನಿಜ 
ಎದ್ದರೂ, ಮತ್ತೊಬ್ಬನು - ಎಂದರೆ ಆ ನಿದೈೆಹೋಡವನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಮತ್ತೊಬ್ಬನು -ಆ ಶರೀರದಲ್ಲಿ ಎಚ್ಚರಾಗುವನು) ಎಂದು ಹೇಳುವದೂ. 
ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಸಿದ್ರೆಯಿಂದ ಎಚ್ಚತ್ತ ಮನುಷ್ಯನು ತಾನೇ 
ನಾನು ಇಷ್ಟೊತ್ತಿ ನವರೆಗೆ (ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ) ಏನನ್ನೂ ನೋಡಲಿಲ್ಲ ವೆ'ಂದು 
ಗುರುತಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. (ಎಂದರೆ "ಈಗ ಎಚ್ಚರಾಗಿದ್ದ ನಾನೇ ಇಷ್ಟೊ 
ತ್ತಿನ ವರೆಗೆ ಸಿದ್ರಿಸುತ್ತಿದ್ದೆನು; ಆಗ ನಾನು ಏನನ್ನೂ ನೋಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ 
ವೆ'ಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಸಿದ್ರಿಸಿದ ಮನುಷ್ಯನೂ ಎಚ್ಚರಾದ. 
ಮನುಷ್ಯನೂ - ಇಬ್ಬರೂ - ಒಂದೇ ಎಂದು. ಅರ್ಥವು.) ಆದುದರಿಂದ. 
ಗಾಢನಿದ್ರೆಯನ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವು ಇರುವದೆಂದು ಅವಶ್ಚವಾಗಿ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾ- 
ಗುವದು. 

ಪೂ. ಪ್ನು ಒಳ್ಳೆಯದು. (ಯಾವುದೊಂದು ವಸ್ಮುವಿನ ಬಗ್ಗೆ)" 
ನಮಗೆ ಪ್ರೀತಿಯಾಗಲಿ, ದ್ವೇಷವಾಗಲಿ ಹುಟ್ಟಿದರೆ ಆ ರಾಗ ದ್ರೇಷಗಳನ್ನು 
ನಾವು ಪತ್ಯುಕ್ಷ ವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. (ಅದರಂತೆಯೇ ಕೊಡಮೊದ. 
ಲಾದವುಗಳನ್ನು ನಾವು ತಿಳಿಯದೇ ಇದ್ದಾಗೆ) ಕೊಡಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೯೩ 


ನಾವೆ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲವೆಂದು ಲೋಕದಲ್ಲಿ (ಎಂದರೆ ಲೌಕಿಕ ವೃವಹಾರದಲ್ಲಿ) 
ಪ್ರತೃಕ್ಷವಾಗಿಯೇ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. (ಎಂದರೆ ಕೊಡದ ಅಜ್ಞಾನ 
ವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಬೇರೆ ವಸ್ತುಗಳ ಅಜ್ಞಾನವಾಗಲಿ - ನಮಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ.) ಅದರಂತೆಯೇ ನಿದ್ರೆಯಕ್ಲಿ (ಆತ್ಮ ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ 
ಅಜ್ದಾನವಿರುವದು ನಿಜವಿದ್ದರೆ, (ಆಗೆ ನಮಗೆ ಆತ್ಮ ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮನು 
ತಿಳಿಯುವದಿಕ್ಲೆ ೦ಬ] ಅನುಭವವ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಹವಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕಾಗಿತ್ತು. 

(ಆದರೆ ನಿದ್ದೆಯೊಳಗೆ ಆ ತರದ ಅನುಭವವಂತೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದ 


ರಿಂದ ಆಗ್ಲೆ ಅಜ್ಞ್ವಾನವಿರುವದೆಂಬ ಮಾತು ಸುಳ್ಳು.) 


ಅ 


ಉತ್ಕ್ತರ:-- (ನೀವನ್ನು ವದು ಸರಿಯಲ್ಲ, ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾ ನವಿದ್ದೇ 


ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೂ «ನನಗೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ಅಬ್ಲ್ಯಾನವಿರುವ ದೆ'೦ಬ 
ಅನುಭವವು ಆಗ ಯಾರಿಗೂ ಬರುವದು.) ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನಂದರೆ 
ಆಗ (ಆ ಅಚ್ಹ್ವಾ ಗ ) ಪ ಕಟಗೊ ಳಿಸುವ ಸಾಧನವಾದ ( ಮನಸ್ಸು 
ಅಥವಾ ಅಂತಃಕ ಣವ್ರ) ಕೆ ತ ರುವದ್ದಿ್ಲ. (ಇನ್ನು) ಆಗೆ 
ತನನನ ತಟಗೊಂಸು ವ ಸಾಧ ಸವಿರುವದಿಲ್ಲೆಂಬದು ಹೇಗೆ - ಎಂದು 


ಕೇಳಿದರೆ (ಕಳನ ಉತ್ಕರವನ್ನು ಕೊ ಹ ಡಬಹುದು) ;-- 


ಹೇಗೆ ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಮನೋವೃತ್ತಿಯನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿ ಸಿ ಹೊರತು, ಅಹಂಕಾರವು ಪ್ರಕಟವಾಗುವದೇ ಇಲ್ಲವೋ 
(ಎಂದರೆ ತ್ರಿಪುಬೀರೂಪವಾದ ವೃವಹಾರದೊಳಗೆ ನೋಡುವವ, ನೋಡುವ 
ಸಾಧನ, ಮತ್ತು ನೋಡಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತುವೆಂಬ ಮೂರೂ ಭಾವಗಳು 
ಒಮ್ಮೆಲೇ ಉದಯವಾಗುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅವು ಸಾಪೇಕ್ಟ್ಟ 
ವಾಗಿವೆ. ಎಂದರೆ ಮೂರೂ ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದನ್ನೊಂದು 
ಅಪೇಕ್ಷಿಸುತ್ತವೆ. ಒಂದು ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಮತ್ತೊಂದು ಇರಲಾರದು. 
ತ್ರಿ ಪುಟಿಯೊಳಗೆ ನಾನು ನೋಡುತ್ತೇನೆ, ನಾನು ಕೇಳುತ್ತೇನೆ, ನಾನು 
ಮುಟ್ಟುತ್ತೇನೆ ಎಂಡು ಮೊದಲಾಗಿ ಯಾವುದು "ನಾನು', "ನಾನು' 
ಎಂದು ಕರ್ತೃವಾಚಕವಾಗುವದೋ, ಅದೇ ಅಹಂಕಾರವು. ಅದು 


೧೩ .೬ಿಕ80೧೦9 


೧೯೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ತನ್ನಷ್ಟಳ್ಕೆ ತಾನೇ ಪ್ರಕಟಿವಾಗಲಾರದು. * ಬರೇ "ನಾಸು' ಎಂದು ಅಂದು 
ಯಾರೂ ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ನಿಭ್ಬುವದಿಲ್ಲ.. ಆದರ ಮುಂದೆ ಏನಾದರೂ ಕ್ರಿಯೆ 
ಯನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಕ್ರಿಯಾಪದವನ್ನು ಹಾಕಿಯೇ ಹಾಕುತ್ತೇವೆ. ಹೀಗೆ 
ಬಾಹ್ಯ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಮನೋವೃತ್ತಿಯು 
ಹುಟ್ಟಿದ ಹೊರತು, ಅದಕ್ಕೆ ಅಹಂಕಾರವು ಕರ್ತೃವಾಗಲಾರದು. ಎ೦ದರೆ 
ಅದು ಪ್ರಕಟವಾಗಲಾರದೆಂದು ಅರ್ಥವು.) ಹಾಗೆಯೇ, ಆಂತಃಕರಣವಿದ್ರ 
ಹೊರತು ಅಜ್ಞ್ವಾನವಾದರೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗಲಾರದು. (ಎಂದರೆ 
"ನನಗೆ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಬ್ಹ್ಯಾನವಾಗಿಲ್ಲವೆ' ೦ದು ಹೇಳುವಾ 
ಅಂತಃ ಕರಣವು ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳ ಅಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಆದ 
ರಂತೆಯೇ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಸಹ ಅಂತಃಕರಣವಿದ್ದುದಾದರೆ, ಅಫ್ಲಿ "ನನಗೆ 
ಬ್ರಹ್ಮನ ಬ್ಲ್ಯಾನವಾಗಿಲ್ಲೆಂ' ಬ ಅನುಭವವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಬರಬಹು 
ದಾಗಿತ್ಮು! ಆದರೆ ಆಗ್ಗೆ ಅಂತಃಕರಣವೇ ಇರದ ರಿಂದ, ಈ ಪ 
ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೫೮ ॥ 

ಮೇಲೆ (೫೬ ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) "ಅಹಂಕಾರವೂ ದೃಶ್ಯವಾಗಿರುವದ 
ರಿಂದ, ಅದರ ದೃಷ್ಟೆವೂ ಒಬ್ಬನಿರಬೇಕೆಂಬದಕ್ಕೆ ಅದು ಗುರುತಾಗಿದೆ 
ಯೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ನೆನಿನಿ, (ಅದು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲವೆಂದು ತೋರಿಸುವ 
ಉದ್ದೇಶದಿಂದ, ಯಾವನೊಬ್ಬನು) ಪೂರ್ವಪಕ್ಪ ಮಾಡಬಹುದು: (ನೀವು 
ಹಾಗೆ ೫೬ ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದು) ತರ್ಕ ಶುದ್ದವಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೂ, ಅದನ್ನು ತಿಳಿಯುವ (ಆತ್ಮನಿಗೂ) ಭೇದವಿರುವದೆಂಬದು 
ಯಾರಿಗೂ (ಸಹಸಾ) ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. (ನೋಡಲ್ಪಡುವ) ಕೊಡ, (ಮತ್ತು 
ಆದನ್ನು ನೋಡುವ) ದೇವದತ್ತ - ಇವರಿಬ್ಬರ ನಡುವಿರುವ ಭೇದವು ಸ್ಪಷ್ಠ ಕ 
ವಾಗಿದ್ದು, ಲೋಕದೊಳಗೆಲ್ಲ ಪ್ರಸಿದ್ದವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅಹಂಕಾರ ಮತ್ತು 


(೦ 


* ಎಂದರೆ ಸ್ಪಷ್ಟಪಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಎಲ್ಲಳೂ, 
ಮೊದಲನ «ಅಹಂಶಾನು? ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಆಮೇಲೆ ಕ್ರಮವಾಗಿ 
ಅದರ ಮೇಲೆ ಉಳಿದ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಹೇರಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯೊಳಗೆ ೧೮ನೆಯ 
ಪ್ರಕರಣದ ೧೨೪-೧೩೨ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
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ಅದನ್ನು ತಿಳಿಯುವ ಆತ್ಮ - ಇವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆ ಈ ತರದ ಸಂಬಂಧವಿರುವ 
ಚಿಕದು (ಯಾರಿಗೂ ). ಪ್ರಸಿದ್ಧ ವಾಗಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ (ನೀವು) ಹಾಗೆ 
ಹೇಳುವದು ಅಸಮಂಜಸವೇ ಸರಿ. "(ಎಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಮಗೆ 
ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಲೌಕಿಕವ್ಯವಹಾರದಿಂದ ನೋಡಿದರೆ, ಯಾವುದಕ್ಕೆ ನೀವು ಅಹಂ 
ಕಾರವೆಂದು ಹೇಳುವಿರೋ, ಅದೇ ದೃಷ್ಟಾ ಎಂದೂ, ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ಮುಗಳು 
ದೃಶ್ಯವೆಂದೂ ಹೊಳೆಯದಿರಲಾರದು. ಕಿಂಬಹುನಾ, ಅಹಂಕಾರವು ದೈಶ್ಯ 
ವಾಗುವದೆಂಬ ಮಾಶೇ ಸಿದ್ದವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಎಂದಮೇಲೆ ಅದನ್ನು ನೋಡು 
ತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನು ಅದರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಸರಿಯಲ್ಲವೆಂಬದು ಶೀರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಬೇಕಾದರೆ ಅದು ತನ್ನನ್ನು 
ತಾನೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) 


ಉತ್ತರ:-- ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ಕರವೇನಂದರೆ;-- 


ಭಾಸ್ರಕಾ ಮೂಲತಃ ದೃಶ್ಯವೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ವೃವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ) ಅದು ಸ ಸವಿನಂತೆ ಹೇಗೆ ಕಾಣುತ ದೆಂಬದನ್ನು ಒಂದು 
ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ಸ್ಪ ಸ್ವನ ಳಿಸಬಹುದು: ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ಎಂದಾದರೂ ಸುಡ 
ಲ್ಲಡುವ ಆ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಸುಡುವ ಶಕ್ತಿಯು ಅದರಲ್ಲಿ 
ಎಂದಿಗೂ ಇರಲಾರದು. ಆದರೆ ಬೆಂಕಿಯು ಮಾತ್ರ ಯಾವಾಗಾದರೂ 
ಸುಡುವ ವಸ್ತುವೇ. ಆದರೆ ಉರಿಯುತ್ತಿರುವ ಒಂದು ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ಶುಂಡಿ 
ನಲ್ಲಿ) ಬೆಂಕಿಯ ಸುಡೆವಿಕೆಯೂ, ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ಸುಡಲ್ಪಡುವಿಕೆಯೂ - 
ಎರಡೂ ಕೂಡಿಕೊಂಡಂತೆ ಕಾಣುತ್ತವೆ. ( ಎಂದರೆ ಉರಿಯುತ್ತಿರುವ 
ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ತುಂಡು ತನ್ನನ್ನು ತಾನೇ ಸುಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವಂತೆಯೂ, 
ಉಳಿದ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಸುಡುವಂತೆಯೂ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆದರೂ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ, ಆ ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ತುಂಡಿನೊಳಗಿನ ಸುಡುವ ಶಕ್ತಿಯೆಲ್ಲ 
ಬೆಂಕಿಯದೇ ಅಹುದೆಂದೂ, ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ತುಂಡು ಸುಡಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತು 
ಮಾತ್ರವೇ ಎಂದೂ ನಿಶ್ಚ ಯವಾಗದಿರದು. ) ಅದರಂತೆಯೇ ಅಹಂಕಾರವು 
ನಿಜವಾಗಿ ಎಂದೂ ಅರಿಯುವದೇ ಇಲ್ಲ. (ಅದಕ್ಕೆ ಆ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. 
ಆದು ಎಂದಾದರೂ ದೃಶ್ಯಪದಾರ್ಥವೇ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಸುಖ, ದುಖ 


೧೯೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯನಿದ್ಧಿ 


ಮೊದಲಾದ ಡೃಶ್ಯಗುಣಗಳು ಅದರ ಧರ್ಮಗಳಾಗಿವೆ. ಇರಲಿ ಈ 
ವಿಷಯವು ಹೋದ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಬಂದುಹೋಗಿರುವದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ತ ಅದು ಎ೦ದೂ ದ್ರಪ್ಪೃವಾಗ 
ಲಾರದು. ಗ್‌ೆ ದೃಶ್ಯವಾದ ಅದ ನೋಡುತ್ತಿರುವ ದ್ರಷ್ಟಾ ಆಶ್ಮ 
ನೊಬ್ಬನು ಇರಲೇಬೇಕು. ್‌೯ ಅರಿಯುವ ಸಾಮ ರ್ಥ್ಯವು ಆ 
ಆತ್ಮನಿಗೇ ಇರುತ್ತದೆ. (ಆತ್ಮನ ಆ ಜೈತನ ನ್ಲವೇ ಅಹಂಕಾರಕರ್ತ್ನೃಕವೆಂದು 
ತೋರುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಎಲ್ಲ ವ್ಯಾಪಾ ಇರಗಳಿಗೂ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಅಹಂಕಾರವು ಆತ್ಮನ ಆಭಾಸದಿಂದ ಸಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದರಿಂದ ಆದ 
ರಲ್ಲಿಯೂ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯಿದ್ದಂತೆ ತೋರತತ್ತುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆತ್ಮನ 
ದ್ರಷ್ಟ ತತ್ತುವು ಅಹಂಕಾರದಲ್ಲಿ ಕಂಡಂತಾಗುವದರಿಂದ, ಅಹಂಕಾರವೇ 
ಆತ್ಮವೆಂದು ನಾವು ಭ್ರಮಿಸುತ್ತೇವೆ. ಎಂತೆಯೇ ದೃಶ್ಣ ದೃಷ್ಟ್ಟೃ 
ಗುಣಗ)ಳೆರಡೂ ಕೂಡಿ ಅಹಂಕಾರವೊಂದರನ್ಲಿಯೇ ಇರುವವೆಂದು 
( ನಮಗೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತದೆ ಇಷ್ಟೇ.) 1೫೯॥ 


ಪೂ. ಪ:-- (ಒಳ್ಳೆಯದು. ಕೊಡ ಮೊಡಲಾದವುಗಳ 
ವಾದರೂ ಬರೇ ದೃಶ್ಚವೇ 1.1 ನೀವ್ರ ಹೇಳು 
ಮೇಲೆ ಕೊಡ ಮೊಡ ಲಾದವುಗಳಿಗೂ, ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೂ ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಏನೂ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಯ್ಗ್ಲವೆಂದಂತಾಯಿತು; ಎರಡೂ ಸಾಕಿ ಶ್ಸೀಚೃತನ್ವತ್ಕೆ 
ಒ೦ದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ವಿಷಯವಾಗುವವು. ಆದುದರಿಂದ ಕೊಡವ ಹೇಗೆ 
1 ಎ೦ಬ ಬ್ಲಾನದ ವಿಷಯವಾಗುವದೋ, ಮತ್ತು "ಈ ಕೊಡ 

ನ್ನದು ' ಎಂಬ ಅಭಿಮಾನಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವಾಗುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಸ 
ಚಾಯ್‌ ಸಾಕ್ಷೀಜೈತ ಕ್ಕೆ ಇದು' ಎಂದು ವಿಷಯವಾಗಬೇಕು; 
ಮತ್ತು "ಈ ಆಹಂಕಾರವು ನನ್ನದು' ಎಂಬ ಅಭ್ಕ ಭಮಾನಕ್ಕೂ ಆಸ್ಪದವಾಗ 
ಬೇಕು. ಆದರೆ (ಈ ಕೊಡವು ನನ್ನದು' ಎಂದು ನಾವು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ಹೇಳುವೆವಾದರೂ (ಈ ಅಹಂಕಾರವು ನನ್ನ ನೃದೆಂ'ದು ನಾವು ಎಂದೂ 
ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರವು ಯಾವಾಗಾದರೂ ನಾನು' ಎಂದೇ 
ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಕೊಡವು ಮಾತ್ರ *ನಾನು' ಎಂಬದಕ್ಕೆ ಎಂದೂ 
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ಆಶ್ರಯವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೂ 


ಅಹಂಕಾರಕ್ಕೂ ವೃತ್ಯಾಸವಿರುವದರಿಂಡ, ತೊಡ ಮೊ ವಾದನಗಳಳಿತೆ 
ಅಹಂಕಾರವು ಬರೇ ದ್ಶ್ರ ವೇ ಆ ಆಗಿರುವದೆನ್ನು ವದು ಆಸಮಂಜಸವೆಂದು 
ತೋರುತ್ತದೆ. ) 

ಉತ್ತರ;-- (ಅಹಂಕಾರದ ಸ್ವರೂಪವೇನು? ಅದರ ಕಾರ್ಯವೇನು? 
ಅದರ ಉಪಯೊ ಜಟ ಜಃ ಹಾಗೂ ಅದಕ್ಕೂ, ದ್ಕ ತ ವಾದ ಕೊಡ ಮೊದ 
ಲಾದ ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ ಇರುವ ಬೇದವೇನು ೦ಬದನ್ನು ವಿಚಾರ 


ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ ಈ ಸಂಶಯದ ಗೂಡಿ ) ಪೋಲೆಹೇಳಿ 
ದಂತೆ, ಮೊದಲು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳ ಬ್ಲಾ ್ಲನವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ * 
( ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳ ) ರೂಪ (ವಿಶೇಷ ಸ ಗಳನ್ನು ಂಂ ಊ! 


ತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ಅಂತಃಕರಣವು "ನಾನೆಂ'ಬ ವಿಶಿಷ್ಟರ ಪಟ್ಟು ಹೊಂದು 
ತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಅದು ಹೀಗೆ *ನಾನೆಂ'ಬ ಆಕಾರವನ್ನು ತಳಿಯದಿದ ರೆ 
ಎಲ್ಲರ ಅನುಭವವೂ ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುವಿನದೊಂದು ಬ್ಲಾಸವಾಗುವಾಗ, ಅಂತಃಕರಣವ್ರ ಆಯಾ 
ಅ ಎ 


ವಸ್ತುವಿನ ಆಕಾರವನ್ನು ತಾಳುತ್ತದೆ. ಇನ್ನು ಇದು ಬಸ್ಬರಲ್ಲಿಯೂ 
ಸಮಾನವಾಗಿದೆ. ಮತು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬೆಳಗಿಸಿ, ಎಲ್ಲರನ್ಲಿಯೂ ಸಮವಾ? 
ಒಂದೇ ಕೆರನಾಗಿಯೇ ವ್ರ 

೦೦ದ ನನ್ನ ಅನುಭವದಂತೆಯೇ ಮತ್ತೊಬ್ಬರ ಅನುಭವವಾದರೂ ಇರ 
ಬೇಕಾಗುವದು. ಆದರೆ ಹಾಗ೦ತೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ನ 

ಭವವು ನ ನನ್ನ ನ್ನದೇ ಹೊರತು ಎರಡನೆಯವರದು ಐಎ 

ಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಆಗುವ ಅನುಭವವು ವಿಶಿಷ್ಠ ವಿರುವದೆಂಬದೂ, ಅದರಲ್ಲಿ 
ವರಡನೆಯವರು ಭಾಗವಹಿಸುವದಿಲ್ಲೆಂಬದೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿವೆ. ಇನ್ನು 
ಹೀಗಾಗುವ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ: - ಎಲ್ಲರ ಜಾ ಸಜಕ್ಕ ವಹಾರಕ್ಕೆ 


ಕ ಜೆ ಎರಾ ವಾರಾ 








* ಇವುಗಳಿಗೆ ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿಗಳಿಂದು ಹೆಸರು. ಇವೇ ನಮಗೆ 21 ವಸ್ತುಗಳ 
ಜ್ಹಾನವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ವಾಗುವವು. 
4 ನೈ. ಹಿ. ಯ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೮೮೯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


೧೯೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ಉಪಯೋಗವಾಗುವ ಮೊದಲು "ಅಹಂ-ನಾನು' ಎಂಬ ರೂಪವನ್ನು 
ತಾಳುವವ. * ಇನ್ನು ಈ ಅಹಂಕಾರವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದೆಂಬದು ಸ ಸ್ತ್ರ ಡ್ಜವಿದೆ. "ನಾನು' ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗೆ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಬ್ಬ ವ್ಳ ಕ್ಕಿಯೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ತನ್ನ ವಿಶಿಷ್ಟ ವಾದ ದೇಹವನ್ನೋ, 
ಮತೆ 4ನನ್ನೊ ಅಧಿಕರಿಸುತ್ತಾ ಥೆ ಜ್‌ ಫತಿಯೊಬ್ಬ ರಲ್ಲಿಯೂ ಬೇರೆ 
ಬೇಕೆಯಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಒಬ್ಬರ ಅನುಭ ವವು ಮತ್ತೊಬ್ಬ ರ ಅನುಭವ 
ದಿಂದ . ಬೇರೆಯಾಗಿರಬೇಕೆಂಬದು ನಡತೆ ಹಾಗೂ ಅಂತಃಕರಣವು 
ಹಾಗೆ "ಅಹಂ'ಕಾರ ರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದದಿದ್ದರೆ, ಹೊರಗಿನ ಪದಾರ್ಥಗಳ 
ಜ್ಞಾನವೇ ಯಾರಿಗೂ ಆಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಹೊರಗಿನ ಪದಾರ್ಥ 
ಗಳು ಜ್ಞ ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವುಗಳನ್ನ ರಿಯುವ ಜ್ಯಾತೃಪೊಬ್ಬನು 
ಬೇಕೇಬೇಕು. ಆದರೆ ಮೊದಲು ಅಂತಃ8ಕರಣವು "ನಾನೆಂ'ಬ ರೂಪವ 

ಹೊಂದಿದ ಹೊರತು, ಈ ಚ್ಣ್ಲಾ ತೃವಿನ ಅಸ್ಕಿತ್ತವೆ ವೇ ಸಿದ್ದ 1 
ಹೇಗೆಂದರೆ-) ಅಹಂಕಾರೂಪ "'ವಕೇಷ) ಆಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿದ ಅಂತಃ 
ಕರಣದೊಳಗೆ ನಿಶ್ಚಲನಾದ ಮತ್ತು ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನು ( ಒಡಮೂಡಿದ 
ನೆಂದರೆ, ಅದೇ ಚೆ ದಾಭಾಸವೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು. ಎಂದರೆ ಅಹಂವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ ಅಂತಃ8ಕರಣದೊಳಗೆ ಬಿದ್ದಿರುವ ಶುದ್ಧಾತ್ಮನ ಪ್ರತಿಬಿಂಬ 
ಅಥವಾ ಆಭಾಸವೇ ಚಿದಾಭಾಸವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ಕನ್ನಡಿಯೊಳಗೆ ಒಡಮೂಡಿದ ಸೂರ್ಯನ ಪೃತಿಬಿ೦ಂಬವಾಡರೂ ಪ್ರಕಾಶ 
ಮಯವೇ ಆಗಿರುವಂತೆ, ಈ ಚಿದಾಭಾಸವಾದರೂ) ಅದಕ್ಕೆ (ಎಂದರೆ ಆಚಿದಾ 
ಭಾಸಕ್ಕೆ) ಕಾರಣವಾಗಿರುವ (ಜ್ಞ್ಞಾನರೂಪ ಆತ್ಮನಂತೆ) ಜ್ಞ್ಯಾನರೂಪವೇ1 








* ಅಂಶಃಕರಣವು ನಾಲ್ಕು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. (೧) ಅಹಂಕಾರ (3) 
ಚಿತ್ರ, (೬) ಮನಸು ಮತ್ತು ೪) ಬುದ್ಧಿ, ಇನೆಲ್ಲವೂ ಬುದ್ಧಿಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪರಿಣಾಮ 
ಅಥವಾ ವಿಕಾರ ವಿಶೇಷಗಳೇ. ಇವುಗಳ ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಣವನ್ನು ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ 
ಕಡೆಗೆ ಮಾಡಿದ್ದೇವೆ. 

* ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅಭಾಸವು ಕೇವಲ ಜಡರೂ ಪವೆಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಕೇವಲ 
ಜಶಿಸರೂಪವೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಕಸ್ನಡಿಯೊಳಗಿಂದ ಪ್ರತಿಫಲಿಸಿ ತೊರ 
ಹೊರಟಿ ಸೂರ್ಯಪ್ರಕಾಶವೂ ಕೇವಲ ಸೂರ್ಯಪ್ರೆಉಾಶದಂತೆಯೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅಭಾಸವು ಅನಿರ್ವಚನೀಯವೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದು. ಮಧುಸೂದನ ಸರಸ್ವತಿ 
ಯವರ ಸಿದ್ಧಾಂತಬಿಂದು ೧ ನೋಡಿರಿ; 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೧೯೯ 


ಆಗಿರುತ್ತದೆ. (ಹೀಗೆ ಜ್ಹ್ಞಾನರೂಪ ಚಿದಾಭಾಸಕ್ಕೆ) ತೀರ ಸಮೀಪವಾಗಿದ್ದ 
(ಕಿಂಬಹುನಾ, ಅದರೊಡನೆ ಒಂದಾದ) ಅಂತ8ಕರಣವೇ (ಬ್ಲಾತೃವೆಂದೆನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ, ಅದೇ) ಸಾಕ್ಸೀಚೈತನ್ಯಕ್ಕೆ ವಿಷಯವಾಗುತ್ತದೆ. (ಆಗೆ) 
ಅಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರ ಮತ್ತು ಅದನ್ನರಿಯುವ ( ಆತ್ಮ) ಇವರಿಬ್ಬರ ನಡುವೆ 
ಪ್ರಕಾಶ್ಯ-ಮತ್ತು-ಪ್ರಕಾಶಕ (ಅಥವಾ ಬೆಳಗಿಸಲ್ಪಡುವಂತಹದು-ಮತ್ತು- 
ಬೆಳಗಿಸುವಂತಹದು) ಎಂಬ ಸಂಬಂಧದ ಹೊರತು ಬೇರೆ ಸಂಬಂಧವೇ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಅದೇ ಮುಂದೆ, ಆತ್ಮನು ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ) ಅಹಂಕಾರವನ್ನು 
ತನ್ನದಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು, ಅಹಂಕಾರವೆಂಬ ಅಂಗಿಯನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಂಡ 
ನೆಂದರೆ, ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳೊಡನೆ (ಬೇರೆ ತರದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳಿಸಲು 
ಶಕ್ಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಹೀಗೆ ತಾನು ಅಹಂಕಾರರೂಪನೆಂದು 
ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ತಪ್ಪು ತಿಳಿದುಕೊಂಡೊಡನೆಯೇ, ಬಾಹ್ಞ ವಸ್ತುಗಳು ಅವ 
ನಿಗೆ ಗಂಟು ಬೀಳುವವು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಅವನಿಗೆ ಹಿತವನ್ನು ಮಾಡು 
ವಂತೆ ತೋರುವದರಿಂದ, ಅವು ಅವನಿಗೆ) ಉಪಕಾರ ಮಾಡುವಂತೆ ತೋರು 
ವವು, ಮತ್ತೆ ಕೆಲವು ( ಅಹಿತವನ್ನು ಮಾಡುವಂತೆ ತೋರುವದರಿಂದ ) 
ಅಪಕಾರ ಮಾಡುವಂತೆ ತೋರಹತ್ತ್ಮುವವು. ಆದುದರಿಂದ (ಆಗ) ಆತ್ಮ 
ನಿಗೂ ಅವುಗಳಿಗೂ ("ನಾನು' ಮತ್ತು) "ನನ್ನದು' ಎಂಬ ಸಂಬಂಧವುಂಟಾ 
ಗುವದು, (ಬಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಆ ವಸ್ತುಗಳ ಬಗ್ಗೆ *ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನ 
ವನ್ನು ತಾಳಹತ್ತುವನು, "ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಮೊದಲು ಹುಟ್ಟಿದ 
ಮೇಲೆಯೇ "ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಮೊದಲು ಆತ್ಮನು ಅಹಂಕಾರಯುಕ್ತನಾಗುವನು. ಆಮೇಲೆ ಹೊರಗಿನ 
ವಿಷಯಗಳೊಡನೆ ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳೆಸುವದು.) ಇದನ್ನೇ 
ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ: 


(ಆಹಂಕಾರವ)ನ್ನರಿಯುವವನಾದ (ಸಾಕ್ಸ್ಟೀ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಅಹಂಕಾರ 
ರೂಪವನ್ನು ತಾಳಿದ ಅಂತಃಕರಣವು) "ಇದು' ಎಂಬ ರೂಪದಿಂದ ಕಾಣಿಸು 
ವಡು. (ಎಂದರೆ ಅಂತಃಕರಣವು ಬರೇ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ವಿಷಯವಾಗಿರು 
ವದು, ಆದರೆ ಆದೇ, ಆತ್ಮನು) ಆಹಂಕಾರದಿಂದೊಡಗೂಡಿದನೆಂದರೆ 


೨೦೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಅವನಿಗೆ (ಉಳಿದ ಕೊಡ ದೊದಲಾದವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ) "ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಚ್ಹಾ ಫಿನವಾಗ 
ಹತ್ತುವದು. (ಅಂತಃಕರಣವು (ಇದು' ಎಂದು ತೋರಶಿಕ್ಕೆ) ಅಜ್ಞಾನ 
ಷೆಂಬ ಉಪಾಧಿಯೇ ಕಾರಣವು. (ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡು 
ವವ, ಮತ್ತು ನೋಡಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತುವೆಂಬ ವಿಭಾಗಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವೇ ಇರು 
ವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಅಬ್ಚಾಾನ-ಅವಿದ್ಯೆ-ಯೆಂಬ ಉಪಾಧಿ ಇರುವದರಿಂದ, 
ಜೈತನ್ಯಾಭಾಸದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅಂತಃಕರಣವು ಆತ್ಮನಿಗೆ ವಿಷಯವಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನು ನೋಡುವವನು, ಮತ್ತು ಆಭಾಸಯುಕ್ತ ಅಹಂ 
ರೂಪ ಅಂತಃಕರಣವು ನೋಡಲ್ಹಡುವ ವಸ್ತುವೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗುವದೂ 
ಸಹ ಅಬ್ದ್ಯಾನದಿಂದಲೇ ಸರಿ, ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಅಂತಃಕರಣಗಳ ನಡುವೆ 
ಈ ತರದ "ನೋಡುವವ ಮತ್ತು ನೋಡಲ್ಬಡುವ ವಸ್ತು'ವೆಂಬ ಸಂಬಂಧ 
ವಿರುವದೆಂಬದನ್ನೇ, " ಆತ್ಮನಿಗೆ ಆಂತಃಕರಣವು (ಇದು' ಎಂದು ತೋರು 
ತ್ತದೆ” ಯೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ.) 


( ಆದರೆ "ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನವು ಹುಟ್ಟಬೇಕಾದತೆ ಇದಕ್ಕೂ 
ಮುಂದೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆತ್ಮನು ಅಬ್ಧ್ಯಾಸದಿಂದ "ನಾನು' ಎಂಬ 
ವಸ್ತ್ರವನ್ನು ಹೊದ್ದು ಕೊಂಡಮೇಲೆ, ಆತನಿಗೆ ಹಿತವನ್ನೂ ಹಿತವನ್ನೂ 
ಮಾಡುವಂತೆ ತೋರುವದರಿಂದ) ಅಹಂಕಾರವೇ ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದಿ 
'ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಎಡೆಮಾಡಿಕೊಡುವದು. 


( 4 ಹೀಗೆ "ನಾನೆಂ'ಬ ಆಕಾರವನ್ನು 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಂತೆ ಸಾಕ್ಷೀ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ಎಂದರೆ ಅಹ೦ಕಾರವಾದರೂ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತ್ರಗಳಂತೆ, ಆತ್ಮನಿಗೆ (ಇದು' 
ಎಂಬ ವಿಷಯವಾಗುವದು ನಿಒ. ಆದರೆ ಕೊಡ ಮೊದಶಾದವುಗಳು 'ನನ್ನ 


ತಾಳಿದ ಆ೦ತ8ಕರಣವೊೂ ಕೊಡ 
ದಶವಾಗುವದೇನೋ ಸರಿ. 


ಛು 


ಈ ತರದ ಅಭಿಮಾನಕ್ಕೆ ಎಂದೂ ಆಸ್ಪದವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಕೊಡವು 
"ನಾನು' ಎಂದು ಎಂದೂ ಅಭಿಮಾನ ವಹಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಅಹಂಕಾರವು ಮಾತ್ರ 
ಯಾವಾಗಾದರೂ 'ನಾನು' ಎಂದೇ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಅಹಂ 
ಕಾರಕ್ಕೂ ಉಳಿದ ದೈಶ್ಯ ಪದಾರ್ಥೆಗಳಿಗೂ ಭೇದವಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೦೧ 


ಉಳಿದವುಗಳಂತೆ ಅಹಂಕಾರವೂ ಬರೇ ದ ಶ್ವವಾಗಿರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುವದು 

ತಪ್ಪು -- ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಮೇಲೆ ಶಂಕೆಯನ್ನು ತೆಗೆದಿದ್ರಿರಿ, ಅದಕ್ಕೆ 

ಇಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರಗಳ ನಡುವೆ 

ಬರೇ ದೃಗಾ-ದೃತ್ತ ಸಂಬಂಧವಿರುತ್ತದೆ.*. ಆದರೆ ಅಹಂಕಾರಯುಕ್ಕ 
ಆತ್‌ ಎಳೆ ಎ 


ಅ 
ಆತ್ಮನಿಗೆ ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳು ಉಪಕಾರವನ್ನೂ ಆಪಕಾರವನ್ನೂ ಮಾಡಬಲ್ಲ 


ಆಲೆ ಜಲ ಹ ಎ ಹ ಳೆ ಇದಗ ಕ್ಸ ಹಾ. ಸೆ ಎ... 
ವಾದುದರಿಂದೆ ಅವುಗಳ ನಡುವೆ ಉಪಶ್ಕತ ಅಥವಾ ಉಪಕಾರವನ್ನು 
ಹಾ ಆತ 
೧.೫ 


ಮಾಡುವಂತಹವು -- ಎಂಬ ಸಂಬಂಧವಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಜೈತನ್ನಾಭಾಸ 
ಡನೆ ಅಹಂಕಾರವು ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದರಿಂದ, ಅದು « ನಾನು ' ಎಂದೇ 
ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಕೊಡಮೊದಲಾದವುಗಳು ಈ ಚೈತನ್ನಾ- 


ಬು 


ಭಾಸಕ್ಕೆ ಅಹಂಕಾರದಷ್ಟು ಸಮೀಪವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ, ಅವ್ರ 
ಬ 


" ನಾನು ' ಎಂದು ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅಹಂಕಾರವು ಬರೇ 
ದೃಶೃವಿರುತ್ತದೆಂಬ ಮಾತಿಗೆ, ಈ ವಿಚಾರದಿಂದ ಏನೂ ಬಾಧೆ ಬರು 
ವಂತಿಲ್ಲ.) 1೬೦॥ 

ಪೂ. ಪಃ. (ಹೀಗೆ) ಒಬ್ಬನೇ ಸಾಕ್ಷಿ, ೇ ಆತ್ಮನಿಗೆ ( ಅಹ೦ಕಾರವೂ 
ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳೂ ವಿಷಯವಾಗುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಹಂ 
ಕಾರವು ಒಳಗಿನದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಂದ 
ಆತ್ಮನಿಗೆ ಅದು ತೀರ ಸವೀಪವಿರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳು 
ಡೂರಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ) ಒಳಗಿರುವ ( ಅಹಂಕಾರವೆಂಡೂ) ಹೊರ 
ಗಿರುವ (ಕೊಡ ಮೊದಲಾದ ವಸ್ತುಗಳೆಂದೂ, ಆತ್ಮನಿಗೆ ವಿಷಯವಾಗುವ) 
ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು ಭಾಗಗಳುಂಟಿು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ (ಅಹಂಕಾರದ ಬಗ್ಗೆ 


8 «ನಾನು: ಎಂಬದು ಇದ್ದವ್ಟೇಲೆ (ನನ್ನದೆಂಬ ಭಾವನೆಯಾಗುವದಷ್ಟೇ? ಅದರೆ 
ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ನಾನು? ಇವುಗಳ ನಡುವಿನ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ವಿಚಾರಮಾಡ: ವಾಗ, ಆತ್ಮನು 
"ನಾನು: ಎಂಬದನ್ನೇ ನೋಡುತಕ್ರಿರುವದರಿಂದ, ಅವನಿಗೆ ಆಗ .ನಾಸು' ಎಂಬ ಅಭಿಮಾನ 
ವಿರುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ನೋಡಲ್ಲಡಿುವ ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ನೋಡುವವನು ಬೇರೆ 
ಇರಬೇಕಷ್ಟೇ? ಎಂದಮೇಲೆ ಆತ್ಮನು ಆಗ ನಾಸ; ಎಂಬ ಭಾವನಾರಡಿತನಾಗಿರುವಸು. 
ಎಂತೆಯೇ ಅವನು :ನಾನು' ಎಂಬದರಬಗ್ಗೆ ನನ್ನದು ಎಂಬ ಭಾವಫೆಯನ್ನು ವಸು 
ವದು ಎಂದೂ ತಕ್ಕವಿಬ್ಲ, 


ವ೨ಿಂತಿ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ಮಾತ) "ಇದು' ಎಂಬ (ಒ೦ದೇ ತರದ) ಜ್ಲಾನವೂ, (ಉಳಿದ ವಸ್ತುಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ) "ಇದು' ಮತ್ತು "ನನ್ನದು' ಎಂಬ ಎರಡೂ ತರದ ಜ್ಞಾನವೂ ಹುಟ್ಟು 
ತೃದೆಯೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಿರಿ. (ಆದರೆ ಹೀಗೆ) ಅರಿಯುವವನಿಗೆ ಹಿತ 
ವನ್ನೂ ಅಹಿತವನ್ನೂ ಮಾಡುವ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆಯೇ ಮಾತ್ರ "ನನ್ನದೆಂ'ಬ 
ಅಭಿಮಾನವು ಹುಟ್ಟುವದೆಂದೂ, ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಅವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬರೇ "ಇದು' 
ಏಂಬ ಜ್ಞ್ವಾನವಾಗುವದೆಂದೂ ಏಳೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು? 


ಉತ್ತರ;--ಅನ್ತಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. ಹೇಗೆಂದರೆ; 

ಅರಿಯುವ ಆತ್ಮನಿಗೆ, ಅಹಂಕಾರವು ಉಪಕಾರವನ್ನಾಗಲಿ, (ಅಪ 
ಕಾರವನ್ನಾ ಗಲಿ ಏನೂ) ಮಾಡಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ಅದು ಆತ್ಮನಿಗೆ 
"ನನ್ನದು' ಆಗಲಾರದು. (ಐಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಅದರ ಬಗ್ಗೆ "ನನ್ನ ದೆಂ'ಬ 
ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ವಹಿಸಲಾರನು.) ಆದರೆ ಬರೇ ಅಜ್ಲಾ ನದಿಂದಲೇ ಅದು 
(ಅದ್ವಿತೀಯ) ಆತ್ಮನಿಗೆ (ಮತ್ತೊಂದಾಗಿ, ಎಂದರೆ ವಿಷಯವಾಗಿ) ತೋರು 
ತಿರುವದರಿಂದ, ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳಂತೆ ಅಹಂಕಾರವಾದರೂ "ಇದು' 
ಎಂದೇ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೬೧॥ 


ಹೀಗೆ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಬರೇ ಅಜ್ಜಾ ನವಿದಲ್ಲಿ ಅರಿಯುವವನಿಗೆ 
'ಇದು' ಎಂಬ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದೆಂದೂ, (ಆರಿಯುವವನ ಮೇಲೆ ಹೊರಗಿನ 
ವಸ್ತುಗಳು ಉಪಕಾರ-ಅಪಕಾರವೆಂಬ) ಆಜ್ಞಾನಕಾರ್ಯವಾದ ವಿಕಾರ 
ವನ್ನುಂಟುಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಲ್ಲಿ ( ಎಂದರೆ ಅರಿಯುವವನು ಅಹಂಕಾರಳ್ಕೊಳ 
ಪಟ್ಟವನಾದಲ್ಲಿ) "ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಜ್ಲಾನವಾ ೨ವದೆಂದೂ ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿ 
ದೆವು. (ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು "ಇದೆಂ'ಬ ಚ್ಹಾನವೂ, ಅಹಂಕಾರ 
ವನ್ನು "ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಜ್ಞಾನವೂ ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತವೆಂದು) ಅನ್ವಯದ (ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ) ತೋರಿಸಿದಂತಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈಗೆ (ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ, 
ಅಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ "ಇದೆಂ'ಬ ಜ್ಞಾನವಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರ 
ವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ 'ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಜ್ಞಾನವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲವೆಂದೂ ) ವ್ಯತಿರೇಕದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ (ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ) ತೋರಿಸಿಕೊಡಒಹುದು:-- 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೦೩ 


(ಗಾಢನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ) ಅಬ್ಜಾನವಾಗಳಿ, (ಅಜ್ಞಾನದ ಕಾರ್ಯವಾದ 
ಅಹಂಕಾರರೂಪ ಅಂತಃಕರಣವಾಗಲಿ ಯಾವುದೂ) ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಆದುದ 
ರಿಂದ (ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ) "ಇದೆಂ'ಬ ಜ್ಹಾನವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ "ನನ್ನದೆಂ'ಬ 
ಜ್ಞಾನವಾಗಲಿ ಸಾ ದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಹಾಗಾದರೆ ಮೇಲೆ "ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಜ್ಜಾನವಿರುವದೆಂ' ದು ಹೇಳಿರುವದು ಅಸಮಂಬಸವೇ ಸರಿಯೆಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಶಂಕಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದೂ ಸರಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ನಿದೆ,ಯಿ೦ದ) ಎಚ್ಚತ್ತವನೇ (ಮಾತ್ರ) "ನಾನು (ಆ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ. ಏನನ್ನೂ 
ತಿಳಿಯಲ್ಲೂವೆಂಗದು ಅಚ್ಚಾನದ ಅನುಭವವನ್ನೆ ಕೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. (ಮೂರತು 
ನಿದ್ದೆಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿದ್ದೆಯನ್ನು ಮಾಡು ವನಿಗೆ ಅದರ ಬ್ಲ್ವಾನವಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲ... ಈ ಅರ್ಥದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಅಳ್ಲಿ ಅಚ್ಹಾ.ನವಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು.) ॥ ೬೨॥ 


ಆತ್ಮ್ಮಾನಾತ್ಮ ಇತರಾ ಕೊನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲು * ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ 
ಹೋಗಬ ಹುಡೆಂಬರ ನ್ನ್ನ (ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ) ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ; 


(ಪ್ರಪಂಚರೂಪ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ, ಅದೆಲ್ಲದರಿಂದ ಆತ್ಮನು 
ಜಿನ್ನ ನ ನಾಗಿರುವನೆಂದೂ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವು ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತದೆ. 
ಹೇಗಂದರೆ ಮೇಲೆ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೯ ಮತ್ತು ೪೦ನೆಯ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದಂತೆ, "ನೀನು' ಅಥವಾ "ನಾಸು' ಎಂದರೆ ಯಾರೆಂಬದನ್ನು ನಿಶ್ಚಯ 
ಮಾಡಿಕೊಡುವ, ಎಂದರೆ ಅಸ್ತ ಯವ -ತಿರೇಕರೂಪ ತರ್ಕವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದನೆ 
ಮಾಡುವ ವೇದ) ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ, ಹಾಗೂ ಅವುಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ವ. (ಆತ್ಮಾ 
ನಾತ್ಮವಿವೇಕವೆಂಬ ವಿಚಾರರೂಪ) ಪೃತ್ಯಕ್ಟಾ ನುಧವದಿಂದ. ( ಆತ್ಮನು 
ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವನೆಂ) ಬಪ್ಕೆ ಕೇ ಬ್ಲಾ ನವು ಮಾತ್ರ ಆಗುತ್ತದೆ. 
(ಆದರೆ ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿ ಯಾಗಲಾರದು. "ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಸ್ಮಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮ ಮತ್ತು. ಅನಾತ್ಮವೆಂಬ ದ್ವೈತವು್ರ ಇನ್ಫೂ . ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತ ದೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಈ ದ್ರ ಇತವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸ ಲಿಕ್ಕೆ ಡು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ 


ಹಾ 








೪ ನ್ರ್ರಿ ಹಿ. ಯ ೨ನೆ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಮತ್ತು 
ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬ನೆಯ ಕಾರಿಕೆಯನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. 


೨೦೪ ಕೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಮೊದಲಾದ ವಾಕಗಳ ಆವಶ್ವಕತೆಯು ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ.) ಆದುದರಿಂದ 


ಸಂಸಾರರೂಪ) ಅನರ್ಥಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕಾರಣವಾದ (ಅಜ್ವಾನರೂಪ) ಕತ್ತಲೆಯ 
ನಾಶವ್ರ (ಈ ತರದೆ) ಮಹಾವಾಕ. -ಗಳಿಂದಲೇ ಸರಿ, ॥ ೬೩॥ 


ಪೂ. ಪ: (ಹೀಗೆ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮಹಾವಾ 
ದಿಂದ ಅವಿದೆ ಯ ನಾಶವಾಗುತ್ತಿದ ರೆ ರೈ, ಅದನ ನಾ 

ರಿಗೂ ಹೋಕ ಕ್ಸೃವಾಗಬಹುದಾ? ತ್ತು. ಆ 
ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲವ್ನ! ) 


ನ್ನ್ನ ತ 
ದರೆ ಹಾಗೇನೂ ಆಗುವದು 


ಉತ್ಕರ;-- (ಹೌದು. ಆ ಮಹಾವಾಕ್ಮದಿಂದ ಅಜ್ವಾನನಾಶವಾಗು 
ವದು ಖಂಡಿತ. ಆದರಿ ಅದನ್ನು ಕೇಳಿದ ಮುತ್ರಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮೋಸ್ಟ್ಸ 
ವಾದೀತೆಂಬ ನಿಯಮವಲ್ಲ. * ಶೇಳಿದೊಡನೆ ಮೋಕ್ಷ ಸಯ ಸಾ ಬಿ 
ವದೂ ಆದನು ಕೇಳುವವರ ಅಧಿಕಾರ ಅಥವಾ ಯೋಗ್ವತೆ ಮೇಲೆ 
ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಎಂತೆಯೇ ನಾವು) ಎರಡನೆಯ ಅಧಾ- ಯದ ಸ 
ದಲ್ಲಿ (ವಾಕ್ಚವನ್ನು) ಕೇಳುವವರಕಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕು (ತರದ) ಜನರನ್ನು ತೋರಿ 
ಸಿದ್ಧೇವೆ.. (ಅವರು ಯಾರೆಂದರೆ (೧) ವಿರಾಡಾತ್ರ, (೨) ಭ್ಲದು, (ಒ) 
ಶ್ರೇತಕೇತು, ಮತ್ತು (೪) ಪಿಶಾಚಕರೆಂಬವರು. ಅವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನವನಿಗೆ) 
ಅವನ (ಸಸ ಸ್ವ ಅಡ್ಡಬರಲಿರುವ (ಪಾಶತಡಿ ತ) ಯಾವ ವಿಘ್ನವೂ 
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ಜಃ ಎರಡನೆಯ. ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾ ರಂಭದಲ್ಲಿ ಮಹಾವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವಾದ ಆತ್ಮನ 





ಜನಿವಾದ ಹೊರತು ಮೋತ್ಷವಾಗಲಾರದೆ ದು ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡಿಶ್ತು. ಈಗ್ಯ 
ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆ ಯಾಕೆ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಪಾಶ್ಯಾರವಾಗುವದಿಲ್ಲ, ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 


ಉತ್ತರ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಪ್ರಕಿಬಂಧವು ಇರುವದರಿಂದಲೇ ಹೀಗೆ 
ಜಶ್ಚಿನವಾಗುವದಿಲ್ಲ, ಎಂಬುದು ಸಿದ್ಧಾಂತವು. ( ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ. ಒ, ೪, ೫೧ ನೋಡಿರಿ. ) 
ಇದು ಬೃಹದಾರಣ್ಯಧಾಷ್ಯವಾರ್ಕಿಕದಲ್ಲಿ ವಿವರಸಲ್ಪುಪ್ತಿದೆ. ಆದೆಲ್ಲದರ ಸಾರವನ್ನು 
ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರು ತಮ್ಮ ಪಂಚದಶಿಯ ೯ನೆಯ ಪ ಕರಣದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಪಂಡದತೀ ೯. ೩೮೨೫೪ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿ. ಅಪರೋಕ್ಷಣ್ಹಾಸಕ್ಕೆ ಅವಿಚಾರವೇ 
ಮುಖ್ಯ ಪ್ರಕಿಬಂಧವು. ಅದು (೧) ಭೂತ, (೨) ಭವಿಷ್ಯ, ಮತ್ತು (೩) ವರ್ತಮಾನ 
ವೆಂದು ಮೂರು ತೆರನಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧಿಮಾಂದ್ಯ, ಗುರುಮೊದಲಾದವರ ಅಭಾವ, ವಿಷಯಾ 
ಸಕ್ತಿ, ಕುತರ್ಕ, ವಿಸರ್ಯಯ (ವಿಸರೀಶ ಕಿಳಿವಳಿಕೆ, ದುರಾಗ್ರಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳೆಲ್ಲ 
ಪ್ರಕಿಬಂಧಗಳೇ. 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೦೫ 


ಇರದ್ದರಿಂದ, ಅನಾತ್ಮವೆಂಬುದೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅವನು (ಸಹಜವಾಗಿಯೇ) ಅವಾಕ್ಟಾರ್ಥ (ವೆಂದರೆ ಅದಿ, ತೀಯ 
ಆತ್ಮನೆಂಬ ಪದಾರ್ಥದ ಬ್ಲಾನವನ್ನು ಮಾ ನಾಡಿಕೊಳ್ಳು ತ್ಕಾನೆ. ಆದುದರಂದ 
ಆಂಥವನಿಗಾಗಿ ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾದದ್ಟೆ ನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ದರಂತೆಯೇ 
(ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಸವನ್ನು ಕೇಳಿದ ತ್‌ 
'ಯಾವನು (ಪಿಶಾಚಕನಂತೆ) ತನ್ನ ಅತೀಂದಿ)ಯ ಶಕ್ಕಿಯ ಬಲದಿಂದ (ಆತ್ಮ 
ಬ್ಲಾಾಸವನ್ನು) ಹೊಂದುವನೋ, ಅವನಿಗಾದರೂ ಎರಡನೆಯದಾವುದರದೂ 
ಆವಶ-ಕತೆಯಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೋ (ಭ ಗುವಿನಂತೆ) ಯಾವನು "ಅದು ನೀನು 


ಐರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಮಗಳನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆ. ತಾನಾಗಿಯೇ 
ಅನ್ನಯವತಿರೇಕಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡು. ಆದರ (ಎ೦ದರೆ ಅನ್ವಯವ್ಯತ್ತಿ 
ರೇಕದ )ಕೊ ನೆಗೆ (ಆತ್ಮಬ್ದಾ _ನವನ್ನು ಪಡೆಯುವನೋ, ಅವನನ್ನಾ ದರೂ 
ಸರಿಯಾದ ಬ್ವಾಸವನ್ನು ಪಡೆದಿರುವನೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ, ಮೇಳಲಿನವ 


ರಂತೆಯೇ ಉ ಪೇಕ್ಷಿಸ ಸಬಹುದು. ಆದರೆ (ಕ್ರೀತಕೇತುವಿನಂತೆ) ಯಾವನಿಗೆ 


ಅನ್ನಯವ.ತಿರೇ ಕಗಳ 1 ತಿಳಿಸಿಕೊಟ ಮೇಲೂ, ಸರಿಯಾದ ಜ್ಲಾನವಾಗ 
ಹಾ ಜ್‌ 
ಲೆಂಒ 6 ಉದ್ದೇಶದಿ ಪುನಃ ಪುನಃ ( ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ 


ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದೋ, ಅಂಥಹ ಅಸ್ವಯವೃತಿ 
ಬ 
ಮುಸುಷ.ನಿಗೆ ವಾಕ್ಳವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವ 


ಜರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ ವನ್ಫು ಕೇಳಿದ ಮಾತ್ರದಿಂದ ಆತನ ಣಿ ಅಪರೋಕ್ಟ 
ಚಾ ನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊ ಡುವ ಬಗೆಯಾವ್ರದು? ಯಾಕೆಂದರೆ ವಾಕ್ದದಿಂದಾ 
ಗುವ ಜ್ಲಾನವ್ನೊ ಶಾಬ್ಬಿಕವಾದುದು; ಅರ್ಥಾತ್‌ ಪಶಠ್ಫೋ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಡುವಂತಹದು. ಆದರೆ ಮೋಸ್ಟ ಕ್ವ ೦ತೂ ಅಪರೋಕಾ ಸುಭವವು 
ಬೇಕು. ಆದುದರಿಂದ (ಅದು ನೀ ು ಇರ್ತಿಬಿ? ಎಂಬ ವಾಕೃದಿಂದೆ ಆತ್ಮ 
ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವನ್ನು ಅಪರೋಕ್ಬವಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಡುವ ರೀತಿಯಾವುದು) 
ಎ೦ದು ಕೇಳಿದರೆ (ಕೆಳಗಿನ) ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು :-- 
( ಕಟ್ಟಿಗೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು 


ಹ 


ನ್ಸ್ಟು ತರುವದಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಡಿಹೋದ 


೨೦೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯ೯ಸಿದ್ಧಿ 


ಕೆಲವು ಹುಡುಗರು - ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಹತ್ತು ಜನರೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ- 
ಅಡವಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಬೇರೆಬೇರೆ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಿ 
ಕಟ್ಟಿಗೆಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತು ಮನೆಗೆ ತಿರುಗಿ ಬರಬೇ 
ಕಂದು ಒಂದು ನಿಯಮಿತ ಸ್ಮಳದಲ್ಲಿ ಕೂಡುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ಮನೆಯಿಂದ 
ಹೊರಟವರೆಲ್ಲರೂ ತಿರುಗಿ ಬಂದಿರುವರೋ ಇಲ್ಲವೋ, ಐಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು 
ಹುಟ್ಟುವದು. * ಅಂತಹ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಎಣಿಸುವವನೊಬ್ಬನು ತನ್ನನ್ನು 
ತಾನು ಬಿಟ್ಟು ಉಳಿದ ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನು ಎಣಿಸುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಒಬ್ಬ 
ಹುಡುಗನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆಂದು ಮೋಹಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 
ಹೀಗೆಯೇ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ತನ್ನನ್ನು ಬಟ್ಟು ಉಳಿದ ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಎಣಿಸಿ, ಒಬ್ಬನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋದನೆಂದು ಎಲ್ಲರೂ ಶೋಕಿಸ 
ಹತ್ತುತ್ತಾರೆ. ಉಳಿದ) ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನು ಮಾತ್ರ ನೋಡುವದರಿಂದ 
ಮೋಹಗೊಂಡಂಥವನಾದ ಆ ಹತ್ತನೆಯ (ಹುಡುಗನು), ಉಳಿದ ಒಂಬತ್ತು 
ಜನರನ್ನು (ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ) ನೋಡುತ್ತಿದ್ದರೂ, ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಗೆ ಒಳ 
ಪಟ್ಟಿವನಾದುದರಿಂದ, ತಾನೇ ಹತ್ತನೆಯವನೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದ್ದಿಬ್ಲ. 
( ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿಯೇ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದ ವನೊಬ್ಬನು 
«ತಮ್ಮಾ, ನೀನೇಕೆ ತೋಶಿಸುವಿ? ನೀನೇ ಹತ್ಮನೆಯವನು'' ಎಂದು ಹೇಳಿ 
ದೊಡನೆ ಆ ಹುಡುಗನಿಗೆ ಹತ್ತನೆಯವನ ಸಂಬಂಧಿಯಾದ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆ 
ಯೆಲ್ಲ ತೊಲಗಿ ಹೋಗುವದು. ಮತ್ತು "ನೀನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಿರುವಿ ' ಎಂಬ 
ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಸಹ ಆ ಹುಡುಗನಿಗೆ ಹತ್ತನೆಯವನ-ಎಂದರೆ ತನ್ನ-ಬಗ್ಗೆಯೇ 
4 ಇಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟರುವ ಈ ಕಥೆಯ ಮುಖ್ಯಾಂಶಗಳನ್ನು ನೈ. ಸಿ. ಯ ಮೇಲಿನ 
ಚಂದ್ರಿಕಯೆಂಬ ಓೀಕಯೊಳಗಿಂದ ಆಯ್ದುಕೊಂಡಿದೆ, ಹತ್ತು ಹುಡುಗರಿಗೆ ನದಿಯನ್ನು 
ದಾಟಬೇಕಾಗಿತ್ತೆಂದೂ, ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಕೂಡಿಕೊ೦ಡು, ಒಬ್ಬರ ಕೈ ಒಬ್ಬರು ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು 
ನದಿಯನ್ನು ದಾಟ, ಆ ದಂಡೆಯಮೇಲೆ ತಾವು ಹತ್ತು ಜನರೆಲ್ಲ ಇರುವೆವೋ ಇಲ್ಲವೋ, 
ಎಂದು ಎಜೆಸಿದರೆಂದೂ, ಅಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಹತ್ತನೆಯವನ ಬಗ್ಗೆ ಮೋಹವುಂಟಾಯಿತೆಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ಕೆಲವು ಕಡೆಗೆ ಬರೆದಿರುವದನ್ನು ನಾವು ನೋಡುತ್ತೇನೆ. ಆದರೆ ಕಥೆಯ ಅಶ 
ಗಳು ಹೇಗೆ ಆದರೂ, ಆ ಕಥೆಯಿಂದ ಕಿಳಿಸಿಕೊಡಿಬೇಕಾದ ವಮಿಖ್ಯಮಾತಿಗೆ ಏನೂ ಬಾಧೆ 
ಬರುವದಿಲ್ಲ. 





ಮೂರನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯ ೨೦೭ 


ಅಪರೋಕ್ಸ್ಗ ಜ್ಞಾನವೂ ಆಗುವದು * ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ: ಹತ್ತನೆ 
ಯವನು ಆ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳುವವನ ಪ )ತ್ಯಕ್ಸ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಯಾವುದೊಂದು ವಾಕ್ತದಿಂದಾಗುವ ಚ್ಹಾನವು ಸರ್ವಸಾಧಾ 
ರಣವಾಗಿ ಶಾಬ್ದಿಕವೂ, ಪರೋಕ್ಸವೂ ಎಂದು ತಿಳಿದರೂ ಸಹ, ಎಲ್ಲ 
ಕಡೆಗೂ ಹಾಗೆ ಆಗಲೇಬೇಕೆಂಬ ನಿರಪವಾದ ನಿಯಮವೇನೂ ಇಲ್ಲ. 
ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕಾಗಿದ್ದ ವಸ್ತು ವ್ರ ಅಲ್ಲಿಯೇ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟವಾಗಿ 
ದೃಠೆ, ಅಡರ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳುವ ವಾಕಗಳಿಂದಲೂ ಸಹ ಪತ್ವಕ್ಸ ಜ್ಞಾನವಾಗು 
ವದು ಶಕ್ಲವಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಗ 
ದಿಂದಲೂ ಅಪರೋಕ್ಪಾನುಭವವಾಗುವದು ಶಕ್ತವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ 
( ಅದು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ಬ್ರಹ್ಮವೂ ಕೂಡ ನಿಒವಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೇ ಆಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಂತೂ ನಮಗೆ ಅಪರೋಕ್ಷ ವಪ್ಟೇ ? 
ಆದುದರಿಂದ «ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎ೦ಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ 
ಚ್ಹಾನವು ಅಪರೋಕ್ಷ ಆತ್ಮಾನುಭವವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವದೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ 


ಅದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ದೋಷವಿಲ್ಲ. ) (೬೪॥ 

ಈ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಮಾತನ್ನು ಪೃಸ್ಮುತ ವಿಷಯಕ್ಕೆ 
ಹಚ್ಚಿ ತೋರಿಸಬಹುದು :-- 

ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯೊಳಗಿನ ಹುಡುಗನು ತನ್ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾ। 
ರುವ ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ಅವರ ಬಗ್ಗೆ 
ಅವನಿಗೆ ಎಳ್ಳಷ್ಟೂ ಸಂದೇಹವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿಯಿಂದೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಹತ್ತನೆಯವನ ಸಂಬಂಧವಾದ ನಿಜವಾದ ಚ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಅವನು ತೀರ ಸವಮೀಪಿ 
ಸಿರುವನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅವನಿಗೆ ಯಾರೊಬ್ಬರು ಈ ಮಾತಿನ ನೆನಪು 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟರೆ ಸಾಕು; ಹತ್ತನೆಯವನ ಚ್ಹ್ಞಾಾಸವು ಅವನಿಗೆ ಕೂಡಲೇ ಆಗು 


೨ 


ಕ 











* ವಾಕ್ಕವೂ ಅಸರೋಕ್ಷ ವಸ್ತು ಪ್ರತಿಐಾದಕವಾಗಬಲ್ಲದೆಂಬ ಮಾತನ್ನ (ತ್ರೀಮಚ್ಛಂ 
ಕರ ಭಗವತ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರುಯು ಪದ್ಯಭಾಗದೊಳಗೆ ಹದಿನೆಂಟನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೭೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ ನೈ, ಸ. ಯುಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಈ ಮಾತುಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಉ. ಸಾ. ಸ್ರಿಯ ೧೮ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೭೪. ೧೭೫,೧೭೬ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ. 


ಮ್‌ 
೨೦೮ ಸೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ವಂತಿದೆ. ಆದರೂ ಅವನು ಹತ್ತನೆಯವನನ್ನು ಕಾಣದೆ ಅವನ ವಿಷಯ 
ವಾಗಿ ಮೋಡಗೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಆಸ್ಪಯವೃತಿರೇಕ ಪದ್ದತಿ 
ಯಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಅತ್ಮಾನಾತ್ಮ ವಿವೇಕವನ್ನು ಪಡಿದವನೂ ಕೂಡ 
ಆತ್ಮಬ್ದಾ ನದ ತೀರ ಸಮೀಪಕ್ಳೆ ಬಂದಿರುವನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು, ಆದರೂ 
ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಅವನಿಗೆ ಆತ್ಮಬ್ಲಾನವೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆಗಿರುವದೆಂದು 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು, ಮೇಲಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತದೊಳಗಿನಂತೆ ಅನನಿಗೆ 
ಯಾರಾದರೂ ಆ ಮಾತಿನ ನೆನಪು ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಸೆಲಸವಷ್ಟೇ ಉಳಿದಿರು 
ತ್ತದೆ, ಅದನ್ನೇ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಚವ್ರ ಮಾಡುತ್ತದೆ 


ಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) 


ಇದರಂತೆಯೇ (ನಾವು ದ್ರೆ ೨ತರೂಪದಿಂದ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವ ಒಗೆ 
ತ್ರಿಗೆ ಮರುಳಾಗಿ ಅದೇ ಸತ್ತುವೆಂದು ನಂಬಿರುತ್ತೇವೆ. ಮತ್ತು ಆತ್ಮಾ 
ನಾತ್ಮ ವಿವೇಕದಿಂದ ದೃಶ್ಯಪ)ಪಂಚವೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಮನಗಂಡಿದ್ದರೂ 
ಅಚ್ಚ್ವಾನದ ಆವರಣವು ಇನ್ರೂ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದ ನಿಜವಾಗಿ 
ನಾವು) ಅದ್ದಿತೀಯರಾಗಿದ ರೂ, "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ 
ವಾಕ್ಗಗಳ ಹೊರತು, ಒಂದೇ ಒಂದಾದ (ಸದೂ)ಪ) ಆತ್ಮನನ್ನು ಎಂದೂ. 
ತಿಳಿಯಲಾರವು. ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕಾ? (ಎಂದರೆ ನಾವು ಆತ್ಮನನ್ನು ಏಕೆ 
ತಿಳಿಯಲಾರಿವೆಂಬದಕ್ಕಾಗಿ) ಕಾರಣವನ್ನು ಹುಡುಕುವದೂ ಸರಿಯಾಗ 
ಲಾರಡು, (ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಅಜ್ಜಾನವೇ ಕಾರಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಮತ್ತು ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನಾದ ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮನಕ್ಲಿ ಈ ಅಜ್ಞಾ ನವೆಲ್ಲಿಂದ 
ಬಂತೆಂದು ಕೇಳುವದೂ ಸರಿಯಲ್ಲ. * ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಅದರ ಸ್ವರೂಪ 
ವನ್ಸು ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವದೇ ಕಠಿಣವಾಗಿದೆ. ಅದು. ಇಲ್ಲವೆಂದರೆ ಕಾಣಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದು; ಇದೆಯೆಂದರೆ ಬೃಹ್ಮಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುವದು. 





ಶಿ ಮುಂದೆ ಇದೇ ಅಧಸ್ಥಿಯದ ೧೧೦ ಮತ್ತು ೧೧೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನೈ. ಸಿ ಯ ಮೇಲಿನ ಸಾರಾರ್ಥವೆಂಬ ಓೀಕೆಯು ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕ 
ವನ್ನು ಉದಾಹರಿಸುತ್ತದೆ. 


ತಿಗ ಗಇಗ/ತಾಗಿಇ71ನಿತ7ರೇ1 ಇತನಾ । 
೫೪ಗನ! ಈಗಿಸಿತ ಇ ಕಾಳಳಸ ಇಂತಿ ॥। 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೦೯ 


ಆದುದರಿಂದ ಅದು ದುರ್ನಿರೂಪವೇ ಸರಿ. ಇಂತಹ ವಸ್ತುವನ್ನು ವಿಶೇಷ 
ವಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತ ಕೂಡುವದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ವಿಚಾರಿಯಾದವನು. 
ಅದರ ವಿಶೇಷ ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ಬೀಳದೆ ತನ್ನ ಬಿಡುಗಡೆಗಾಗಿ ಯತ್ನಿ ಸಬೇಕು.) 
॥ ೬೫ ॥ 

"ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಕಾರಣವನ್ನು ಹುಡುಕುವದೂ ಸರಿಂ ಯಾಗಲಾರದೆಂ''ದು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆವು. ಆದರೆ ಆದು ಹೇಗೆ? ಎಂದು *ೇಳಿದರೆ, ಅಚ್ಚಾನವು 
ಯಾವ ವಿಚಾರಕ್ಕೂ ( ತಿಲಮಾತ್ರವಾದರೂ ) ನಿಲ್ಲಲಾರದೆಂದು ಉತ್ತರ 
ಇಫ್ರೊಡಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ:-- 

( ಅನಾದ್ಧನಿರ್ವಚನೀಯವಾದ, ಎಂದರೆ ಹೀಗೆಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ತೆಂದ 
ಹೀಗೆಯೇ ಇರುವದೆಂದೂ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರದಂತಹ) ಈ ಭ್ರಾಂತಿ, ಅಜ್ಞಾನ, 
ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಏನೂ ( ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ) ಆಧಾರವಿಲ್ಲ. ಅದು ಎಲ್ಲ 
ತರದ ಯುಕ್ತಿ ( ಅಥವಾ ವಿಚಾರಗಳಿಗೂ ) ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. (ಮತ್ತು 
ಯಾವತರದ ಸುವಿಚಾರಕ್ಕೂ ಅದು ನಿಲ್ಲಲಾರದು." (ಎಂದರೆ ವಿಚಾರವು 
ಸುರುವಾದೊಡನೆ ಅದು ಹೆಜಿರಟೇ ಹೋಯಿತೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು. ) 
ಕತ್ತಲೆಯು ಸೂರ್ಯನನ್ನು ಹೇಗೆ ಸಹಿಸಲಾರದೋ, ( ಹಾಗೆಯೇ ಇದು 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಸಹಿಸುವದಿಲ್ಲಿ ೦ದು ಹೇಳಬಹುದು. ) 1೬೬॥ 


ಇಂತಹ ಈ ಅವಿದ್ಯಾರೂಪಮೋಹಕ್ಕೆ ನಿಜವಾದ ಚ್ಹ್ಯಾನವೊಂದೇ 
ಮದ್ದು: 

"ಸದ್ರೂಪನಾದ (ಆತ್ಮ)ನಿರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ(ಲೇ) 
ಒಳಗಿರುವ (ಆತ್ಮನ) ವಿಷಯ ಕ್ಸ ದೃ ಢವಾದ ಜ್ಣಾ ನವು ಹುಟ್ಟು ತ್ರದೆ. (ಆ 
ಜ್ಣ್ಲಾ ನವಾದ ಮೇಲೆ ಮುಂದೆ "ಉಳಿದುದೇನನೂ ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿ ಬೇಕೆಂಬ 
ಅಪೇಕ್ಟೆ ಯೇ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. (ಎಂದರೆ ಆ ಮನುಷ್ಯನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕಾಮಿದನ್ನೆ ಲ್ಲ ಲ್ಪ ತಿಕ ತಂಡ) ಬಿಟಿ ಸಿರುವದರಿಂದ, ಅವನ ಜಿಜ್ಞಾ ನೆಯ 
ತೃಪ್ತ ಪ್ರವಾಗುತ್ತ ಡೆ ತ್ತು ಈ ತರದ) ಜ್ಹ್ವಾ್ನ ನವು (ವೇದವನ್ನು ಳಿದ) ಎರ 
ಷನೆಯ ಯಾವುದೇ ಮಾತರ ಆಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ॥೬೭॥ 

ಇನ್ನು, (ವೇದ) ವಾಕ್ಯವಾದರೂ (ಆ ತರದ) ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ 


ತಳ 1) 


೪ 


ಜಳ ಬ 


೨೧೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಸಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆಯೆಂದು ಏಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು ? ಎಂದು *ೇಳಿದರೆ, 
(ಅದಕ್ಕೊಂದು) ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೊಡಬಹುದು; 

(ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯೊಳಗೆ) ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನುಳಿ ಳಿದ, ಹತ್ತನೆ 
ಯವನು (ಎಲ್ಲಿಯೋ ಕಳೆದು ಹೋಗಿರುವ ನೆಂದೂ, ಎರ ಉುಹ ಅವನು 
ಇನ್ಲಿರುವನೆಂಬದನ್ನು) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೂ ದುಃಖಪಡುತ್ತಿರುವ 
ಹು ಡುಗನನ್ನು ಜಂತು ಯಾವನೊಬ್ಬ ನು “ಎಲೋ, ತಮ್ಮಾ, ಸುಮ್ಮನೇ 
ಏಕೆ ಶಕೋಕಿಸ ಸ ) ನೀನೇ ಹತ ತ್ರನೆಯವನಿರುವಿ? ಬ೦ದು (ಹೇಳಿದರೆ, ಅವ 
ನಿಗೆ ಅದರಿಂದ ನಿಜವಾದ ಅರಿವು ಉಂಟಾಗುತ್ತದೆ.) ಹಾಗೆಯೇ (ವೇದ) 
ವಾಕ್ಯವಾದರೂ ನಿಜವಾದ ಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ॥ ೬೮ ॥ 


ಪೂ. ಪಃ ( ಒಳ್ಳೆಯದು. ನೀವು ಹೇಳಿದ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ 
“ನೀನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಿರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ.-ದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವೆ ಚ್ಣಾ ಪ್ಲ ನವು 
ಸರಿಯಾದುದೆಂದೇ./ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಜ್ಞಾನವು 
ಸುಳ್ಳೆಂದು ತೋರಿಸುವ ಬೇರೆ ಯಾವ ಅನುಭವವೂ ನಮಗೆ ಬರುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದನ್ನು ಕೇಳುವ ಮೊದಲು, ಎಣಿಸುವವನು.. ಒಂಬತ್ತು ಜನೆ ನು 
ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಕೇಳಿದ ಮೇಲೂ, ಅವರನ್ನು ನೋಡು 
ತ್ರಿರುತ್ತಾನೆ, ಆದುದರಿಂದ ನಿಮ್ಮ ಈ ಉದಾಹರಣೆಯೊಳಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸರಿ 
ಯಾಗಿ ಕಂಡರೂ, ಪೃಸ್ತುತ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ಹತ್ತಲಾರದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ ಜಾ ನವೊ 
ಹುಟ್ಟುವ ಮೊದಲೂ, ಅದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ದ್ರೆ ಎತಾನುಭವವು ನಮಗೆ 
ಬಃ ರುತ್ನದೆ. ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ಕೇಳದ ಮೇಲೂ, ದ್ಶೆ ಸ ತಪುಪಂಡದ 
ಅನುಭವವು ನಮಗೆ ಬಂದೇ ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ. ಹೀಗೆ ವಾಕ್ಕ 
ಜ್ಞಾನವಾಗುವ ಮೊದಲಿನ ಮತ್ತು ಹಿಂದುಗಡೆಯ ಅನುಭವಗಳು, ವಾಕ್ಯ 
ಜ್ಣ್ವಾ ನಕ್ಕೆ ಎಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ವಾಕ್ಯಜ್ಞಾ ನವು ಸರಿಯಾದದೆಂದು 

ಹೇಳಿಕೆ ಬರಲಾರದು.) 


ಉತ್ತರ:-- ( ಅಸ್ಲ, ವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞಾನವು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಯೋಗ್ಯವ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೧೧ 


ಯೊಳಗೆ "ನೀನೇ ಹತ್ತನೆಯವರಿರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಹುಟ್ಟುವೆ 
ಜ್ಯಾನದಂತೆಯೇ ) ಅದಾದರೂ *ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದೆ 
ವಾಕ್ಚುಗಳನ್ನು ಕೇಳುವದರಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವಡು. ಮತ್ತು ಅದು ( ತನ್ನನ್ನು 
ನಾಶಗೊಳಿಸಬಹುದಾದ ದ್ರೈತವನ್ನೆ್ಲ ನಾಶಮಾಡಿಯೇ ಉದಯಕ್ಕೆ 
ಬಂದಿರುವದರಿಂದ, ದ್ರ್ಪೈತ ಪೃಪಂಚಾನುಭಧವವೂ ಆದನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸು 
ವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಾಕೃಚ್ಚ್ಞಾನವಾಗುವ ಮೊದಲು ಬರುವ 
ಪ್ರೈೈತಾನುಭವವು ವಾಕ್ಯಾರ್ಥಬ್ಞಾನದಿಂದ. ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. 
ವಾಕ್ಯಾರ್ಥಜ್ಞಾನವಾದ ಮೇಲಂತೂ, ಮೊದಲೇ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋದ 
ಎತೌನುಭವವು ತಿರುಗಿ ಉಂಟಾಗುವದೇ ಶಕ್ಕವ್ಲ, ಸುಟ್ಟುಹೋದ 
«ಜನವು ತಿರುಗಿ ಚಿಗುರುವದುಂಟೇ?) ಆದುದರಂದ (ವಾಕ್ಗದಿಂದುಂಟಾ 


ಟಟ 
ಎವ ಜ್ಞಾನವು ) ನಿಜವಾದುದಲ್ಲವೆಂಬ ಅನುಭವವೂ (ಎಂದೂ) ಹಟ್ಟಿ 


[ £( 


₹ ಡ್‌ 


5. ಟಿ 


ಗಿ 
ಲಾರದು. ಇದನ್ನೇ ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ ಸ್ಪಷ ಗೊಳಿಸಬಹುದು:-- 


(ಬಐಣಿಸುವವನಿಗೆ "ನೀನೇ) ಹತ್ಮನೆಯವನಿರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಫದಿಂದಾ 
ಗುವ ಅರಿವು (ಬೇರೆ ಜ್ಞಾನದಿಂದ) ಎ೦ದೂ ನಾಶವಾಗುವದಿಲ್ಲ. (ಯಾಕೆಂ 
ದಶೆ "ನಾನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಿದ್ದೇನೆ' ಎಂಬ) ಬ್ವಾನವಾಗುವ ಮೊದಲೂ, 
ಜ್ಲಾನವಾಗುವಾಗಲೂ, ಮತ್ತು ಬ್ಲಾಾನವಾದ ಮೇಲೂ (ಸಹ) ಆ 
ಹುಡುಗನಿಗೆ ಉಳಿದ ಒಂಬತ್ತು ಜನರಬಗ್ಗೆ ಸಂ 


2 


ಶ್ರ ಬರುವದು, 
(ಆದುದರಿಂದ "ನಾನೇ ಹತ್ಮನೆಯವನಿದ್ದೇನೆಂ'ಬ ದೃಢವಾದ ಚ್ಹಾಾನವು 
ದ 
ಹುಟ್ಟಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ತೃದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಆ ಹುಡುಗನು ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನು 
ಬ ಮಾ ಷ್‌ 


ನೋಡುತ್ತಿದಾ ಗ್ರ, ಈ ಮೊದಶೇ ಹೇಳಿದಂತ, ಸತ್ಯದ ಅಂಚೆಯ ಮೇಲೆಯೇ 
ಅಳೆ ಓ/ 
ನಿಂತಿರುತ್ಮಾನೆಂದು. ಹೇಳಬಹುದು. ಅವನಿಗೆ ಯಾರಾದರೂ «ನೀನೇ 


ಹತ್ತನೆಯವನಿರುವಿ ' ಎಂದು ನೆನಪು ಕೊಡುವದಷ್ಟೇ ಉಳಿದಿರುತ್ತದೆ.)1೬೯॥ 
( ಹಾಗೆಯ್ಕೊ ಅನ್ನಯವ_ತಿಶರೇಕಗಳಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವನ್ನು 

ಇ (೨ 
ಮಾಡುವವನ್ನು ಜಗದ್ರೂಪ ಪ್ರಪಂಡವೆಸ್ಸ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಮನಗಂಡಿರುವೆ 


ದರಿಂದ ಅವನಾದರೂ ಸತ-ದ ಅಂಜೆಯ ಮೋಲೆಯೇ ನಿಂತಿರುವನೆಂದು 


ಹೇಳಬಹುದು. ಮತ್ತು ಅವನಿಗಾದರೂ * ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದೇನೆಂ'ಬ 


೨೧೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಬ್ಲಾನವಾಗುವ ಮೊದಲು, ಅದು ಹುಟ್ಟುವಕಾಲಕ್ಕೆ, ಅಥವಾ ಅದು 
ಹುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ ಸಹ ಜಗದ್ರೂಪ ಪ್ರಪಂಚವೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೇ ಕಾಣು 
ತ್ರದೆ. ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಅವನಿಗೆ ಸಂದೇಹವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಕಿಂಬಹುನಾ, 
ಆತ್ಮ ಜ್ಞಾನವಾದಮೇಲೆ ಅನಾತ್ಮವೆಂಬುದೇ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಇರಲಿ. 
ಉಳಿದ ಒಂಬತ್ತು ಹುಡುಗರನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವವನಿಗೆ ಯಾವನಾದರೂ 
ಒಬ್ಬರು (ತಮ್ಮಾ, ನೀನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಿರುವಿ ' ಬ೦ಬದನ್ನು ನೆನಪು 
ಗೊಡುವದು ಹೇಗೆ ಆವಶ್ಯಕವಿರುತ್ತದೆಯೋ, ಹಾಗೆಯೇ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ 
ಸಹ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕಿಗೆ ಆದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂದು ನೆನಪು 
ಇೊಡುವದು ಅವಶ್ಯವಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ) ಹೀಗೆ "ನೀನು ' ಎ೦ಬ ಪದದ. 
ಅರ್ಥವನ್ನು (ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕ ಮೂಲಕ ) ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದವಸಿ 
`ನೀನು ಇರುವಿ' ಎ೦ಬದರಿಂದ ದ್ರೆ ಎತ ( ನುಭವವನೈಲ್ಲ) ಕೊಂದು 
ಹಾಕಿಬಿಡುವ ಗಟ್ಟಿಯಾದ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನವು ಹುಟ್ಟಿಯೆ ತ್ರ 
ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ನಿಜವಾದ ಬ್ಲಾ ಸ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಆದರೆ ಅದರ ಬಗ್ಗೆ । ಪೂರ್ವಪಕ್ಸ್ಟದವರು 
ತೆಗೆಯಬಹುದಾದ ) ಶಂಕೆಯೇನೆಂದರೆ ಕೊಡ ಮೊದಲಾದ ವಿ 
ಬಗ್ಗೆಯೂ (ನಮಗೆ) ಸರಿಯಾದ ಜ್ಹ್ಯಾನವು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಕೊಡದ ಬ್ಲಾಾನವಾಗಬೇಕಾದರೈ, (ಆ ಕೊಡವನ್ನು ) ತಿಳಿಯುವವನ್ನು 
(ಮತ್ತು ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಕಣ್ಣು ಮೊದಲಾದ ಸಾಧನ: 
ಗಳು, ಹಾಗೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಕೊಡವು, ಮತ್ತು ಆ ಕೊಡದ 
ತಿಳಿವು) ಇವೆಲ್ಲ ಸಾಹಿತ್ಯಭೇದವು ( ಬೇಕೇಬೇಕು. ಆದರೆ ಕೊಡದ. 
ಬ್ಲಾನವಾದೊಡನೆ ) ಈ ತರದ ಸಾಹಿತ್ಯಭೇದವೆಲ್ಲ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುವ 
ದಿಲ್ಲ. ( ಎ೦ದರೆ ಕೊಡದ ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞ್ವಾನವಾದರೂ, ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾ 
ಗುವ ಬ್ರ್ಸೈತ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳ ನಾಶವೇನೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಕೊಡದ ಬ್ಲ್ಯಾನ. 
ವಾದ ಮೇಲೂ ಈ ಸಾಮಗ್ರಿಗಳೆಲ್ಲ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತವೆ. ) 
ಇನ್ನು ಇದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಆತ್ಮಜ್ಜಾ ಶನಕ್ವ್ಯಾದರೂ ( ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವನ್ನು ). 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವವನು, ( ಆತ್ಮಜ್ಞ್ವಾನಕ್ಕೆ ವಿಷಯವಾದ ಆತ್ಮ, ಆತ್ಮ 
ಖ್ಹ್ಯಾನಳ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ ವೇದವಾಕ್ಕ್ಯಗಳು, ಮತ್ತು ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನವೆಂಬ. 


ತಿ೧ಷ, 
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ದ್ರೈತವು ಆಗ ತೊಂದರೆ ಕೊಡ.ವದೂ ಶಕ. 


ಹೋಗುವದರಿಂದ, 
ಎಲ್ಲ.) 


1೭೧ 


ಗ 
೨೧೪ ಸೈಪ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಹೀಗೆ (ಬುದ್ಧಿಯು ಚೈತನ್ಮ್ಯಾಭಾಸದಿಂದ ಕೂಡಿರು) ವದರಿಂದಲೂ, 
(ಮತ್ತು ಉಳಿದ ವಸ್ತ್ರಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆದು ಆತ್ಮನಿಗೆ ತೀರ ಸಮೀಪ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದಲೂ) ;-- 

(ಒಳ್ಳೊ ಛೆ ಲೇ) ಪಂಡಿತರೂ ಕೂಡ ಬುದ್ಧಿ ನ ಆತ್ಮವೆಂದು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ರ ಬುದ್ದಿಗಿ೦ಂತ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಷ ಳು ದೂರಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ) ಹೀಗೆ ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚು ದೂರಾ!ಸಿರುವ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ, ಇಂದ್ರಿಯ 

ಪಯಗಳನ್ಲಿಯೂ ಆತ್ಮಬುದಿಯು ಬರಬರುತ್ತ ತಡಿಮೆಯ 

ಹೋಗುತ್ತದೆ. ॥ ೭೨॥ “ 


ಇದ್ದಕ್ಕಿದ ತೆ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುತ್ತಿ ದೆ ಕ್ರೈ (ನೀನು: ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಬೋಧ 
ವಾಗುವ) ಕರ್ತೃತ್ವ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ನ್ರೇಕೆ ಅದು ಉಪದೇಶ ಮಾಡು 
ಬೇಕು ? (ಎಂದರೆ ಅದ್ದಿತೀಯ ಆತ್ಮತತ್ತ _ವನ್ಮು ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡ:ವದ್ದೇ 
ಆ ವಾಕ್ಯದ ಉದ್ದೇಶವಿದ್ದುದಾದರೆ, ಆ ಮಾತನ್ನು ಹಾಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ _ವಾಗಿಯೇ 
ಅದು ಹೇಳಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ 1ಜಿ ಪೇದವ್ರ "ನೀನಕ್ಷ? 
ಎಂಬ ಪದವನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಿದೆ. "ನೀನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ಧದ ಅರ್ಥವಂತೂ 
“ಸಂಸಾರಿಯಾದ, ಕರ್ತೃ - ಭೋಕ್ಕೃ-ದುಃಖೀ ಜೀವನಂ ದಾಗುವದು. 
ಮತ್ತು ವೇದದ ಉಳಿದ ಭಾಗಗಳೊಳಗಾದರೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಇದೇ ತರದ ಜೀವ 
ಸಂಬಂಧವಾದ ವರ್ಣನೆ ಮಾಡಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುತ್ತ ದೆ. ಆದುದರಿಂದ ವೇದದ. 
ಉದ್ದೇಶವು "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮ್ಮ 
ನನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ ಇರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುವದು 11 ೦ದು 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಇ.ಲ್ಲವಾದರೆ ವೇದವು "ನೀನು ಎಂಬ ಪದ ನ್ನೇಕೆ ಉಪ 
ಯೋ!ಗಿಸಬೇಕು ?) 

ಉತ್ಕ್ತರ:--ಇದಕ್ಕೆ (ಕೆಳಗಿನ) ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು; 

(ವೇದವು ಹೀಗೆ ಜೇಳದ್ರಕ್ಕೈ ತಾರಕ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ನಮ್ಮ 
ಲ್ಲಿರುವ ತಪ್ಪು ಕಲ್ಪ ಶನೆಗಳನ್ನು ತ್ತಿ ಎ ಹಾಕಬೇಕಾದರೆ, ಹೀಗೆ ಹೇಳುವದೇ" 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೧೫. 


ಆವಶೃಕವಿದೆ. ಆತ್ಮನು ಕರ್ತೃವೆಂದೂ, ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ಭೋಗಿಸು 
ವವನೆಂದೂ ನಾ ನಾವು ತಪ್ಪು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ ವೇದಗಳು 
"ನೀವು ಕತ್ಛ ೯ವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವವನು ಅಕರ್ತೃವಾದ ಆತ್ಮನೇ 
ಸರಿ '' ಎಂದು. ನಮಗೆ ೩... 1 ಉದಾ: ಕತ್ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಗಿಡದ 
ಮೊಂಡಬಡ್ಮಿಯೇ ಕಳ ನೆಂದು ಒಬ್ಬನು ಮೋಹಗೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆಂದು 
ತಿಳಿಯುವ. ಅಲ್ಲಿ ಅವನ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ದೂರಮಾಡಬೇಕಾದರೆ 
"ನೀನು ಯಾರಿಗೆ ಕಳ್ಳೆನೆ ನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವಿಯೋ, ಆ ಕಳ್ಳನ ನು ಈಳ್ಳೆ 

ಎ೦ದು ನಾವು ಅವನಿಗೆ ಹೇಳ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆ ಮಾಡದೆ ಒರೇ (ಬೊಡ್ಡಿ', /ಬೊಡ್ಮಿ' ಎಂದು 
ನಾವು ಎಷ್ಟೇ ಸಾ ಇಪಯೋಗವಾಗುವ 


ಶಿಹೇ 
ದಿಲ್ಲ. ಅದೇ "ಆ ಕಳೆ ನು ಕಳೆ ನನ್ಸು; ಅದು ಬೊಡ್ಕೆಯು ಮಾತೃ' ಎಂದು 


ನಃ ಅದು ಗಿಡದ ಜೂಡಿ ಶಾಗಿದೆ ' 
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ಪು 


ಹೇಳಿದರೆ ಸಾಕು. ಅದರಿಂದ ಅವನ ಅಬ್ಲಾನವು ಕೂಡಲೇ ಮಾಯವಾಗು 

ವದು, ಆದುದರಿಂದ, ತೆಗೆದು ಹಾಕಬೇಕಾದ) ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು 

ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು, ಅದರ ಉಚಾ ರವನ್ನು ಮಾಡಿಯೇ, " ಅದು ಅದ್ಲು ಶಿ 

ವೆಂದು ಹೇಳಿ, (ಆ ಮೂಲಕ ) ಆ ತಪು. ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಸು, ತೆಗೆದುಹಾಕಿ 
ಹ 

ನಿಜವಾದ ಚ್ಲ್ವಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡಬೇಕಾಗುತ ದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ 


ಯ್ದ ೩ 
ಅದು ನೀನು (ಇರುವಿ)' ಎಂಬ ಮ್ನ ವ್ಯ ರೂ (ಮಾಡುವೆದೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. `ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಶತ್ರ ೯ವೆಂಡೂ, ಭೋಕ್ಕೃವೆಂದೂ ನಾವು ತಿಳಿದು 


ಇೊಂಡಿರುವೆವಷೆ. 1 ಆದುದರಿಂದ ಈ ತ್ರ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ಉಚ್ಚಾರವನ್ನು 
ವೇದವು ಮಾಡ ಡಶೇಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಚತು ನಮ್ಮ ತಪ್ಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿ 
ಯು ದೂರಾಗುವದು ಶಕ್ಲವಿದೆ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಇಲ್ಲ. ಎಂತೆಯೇ ವೇದವು 
ನಾನು ಕತ್ರ ರ್ಯ ವಾದ. ಸಂಸಾರಿಯಾದ 2 ಜೀವನೆಂ'ದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದು 
ವವನೇ, ನೀನು ಬ್ರಹ್ಮನಿರುವಿ'' ಎಂದು ಉಪದೇಶ) ಮಾಡುತ್ತದೆ. ॥ ೭೩॥ 


ಇದ ದನ್ನ ದ್ರ ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ತಿಳಿ ಸಿತೊಡುತ್ತಾರೆ :-- 
ಬರೇ ) " ಬೊಡ್ಡಿ, ಬೊಡಿ, ' ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ( ಅದು ಕಳ್ಳ ) 
ಓತಿ ವಿ [ 


( 
ಮನುಷ್ಯನೆಂದು ( ನಮಗಾಗಿರುವ ತಪ್ಪು) ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ದೂರಾಗುವ 


೨೧೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ( ಅಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ತಪ್ಪು) ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ಉಚ್ಚಾರಿ 
ಸಿಲ್ಲ. ( ಎಂದರೆ "ನೀನು ಕಳ್ಳೆವ ಮನು ಸ್ವಸೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ವಸು ವು 
ಕಳ್ಳನ ನಲ್ಲ. ಗಿಡದ ಬೊಡಿ ಯು '' ಎಂದು ಆ ಶಫ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ಉಲ್ಲೇಖ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಯೇ ಮಾತನಾಡಿಲ್ಲ . ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಆಪ್ಟರಿಂದಲೇ 
ಸ ಅಜ್ಜಾ ನವು ದೂರಾಗುವದಿ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೇ ( "ಬೃಹ್ಮನಿರುವಿ' 
ಎಂಬಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಮಾತ್ರ ಮುಮುಸ್ಟು) ಪುರುಷನ ಮೋಹವು ದೂರಾಗ 
ಲಾರದು, ಆದುದರಿಂದ ಆ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ "ನೀನು '. ಎ೦ಬ ಶಬ್ದವನ್ನು 
ಬೇಕೆಂತಲೇ ಹಾಕಿದ್ದಾರೆ.) 1 ೭೪॥ 


ಆದುದರಿಂದ (ಸಾಮಾಸ್ಗವಾ1 ದೂಖಿಯಾ 
ರ್ಥವನ್ನು ತೋರಿಸುವ) "ನೀನು ಎಂಬ ಪದವನ್ನು ನೀನು ಇ.ರುವಿ' 
ಎಂಬ ವಾಕ್ಕದೊಳಗೆ *ಖಪಯೆ ಎ ಆ ವಾಕಂ 
ನಿಗೆ ( ರೂಢಿಯಿಂದ ಡನ್ಕಾಗಿಮ್ಮೆ ಬಂಡ (ತ 
ಅನುಲಕ್ಷಿಸಿಯೇ (ಇರು ವಜಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ.) ಕೆಜಿ 
ಅಕ್ಲರಶಃ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳ ಲಾಗಡು. ಮತ್ತು ವೇದದ) ಉದ್ಮೇಶವಾದರ 
(ಆ ಪದದಿಂದ) ದುಃಖಿತ್ವ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ ಬಾರದೆಂದೇ 
ನ ದೆ ಯಾಕೆಂದರೆ ವೇದನ ಆ 
ನ್ನೇ ಪರಮಾರ್ಥ ತಃ? ವಿಧಿಸುತ್ತದೆಂದು ತಿ ( 
ಸ ಆರ್ಥದನ್ನಿ) ಚನ ಇಗುವ [ ಬರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ 
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ತ್ತ 


ತೆ 


(ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಆ ಪದದಿಂದ) ನಿಜವಾಗಿ ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿದ್ದೆ (ಅರ್ಥ 
ವೊಂದು ಬೇರೆಯಿದ್ದು, ಆಉದ್ದಿಷ್ಟಾಥ ದನ್ನು, ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದಕ್ಕಾ!'ಯೇ 
ಬೇರೊಂದು ರೂಢಾರ್ಥವುಳ್ಳೆ ಬದ ಅನುವಾದವನ್ನು (ಮಾತ್ರ ವರಾಡಿ 


ರುವರೆಂದು ಹಿಡಿದರೆ ಈ ತರದ ವಿರೋಧ ಧಕ್ಕೆ ಏನೂ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂ 
ದತೈೆ (ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಬಗ್ಗೆ ಏರಡು ವಿರುದ ವಾದ 

ಹೇಳುವ) ಶಬ್ಧಗಳನ್ನು ( ಅವುಗಳ) ರೂಢಾರ್ಥದಲ್ಲಿ (ಉಪಯೋಗಿಸಿದರೆ 
ಮಾತ್ರ) ಅಲ್ಲಿ ಎರೋ ಜಾಗ ಸಂಭವವಿದೆಯೇ ಹೊರತು ಬೇರೆಯನ್ಲು. 
(ಎಂದರೆ ಸಕೃದ್ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ವಿಪರೀತ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ವಣಿ ರ೯ಸುತ್ತಿರು 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೧೩ 


ವಂತೆ ಕಾಣುವ ಎರಡು ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ 
ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದರೂ, ಅಲ್ಲಿ ಅವ್ರಗಳ ರೂಢಾರ್ಥವೇ ಮುಖ್ಧವಾಗಿರದೆ, 
ಅವುಗಳ ಯೋಜನೆಯ ಮರ್ಮನವು ಬೇ ರೊಂದಾಗಿದ್ದ. ರೆ ಆಗೆ ವಿಶೋಧವಾಗೆ 
ಬೇಕಾದ ಕಾರಣವೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಂಥಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ಧಗಳೊಳ 


1ನ ರೂಢಾರ್ಥಗಳೊಗಿನ ವಿರೋಧಾಂಶಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕಿ, ಅವುಗಳ 
ಸಮನ್ವಯ ಮಾಡಿ ತೋರಿಸುವದು ಶಕ್ತವಿಜಿ) 

(ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಗದಲ್ಲಿ) (ಅಡು' ಮತ್ತು (ನೀನು 
ಎ೦ಬ ಪದಗಳು ತಮ್ಮ ವಾಚ್ಚಾರ್ಥವನ್ನು ಸೂಜಿಸುವದೇ ನ. ಯಾಕೆಂ 


ಇ 
ಬ ಈ ಟೆ 
ವ ಛೆ ಎ ಸಸೂರಿಂಡ ಇ ಅ 
ದರೆ ಅವ್ರ (ತಮ್ಮ ರೂಢವಾದ ಅರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ) ಬಿಡಬೇಕೆಂದಿರುವ (ವಿರೋ 
ಧಾಂಶಗಳನ್ನು) ಪೃತಿಪಾದಿಸಲಾರವು. ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಅವ್ರ ಒಂದೆ 


ಒ೦ದು ಒಂದೇ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವದರಿಂದ, ಆ ತಾತ್ರ್ರರ್ಯಾರ್ಥ 
ಕೃನುಸರಿಸಿ) ಆವ್ರಗಳೊಳಗಿನ (ವಿರೋಧಾಂಶಗಳನ್ಟು) ತೊರೆದು. ಹಾಕಿದ 
(ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಯೇ) ಅವು ಸಿಂತಿರುತ್ತವೆಂದು ಬಳದು (ಎ೦ದರೆ ಈ 


ವಾಕ್ಸದಲ್ಲಿ "ನೀನು ಎ೦ಬದು ತನ್ನ ೦ತೆ ಅನೇಕವಾದ ಮತ್ತು ದುಃವಿಗಳಾದ 
ಸಂಸಾರೀ ಜೀವಗ ಸ ತೃಶ್ಷವಾಗಿದ. ಒಂದನ್ನು ತೋ ರರಿಸುತ್ತದ್ದೆ 
ಮುತ್ತು (ಅದು' ಎಂಬದು ಜಕಿಶ್ಷವೆಂದು ಪ್ರತ್ವಕ್ಪ ವಿರದಿದ್ದ ಬೃಹ್ಮನನು. 
ತರಜುತ್ತ ಜೆ ಇಷ್ಟು ತರುವ ವಜ ಪದದಿಂದ ಅದು ನೀನು ಎಂದು 


ಹೋ ಅವ ಸ ಶ್‌ ಪ 2 ಪ್‌ 
ಹೊರತು, ಇವೆರಡೂ ಒಂದೇ ವಿಷಯಕಳ್ತೆ ಸಂಬಂಧಿಸುವದು ಶಕ್ತವಿಲ್ಲ. 
ಹ 
ಮೈ ಎಪಿ ಸಾತ ಪ್‌ ಕ 
ಬ೦ದರೆ (ನೀನು' ಎಂಬ ಪದದ ದುಃಖಿತ್ತ, ಆನೇಕತ,, ಮತ್ತು ಪೃತಕ ತ್ತ 
ಇ ಇತ ಡ್‌್‌ ೨ ಒಟ ಆ 
ಗ 


ಮೊದಶಾದವು, ಅದು' ಎ೦ಬ ಪದದ ಏಕತ್ತ ಮತ್ತು ಅಪೃತ್ಯಕ್ಕ ಕತ್ತ 
ಇದಲಾದವುಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ದ ವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಈ ಕಲ್ಪನೆ ನೆಗಳನ್ನು ನಾವು 
ಬಿಟ್ಟುಬಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 'ೀಗೆ ಬಿಟ್ಟು€ ಓಡದ ಹೊಂತು ಗತಿಯಿಲ್ಲ. ಅವ್ರು 
ಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಮಾತ್ರ, ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವಾಗುವದು 'ಶಕ್ತವಿದೆ. 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ- ಈ ಪದಗಳ ಸಾಮಾನ್ಯ-ರೂಢ-ಅಥವಾ ವಾಚ್ಛಾರ್ಥ 


೨೧೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಗಳೊಳಗೆ ಬಿಡಬೇಕಾಗುವ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಈ ಪದಗಳು ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡ 
ಲಾರವು. ಐಂತೆಯೇ ಇಲ್ಲಿ ಅವು ತಮ್ಮ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ಬಿಟ್ಟೇ ಬಿಟ್ಟಿ 
ರುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೭೫ ॥ 

ಪೂ. ಪ;-- (ಒಳ್ಳೆಯದು. ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯ 
ದೊಳಗೆ ನೀನು' ಮತ್ತು "ಅದು' ಎಂಬ ಪದಗಳ ರೂಢಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದು. 
ತೊಳ್ಳಬಾರದೆಂಬದನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತೇವೆ.) ಯಾಕೆಂದರೆ: ಅವು ಅಲ್ಲಿ (ನೀವು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ) ತಮ್ಮ ಸಾಮಾನ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು ಬಿಟು ತೊಟ್ಟಿರುತ್ತವೆ. 
ಮತ್ತು ("ನೀನು') ಎಂಬದು. ( ಕೇಳುವವನ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಹಾಕುವದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾತೃ) ಅನುವಾದ (ಅಥವಾ ಪುನರುಚ್ಚಾರ) ಮಾಡ 
ಲೃಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. ಹಾಗೂ (ನೀನು' ಎಂಬದರ ಸಾಮಾನ್ಯಾರ್ಥವಾದ) 
ದುಃಖಿತ್ತ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ( ಆದಸ್ತೆ, ಎಂದರೆ "ನೀನು" ಎಂಬದಕ್ಕೆ 
ಸಂಬದ್ಧ ವೆಂದು) ವಿಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟ (ಅದು' ಎಂಬದರ) ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗು 
ತ್ತವೆ. (ಆದುದರಿಂದ ಈ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೊಂದಿಕೆಯಾಗುವಂತೆ 
ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ, (ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳೊಳಗೆ ) ಯಾವ 
(ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದವಾದ ವಾಚ್ಚಾರ್ಥಗಳ ಭಾಗಗಳನ್ನು) ಬಿಡಬೇಕಾಗು 
ವದೋ, ಅವುಗಳೊಳಗೆ ಸಂಬಂಧವಾಗಲಾರದೆಂದೂ, :ಎಂತೆಯೇ ಆವು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತೋರಿಸದೆ, ಎರಡೂ ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು 
ತೋರಿಸುತ್ತವೆಂದೂ ಒಪ್ಪಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಷ್ಟರಿಂದ « ಅವೆರಡೂ 
ಅದ್ವಿತೀಯ ಆತ್ಮನನ್ನೇ ಮಾತ್ರ ತೋರಿಸುತ್ತವೆ'೦ದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರ. 
ಲಾರದು, ಯಾಕೆಂದರೆ ನೀವು) ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ದೋಷಗಳ ಪರಿಹಾರಕ್ಕಾಗಿ. 
(ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವವೆಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೂ,) 
“ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳ ನಡುವೈ, *ಕರೇ' ಮತ್ತು "ಕಮಲ" 
ಎಂಬ ಪದಗಳ ನಡುವಿರುವಂತೆ (ಬರೇ ವಿಶೇಷಣ-ವಿಶೇಷ್ಯ) ಸಂಬಂಧ 
ವಿರುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. (ಮತ್ತು ನೀವಾದರೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪುವಿರಿ. 
(೧ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯ, (೨) ವಿಶೇಷಣ-ವಿಶೇಷ್ಟಭಾವ, ಮತ್ತು 
(೩) ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯ-ಲಕ್ಷ ಣ ಸಂಬಂಧವೆಂಬ ಮೂರು ಕ್ರಮಗಳಿಂದ ಆ ವಾಕ್ಳಾರ್ಥ 
ವನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುವಿರಿ. ಅದರಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೧೯: 


ನಿಂದ ಎರಡನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿ ಲಕ್ಕ ಹೋಗುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ನ ನಾವು ಒಪ್ಪುವೆವು. 
ಆದರೆ ಅದೇ ಕೊನೆಯದೆಂದೂ, ಮುಂದೆ ೩ನೇ ಮೆಟ್ಟಿ ಲಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ 
ವರ್ಯ ತತೆಯಿಲ್ಲೆ. ೦ದೂ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಪರಜ“ ಆ ಪದಗಳ 
ರಿಯಾದ ಅರ್ಥವ ಸ್ಭು ತಿಗೆದುಕೊಂಡರೂ, ಅವುಗಳ ನಡುವೆ ವಿಶೇಷಣ 
ವಿತೇಷ್ಠ ಸಂಬಂಧವೇ `ಇರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಇನು ವಿಶೇಷಣ- 
ವಿಶೇಷ್ಯ್ಯ ಸಂಬಂಧನೆಂದರೂ ದ್ತ್ವೆ ತವು. ಬಂದೇಬಂದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವ ದೇ ತರದ ಸಂ ಬಂಧವಿರುವದೆಂದರ ದ್ರೈತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳ ಲೇಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ (ಅದು' ಮತ್ತು. "ನೀನು' ಎಂಬ 
ವೆರಡೂ ಪದಗಳು ಕೂಡಿ, ಅ ವೆರಡಕ್ತ್ವೂ ಸಮಾನವಾಗಿಯೇ ಲಕ್ಟ ನಿವಾದ 
ಅದ್ದಿತೀಯ ಆತ್ಮನನ್ರೇ ತಾಣ! ವೆಯೆಂದು ಹೇಳುವ ಕಾರಣವಲ್ಲ. 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ನಿಮ್ಮ ಅಂಬೋಣವು ತಪ್ಪು. ) 
ಉತ್ತರ:--- (ಅಲ್ಲ.) ಹಾಗೂ ಅದು ಹೊಂದುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ, ( ಎಂದರೆ 
ಪದಗಳ ನಡುವೆ ವಿಶೇಷಣ-ವಿಶೇಷ್ಟ ಸಂಬ! ಬ ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ 
ಜೊ ಘಲ್ರಿ ಸಲಿಕ್ಟೂ ಸಹ ಬರಲಾರ ಯಾಕೆಂದರೆ ಎರಡು 
ಪದಗಳ ಅರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ. 4ಬ ಥದಿರುವರಿಂದು ಡೂ ಆ ಪದ. 
ಗಳನ್ನೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ, ಸೃತಂತ)್ರವಾಗಿಯೂ ತಿಳಿದುಕೊಳು ವದು 
ಶಕ ಎರಿ ಸೀಕಾಗುವದು. ಉದಾ: ಕರೇಕಮಲ' ವೆಂಬಲ್ಲಿ "ಕರೇ ' ಎಂಬ 
ಪದಕ್ಕ್ಯೂ "ಕಮಲ ' ವೆಂಬ ಪದಕ್ಕೂ ಸ್ವ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ಮತ್ತು ೬. 
ಯಾದ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. ಎಂದರೆ « ಕರೇ' ಎಂಬ “ದದ ಅರ್ಥವ್ರ (ಕಮ 
ಚ ಸ ಆವತ ತುದೆ ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಮತ್ತು 1 
ಮಲ'ವೆಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವಾದರೂ "ಕರೇ' ಎ೦ಬ ಶಬ್ದದ ಅಪೇಕ್ಷೆ ಯಿಲ್ಲ 
ತ ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ--ಕರೇ ಬಣ್ಣದ ಹೊರ್ತಾಗಿ 
ಬೇರೆ ಬಣ್ಣದ ಕಮಲಗಳೂ ಇರುತ್ತ ವೆ. ಮತ್ತು ಕಮಲಗಳ ಹೊರ್ತಾಗಿ 
ಬೇರೆ ವಸ್ತು ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಕರೇ ಬಣ್ಣವು ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಎರಡು ಪದಾ 
ಬತ ನಡುವೆ ಸಂಬಂಧವಿರುವ ವಡೆಂದೆನ ಬೇಕಾದರೆ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ತರದ. 
ದ್ವೈತವು ಬೇಕೇಬೇಕು. ಆದರೆ " ಆದು1 ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ 
ಅರ್ಥವು "ಅದ್ವಿತೀಯ ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಆತ್ಮನೇ' ಎಂದಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದ. 


೨೨೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ರಿಂದ ಈ ಪದಗಳ ನಡುವೆ ವಿಶೇಷಣ ವಿಶೇಷ್ಯೆಭಾವವೂ ಕೊನೆಯವರೆಗೆ 


ನಿಲ್ಲಲಾರದು. ಎ೦ದರೆ ಈ ಎರಡನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿ ಲನ್ನು ದಾಟಿ ನಾವು ಲಕ್ಷ ಸ್‌ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣಸಂಬ ಬಂಧವೆಂಬ ಮೂರನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲ " ಗಳೇ 2 
ಇದನ್ನೇ ಕೆಳಗಿನ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾಕೆ:* 


("ಅದು ಮತ್ತು "ನೀನು') ಎಂಬ ಪದಗಳ ಲಕ್ಬ್ಮ್ಯಾರ್ಥವಾದ ಆತ್ಮನು, 
೪. ಜ್‌ 

ದ್ರೈತವನ್ನೂ, ಮತ್ತು ಪಾರೋಕ್ಸ, (ವೆಂದರೆ ಅಪೃತ್ಯಕ್ಷತ್ತ ಅಥವಾ 

ಸ 


ಕಃ 
ಕ 


ದೂರತ್ತವನ್ಫೂ) ಕಳೆದವನಾಗಿದಾ ನೆ. (ಎಂದರೆ ಅದು' ಎಂಬ ಪದವನ್ನು 


ಆ "ನೀನು ಎಂಬದನ್ನಾ ಗಲ, ಅಥವಾ "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 


ಗ್‌ 


"ಅದು' ಎಂಬದನ್ನಾ ಗಲ ಬೇಕಿಬೇರೆಯಾಗಿ, ಸ್ಪತಂತ್ರವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊ ಳ್ಳ 
ವದೇ ಶಕ್ಕವ ಟ್‌ ಆಸವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಅರ್ಥವನ್ನೆ ತೋರಿಸು 
ವೆ ಸೇಸಂದಕೆ "ಅದು ' ಎ೦ಬ ಪಡದ ಸಪ ಅದ್ವಿತೀಯ ' 
(ಒೃಹ್ಮ ಸು) ಆ ಸನನ್ನು ಬಟ್ಟು (ತನ ಸ್ತರೂಪವ ಚನೆ ಲ ಹೊಂದಲಾರನು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಚ್‌ ತೀಯನೆಂದರೆ ತನ ಜೊರತು ಎರಡನೆಯ ವಸ್ಮುವೇ 
ಇಬ್ಲದಿರುವವನೆಂದು ಚಾ ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಟ್ಟ ಬ್ರಹ್ಮನು 
ಅದ್ವಿತೀಯ ಯನಾಗುವದೆಂದರೆ ಅಶಕ-ವೇ ಸರಿ. ಅದರಂತೆಯೇ ನೀನು 


ಎಂಬ ಪದದ ಲಕ್ಷ್ಮಾ ಕ ) ಆತ್ಮನು ನಿತ್ನಚಜ್ಚಾನಸ್ತರೂಪನಾದ 
( ಬ್ರಹ್ಮ ನನ್ನು ಬಟ್ಟು. ತನ್ನ ಸ್ಪರೂಪವನ್ನು ಹೊಂ 

ಬ್ರಹ್ಮನ ನನ್ನ್ನು ಭ್ರ ಬಿಟ್ಟು” ವ್ರ 
“4 ಸ ಎ೦ಬ ಪಡದ ಅರ್ಥವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನೊಬ ನೇ ನಿತಚ್ಲಾನ ಸ್ವರೂಪ 


ನಾದಂತಾಯಿತು. ಎಂದಮೇಲೆ, ಟ್‌ ಜಿ ಸ್ವರೂಪನಾಡೆ ಆತ್ಮನು 
ನಮಗೆ ಅಸರೋಕ 1 ನೂ, ಜ್ಞ್ಯಾನ ನಸ್ತ್ವ ರೂಪನೂ ಅವನು 

ಬ್ರಹ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಲೇಬೆ ಸೇಕ. “ಗೆ ಬೃಹ್ಮನ ಬಿಸಿ ನ ಆತ್ಮವಿರು 
ಚು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ; ಆತ್ಮನನ್ನು ಬಟ್ಟು ಬ ಟು ಶಕ್ಕಎಲ್ಲ. ಆಡುದ 
ರಿಂದ ಅವೆರಡೂ ಪದಗಳ ಅರವ ಒಂದೇ ಎಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ಕಿಂಬ 
ಹುನಾ, ಆತ್ಮವೇ ಬ್ರಹ್ಮವು; ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಆತ್ಮವು. ಎಂತೆಯೇ ಅವುಗಳ 
ನಡುವೆ ವಿಶೇಃ ಷಣ-ವಿಶೇಷ್ಟ ಸಂಬಂಧವಿರುವದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದು ನಿಶ್ಚ ಯಸ 
ಬೇಕು.) ॥ ೭೬॥ 


ಮೂರನೆಯ ಆಧ್ಯಾಯ ೨೨೧ 


ಫೂ. ಪ;-- ಇಲ್ಲಿ (ಎಂದರೆ ಈ ಪದಗಳ ಅರ್ಥಗಳೊಳಗೆ) ಬಡಬೇಕಾ : 
ದುದು ಯಾವುದು? ಮತ್ತು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದುದು ಯಾವ್ರ 


ತ 


ಉತ್ತರ;-- ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನನ್ನು ಪ)ತಿಪಾದನೆಮಾಡುವ (ನೀನು' 
ಎ೦ಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ಎರಡು. ಕಲ್ಪನೆಗಳು ನಮ್ಮೆದುರಿಗೆ ನಿಜ್ಜುತ್ತವೆ; 
(೧) ನಾನು ದುಃಖಿಯೆಂಬದು (ಒಂದು), ಮತ್ತು (೨) ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮ 
ನೆಂಬದು. ( ಎಂದರೆ ಪೃತ್ವಕ್ಟತ್ತ ಅಥವಾ ಅಪರೋಕ್ಪ ತ್ರವೆಂಬದು 
ಇನ್ನೊಂದು) ಇಕ್ಲಿ ಅಪರೋಕ್ಪತ್ತದೊಡನೆ "ನಾನು ದುಃಖಿಯೆಂ'ಬದನ್ನು 
ಕೂಡಿಸುವದು, ಆತ್ಮನ ಸರಿಯಾದ ಜ್ಲಾನವಿಲ್ಲದ ರಿಂದಲೇ ಸರಿ ಆದುದ 
ರಿಂದ "ನಾನೆಂ'ಬುದೇ ಅನರ್ಥವನ್ನು ಹುಟಿ ಸುವದರಿಂದಲೂ, ಮತ್ತು ಅದೇ 
(ಅಹಂಕಾರವು) ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವದರಿಂದಲೂ ಅದನ್ನೇ ಇನ್ಲಿ 
ಬಟು ಬಿಡಬೇಕೆಂದು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಸಿದ ವಾಗುತ 

| ರದದ 


ಛೂ 


ಜ.9೪ 


ಪೂ. ಪ: ಆದರೆ "ಅದು ' ಎಂಬ ಪದದ ಅರ್ಥದೊಳಗೆ ಯಾವು 


ದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು? ಮತ್ತು ಯಾವುದನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕು? ಎ೦ಬ 
ಕ್‌ ಲ 
ದನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದ 
ಉತ್ತರ;--. ( ಅದೇಕೆ? ಅದೂ ಬರುತ್ತದೆ. ಇದನ್ನು ತೋರಿಸುವ 


ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಕೆಳಗೆ) ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ :-- 

("ಅದು ' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ದೂರಾದ ಮತ್ತು ಪರೋಕ್ಹವಾದ ಅದಿ 

ತೀಯ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ " ನೀನು ' ಎಂಬುದರೆಳಗೆ ) 

" ನಾನೆಂ' ಬ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವಂತೆ, " ಅದು ' ಎಂಬದರ ಅರ್ಥದ 
6 ದ 


( ಭಾಗವಾದ ) ಪರೋಕ್ಪ ತ್ವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕು. 
ಅಪರೋಕ್ಷ ಆತ್ಮನೂ ಅಹಂಕಾರವೂ ಅಬ್ಜಾನದಿಂದಲೇ ಹೇಗೆ ಒಂದೇ 
ಎಂದು ತೋರುವವೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಪರಮಾತ್ಮನು (ನಮಗೆ) ಪರೋಕ್ಷ 
ವಾಗಿ ತೋರುವದಾದರೂ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಸರಿ. (ಹೀಗೆ ಪರಬ್ರಹ್ಮನ 
ಪರೋಕ್ಷ ತ್ವವು ಅಚ್ಚ್ಯಾನಮೂಲಕವಾದುದರಿಂದ ಅದನ್ನೂ ಬಟ್ಟುವಿಡ 
ಬೀಕು. ಮತ್ತು ಅದ್ವಿತೀ ಯವೆಂಬರ್ಥವನ್ನಷ್ಟೇ ಇಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು. ; ೭೭ ॥ 


ತ್ತ 
ಆ 
ಲ 
4) 
ತ್ತ 
ಹ 


೨೨೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪೂ. ಪಃ ("ಅದು ' ಎಂಬದರ ಅದ್ವಿತೀಯತೆಯು "ನೀನು? 
ಎಂಬವರ ದು8ಖಿತ್ತವನ್ನೂ, ಅನೇಶಕತ್ತವನ್ನೂ ನಾಶಪಡಿಸುತ್ತದೆಂದು 
ಫೀವು ಹೇಳಿದಿರಿ... ಆದರೆ ಅದು ಯೋಗ್ಗವಾಗಲಾರದು. "ಅದು ' 
ಎಂಬದು "ನೀನು ' ಎಂಬ ಪದವನ್ನ ತಿ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರೆ, "ಅದು ' 


ಳೆ 
ಐ೦ಬದರ ಅದ್ವಿತೀಯತೆಯುು " ನೀನು ' ಎಂಬದರ ದುಃಖವನ್ಫೂ, ಅನೇಕತ್ತ್ವ 


ವನ್ಫೂ ನಾಶಪಡಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ "ಅದು ' ಎ೦ಬದರ ಅರ್ಥವೇ 
ಬೇರೆ, "ನೀನು' ರ್ಥವೇ ಬೇರೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ «ಅದು ' 


ಹ 


ಆ 

ಎಂಬದಕ್ಕೆ "ನೀನು ' ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿರುವದೆಂದು ಯಾರೂ ಏಂ 
ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಒಂದು ವೇಳೆ ಹಾಗೆ ಇರುವದೆಂದು ತಿಳಿದರೂ, 
ದೋಷವು ಕಟ್ಟಿಟ್ಟಿದ್ದೇ. ಹೇಗೆಂದರೆ: ಶಬ್ದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಹೂರಟಿರುವ ಕೋಶಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಒಂದೇ ಅರ್ಥವನ್ನು 


್ಧ 


ಠೃ 
ತೋರಿಸುವ ಹಲವು ಶಬ್ಧಗಳು ಸೂಡಿರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಉಳಿದ ಸೂ 
ಗಳನ್ಗಿ ಹಾಗೆಂದಿಗೂ ಆಗಲಾರದು. ವ ಆ 
ಪುನರುಕ್ಕಿದೋಷವೂ, ವಿ 
ಉಪಯೋಗಿಸಿದ ದೋಷವೂ ಬಂದೇಬರುವವು. ಅದುದರಿಂದ 
೦ಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವೇ ಬೇರೆ. ಮತ್ತು "ನೀನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ 
ಬೇರೆ, ಎಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ವಿಹಿತವು. ಎಂದ ಮೇಲೆ ) (ಅದು ಎಂಬ 
ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ(ದೊಳಗೆ ಅಡಕವಾಗಿದ್ದು) ಅದ್ದಿತೀಯವೆಂಬದು, ( 
ಎ೦ಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವಾದ ) ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿರುವ ದುಃಖವನ್ನೂ, 
'ಅನೇಕತ್ತವನ್ಸೂ ಸಮೂಲವಾಗಿ ನಾಶಪಡಿಸುವದು ಹೇಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ ? 
ಉತ್ತರ:-- ಅಲ್ಲ. (ನಾವು ಹಾಗೇನೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. "ಅದು ' 
ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳಾಗಲಿ, ಅವುಗಳ ಅರ್ಥಗಳಾಗಲಿ, ಒಂದು 
ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಹೊಡೆದುಹಾಕುತ್ತದೆಂದೂ, ) ಅವಗಳ ನಡುವೆ ಒಂಡು 
`ಹೊಡೆದು ಹಾಕಲ್ಪಡುವಂತಹದೂ ಮತ್ತೊಂದು ಹೊಡೆದು ಹಾಕುವಂತೆ 
ಹದೂ - ಎಂಬ ಸಂಬಂಧವಿರುತ್ತದೆಂದೂ, ನಾವು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. (ಆದರೆ 
"ಅದು' ಎಂಬದು "ಅಪ್ರತ್ಛಕ್ಷ, ಅದ್ವಿತೀಯ ' ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೂ, ಮತ್ತು 


೨ 


"ನೀನು ಎಂಬದು ಅನೇಕವಾದ ಮತ್ತು ದುಃಖಿಯಾದ ಸಂಸಾನೀ ಜೀವ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೨ಿಕ್ನಿ 


ನನ್ನೂ ತೋರಿಸುತ್ತವಷ್ಟೆ ? ಆದರೆ (ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಅವೆರಡೂ 
ಜಂ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಸ ಚು ಂಬಯಸು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗುತ್ತ, ದೆ. ಆದುದ 
' ಎಂಬ ವಾಕ್ಣುವು ನಮ ಮೊದಲು ಗೊತ್ತಿರ 


ಗ್‌ 


ಅದ್ವಿ ತೀಯ ಮತ್ತು ಪ್ರತ ಕ್ಚನಾದ ಚ ನನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುತ ದೆಯೇ 


ಗ 


ರಿಂದ "ಅದು ಥೀನು ಇರುವಿ 
ಎಡೆ 


ಡಿ! ಅದು' ಎಂಬದರ ಪರೋಕ್ಸತೆಯ ಯನ್ನಾಗಲಿ, ಅಥವಾ "ನೀನು' 


ಎಂಒದರ ಸ೦ ಸಾರಿತ್ರ ಮತ್ತು ಆ ನೇಕತ್ವವನ್ನಾ ಗಳಿ ಹೊಡೆದುಹಾಕುವ 
ತೆಲಸವನ್ನೇನೂ ಅದು ಪ್ರತ `ಶ್ಚವಾಗಿ ಮಾಡುವ. ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ 


ಸ್ಯಾ 2 ಜೂ। ಜ್ಞಾನವನ್ನು. *ಿತ್ತಿಹ ಎಕುವದೇ ಈ 


ವಾಕ್ಯದ ಪ್ರತ್ರಕ್ಚವಾದ, ನೇರಾದ, ಸಾಕ್ಟಾತ್ಮಾದ, ಅಥವಾ ಮುಖ್ಯ 
ವಾದ, ಕೆಲಸವು, ಇನ್ನು ಸಂಸಾರಿತ್ಮ ಅಧವಾ ದುಃಖಿತ್ತ, ಆನೇಕತ್ತ್ವ 
೪ ಅ 


ಚ್ಮ 
ಅ, ಮೈ ಮ್‌ ಲ ಕ ಡೆ 2 ಸ 
ಮತ್ತು ಪರೋಕ್ಷತ್ತಗಳೆಲ್ಲ ಅಬ್ಲಾನದಿಂದಲೇ ಹುಟಿ ರುವದರಿಂದ, ಈ 
ಜ್‌ ತ ಟಂ ನ ಕೆ ( 
ತ 2 ತ ಪಿ ಮಾ ಣಿ 
ವಾಕ್ಲಾರ್ಥದ ಬ್ಲಾನವಾದೊಡನೆ ಇವೂ ತಾವಾಗಿಯೇ ನಾಶವಾಗುತ್ತ 
ಸ ದ 


ಸಹಬವಿದೆ.. ಆದರೆ ಅವುಗಳ ನಾಶವು ವಾಕ್ಯಬ್ಯಾನದಿಂದೆ 
ಸತ್ತಕ್ಪುವಾಗಿ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಅದರಿಂದ ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ತಾನಾ 
ದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ತವು) 
ಒಟ 
ಆ 
ಒಟ ೨೨ 


ಚ £ 
ಜ್ರ 
[ 
₹( 
ಓ 


ದ 
ತ್‌ 


"ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬದ ಅ 
ಕ 


2 
ಆತ್ಮನ ಬಗೆ ನಮಗೆ ಮೊದಲು ೂತ್ತಿರದಿದ ಅದ್ದಿತೀಯತೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಇ ೬ ಲ್‌ 
ಎಲಿತ ಟೆ 
ತಿಳಿಸಿ ಕೊಡುತ ದೆ ( ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನ ಗೆ ಗ್ಸ್ಲೆ ಇದ ನಮ್ಮ ಲ ಜನವನ್ನು 
3 ಚ ಶ್‌ 


ಗೂ ನ್ಪೂ,ಆ ೫. ತ ಎ೦ದರೆ ಗೌಣರೀತಿಯ.೦ದ) 
ನಾತಮಾಡುತ್ತ. » ಆದುದರಿಂದ (ಅವೆರಡೂ ಪದಗಳು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರತಿ 
ವದಶಿಂದ್ಯ ಬೇರೆಬೇರೆ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುವವು; ( ಅದುದರಿಂದ ಅವು 
ಒಂದನ್ನೊಂದು ಹೊಡೆದುಹಾಶಶಾರವು, ) ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ನೀವು 
ಮೋಲೆ ಹೇಳಿದ ದೋಷಗಳು ನಮ್ಮ ಪಾಠಿಗೇನೂ ಒರಲಾರವು, ಇದನ್ನೇ 
(ಕೆಳಗೆ) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


೨೨೪ ನೈಷ್ಯಮ ರ್ಮ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


( ಅದ್ವಿತೀಯದ್ದೋತಕವಾದ ) (ಅದು' ಎಂಬದು "ನೀನು ಎಂಬದ. 
ರೊಡನೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದರಿಂದ, ("ಅದು *ನೀನೆಂ'ಬದರ) ಅನೇಕತ್ತ 
ವನ್ನು' ವಜಾ ಒಂ (ಹಾಗೆಯೇ ) ಪೃತ್ವಕ್ಟ ತೆಯನ್ನು ಬಿಡದಿದ್ದ 
" ನೀಸೆಂ'ಬ ( ಅದು' ಎ೦ಬದರೊಡನೆ ಕೂಡಿಕೊ ೦ಡಿರುವದರಿಂದ 

4. 1 ಪರೋಕ್ಸತ್ತವನ್ನೂ ನಾಶಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 
8 ೭೮ ॥ 


೦ 


ಪೂ. ಪ;--( ಅದು ನೀಸು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ) ಅದಿತೀ 
ಯತೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಅದು' ಎಂಬ ಶಬ್ರವೈ (ದುಃ ಖಿತ್ತ ವನ್ನೂ, ಆನೇ 


ಕತ್ತವನ ನ ಒಳಗೊಂಡ) ಪ್ರತ್ವಕ್ಷ ಆತ್ಮನನ್ನು ತೋರಿಸುವ "ನೀನು' ಎಂಬ 
ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ ಐರುತ್ತದೆಂ (ಬದನ್ನು ನೀವೂ ಒಪ್ಪುತ್ತೀರಿ. 
ಆದರೂ "ಆದು' ಎಂಬ ಶಬ ವ್ರ) ಅವಿದ್ದೆ ಯಂದ ಹುಟಿದ ( "ನೀನು' ಎಂಬ 


ದರ) ಅನೇಕತ್ತವನ್ನೂ ದೊರ ಮಾಡ ಡುತ್ತಜೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೀರಿ. ಇದು ಸರಿ 
ಯಲ್ಲ. (ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವೆರಡೂ ಪದಗಳು ಬೇರಿಬೇರೆಯಾ/ಸಿರುವವೆಂದೂ, 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಐಕ್ಕವನ ನ್ಸ್ಪು ತೋರಿಸುವದೇ ವಾಕ್ಚದ ೮ ಊ ದ್ರೆ ಶವೆಂದೂ, ನೀವು 
ಒಪ್ಪುತ್ತೀರಿ. ಇನ್ನು, ಯಾವ್ರದಾದರೂ ಒಂದೇ ಮಾತು, ಪ ಪೃತಿಯೊಂದು 
ವಾಕೃದ ತಾತ್ರ ರ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆಂಬದು ಸರ್ವಸಮ್ಮತವು. ಆದುದರಿಂದೆ. 
“ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ ತಾತ್ಪರ್ಯವ್ರ, ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ದಂತೆ, ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳೊಳಗಿರುವ ಐಕ್ವವನ್ನಷ್ಟೇ 
ತೋರಿಸತಕ್ಕದ್ದಿ ರುತ್ತದೆಯೆಂದಂತಾಯಿತು. ಎಂದಮೇಲೆ ಬೀಡ್‌. ಎಂಬ 
ದರ ಅನೇಕತ್ವವನ್ನೂ, ಮತ್ತು "ಅದು' ಎಂಬದರ ಪಾರೋಸ್ಟ್ಛ್ಯವನ್ನೂ ಆ 
ವಾಕ್ಯವೇ ಕೊಡೆದುಹಾಕುತ್ತ ದೆಂದು ಹೇಳುವದು ಅನ್ಯಾಯವಾಗುತ್ತ ತ 
ಹಾಗೆ ಹೇಳುವದೆಂದರೆ ಈ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಎರಡು ತಾತ್ಪಯ ರ್ಯಗಳಿರುವನೆಂ 
ಹೇಳಿದಂತಾಗುವದು. ಆದರೆ ಅದಂತೂ ಅಸಂಧವವು) 


ಉತ್ತರ:--(ಸರಿ. ಅದು' ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಗಳಲ್ಲಿ ಐಕೃ 
ವನ್ನು ತೋರಿಸುವದೇ ಆ ವಾಕ್ಯದ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ ತಾಶ್ಚರ್ಯವೆಂಬ. 
ದೇನೋ ಸರಿ. ಆದರೆ ಆ ಐಕ್ಕಕ್ಕೆ "ನೀನೆಂ'ಬದರ ಸಂಸಾರಿತ್ತ ಅನೇಕತ್ವ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೨೫ 


ಗಳೂ, ಮತ್ತು "ಆದು" ಎ೦ಬದರ ಅಸರೋಕ್ಸತ್ತವೂ) ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. 
(ಆದುದರಿಂದ ಆ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಇವೂ ಟು ಹೋಗುತ್ತವೆಂದು 
ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ವಾಕ್ಚದ ತಾತ್ಪರ್ಯವು ಒಂದೇ ಒಂದಾದರೂ, 
ಆ ವಾಕ್ಸತಾತ್ಪ ಶರ್ಯಕ್ಕೆ ಫು ವಾದದ್ದಸ್ಸೆ ಸ್ರಜ್ಚ ಆ. ವಾಕ್ಯವು ಅಪೃತೃಕ್ಟ್ಸ 
ವಾಗಿಯಾದರೂ ಅಲ್ಲಗಳಿದೇ ಅಸ್ಲಗಳೆಯ-ತ್ತ 'ಡಿಯಿಂಬದು "ನ್ಯಾಯವಾದ 
ದಲ್ಲವೇ ?) ಇದನ್ನೇ (ತೆಳಗಿಸ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ: ಹ 

("ಅದು' ಎಂಬದರ ಅರ್ಥವಾದ) ಅದ್ಬಿತೀಯ (ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ "ನೀನೆಂ'ಬ 
ದರ) ಸಂಸಾರಿತ್ವ ಅಥವಾ ದುಃಖಿತ್ವವು. ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು 
("ನೀನೆಂ'ಬದರ ಅರ್ಥವಾದ ಪ್ರತ್ವಕ್ಷ) ಆತ್ಮನಿ ಗೆ ("ಅದು" ಎಂಬದರ ಆರ್ಥ 
ವಾದ) ಪಾರಠೋಕ್ಸ್ಸ್ಯವು ವಿರುದ ವಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ "ಅದು' ಮತ್ತು 
"ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ( ಕ್ರಮವಾಗಿ) ಅವುಗಳ ( (೧) ಸಂಸಾರಿತ್ವ 
ಮತ್ತು ಅನೇಕತ್ವವೂ, ಹಾಗೂ (೨) ಪಾರೋಕ್ಸ್ಛ್ಯವೂ) ಅವಶ್ಯವಾಗಿಯೇ 
ನಾಶವಾಗುತ್ತವೆ. 1೭೯.) 


ಅಳ 
ಹ 


ಫೂ. ಪಃ-- (ಒಳ್ಳೆಯದು. ಹೀಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವವೆಂಬ ಒಂದೇ 


ಕ 


ಕಾರಣದಿಂದ ( ನೀನೆಂ'ಬದು «ಅದು ಎಂಬದರ ಪಾರೋಕ್ಷ್ಯ್ಯವನ್ನು ನಾಶ 
ಮಾಡುತ್ತದೆಂದೂ, ಹಾಗೂ " ಅದು ' ಎಂಬದು "ನೀನೆಂ'ಬದೆರ ಸಂಸಾರಿತ್ರ 
ವನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತ ದೆಂದೂ ನೀವು ಹೇಳಿದಿರಿ. ಆದರೆ ಈ ವಿಠೋಧ 
ವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸ ಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, "ನೀನೆ೦'ಬದರಿಂದ "ಅದು ' ಎ೦ಬದರ ಅದಿ ತೀ 
ಹತು ನಾಶವಾಗುತ್ತ ದೆಂದೂ, ಮತ್ತು (ಅದು' ಎಂಬದರಿಂದ 

ನೀನು ' ಎಂಬದರ ಪೃತ್ವಕ್ಷತ್ತವು ನಾಶವಾಗುತ್ತ ದೆಂದೂ ಏಕೆ ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದು ? ಹೀಗೆ ಗಡ ಆ ವಾಕ್ಫ ದೊಳಗಿನ ವಿರೋಧವು 
ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆಗ ಆ ವಾಕ್ಸದ 'ರಿರ್ಥವು "ದುಃಖಿಯಾದ, 
ಅನೇಕವಾದ ಮತ್ತ್ಯು ಪರೋಕ್ಸ್ಸ ವಾದ ಜೀವನೆಂ' ಡಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ 
ನೀವು ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಿಂದ ಈ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ವಿಶೋಧವನ್ಸೆ *ಕೆ 
ತಪ್ಪಿಸಬೇಕು? ನಾವು ಹೇಳಿದ ರೀತಿಯಿಂದ ಈ ವಿರೋಧವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲೆತ್ಟ್ಟಿ 
ಸಿದರೆ ಏನಾಗುವದು ?) 


ಗಿ೫.೬೭೧ರ 


ತ 


೨, "ನೀನು? ಎಂಬ ಶಬ್ರಗಳ) ಅರ್ಥಗಳಾದ 
ತಗಳೇ ತಮಗೆ ವಿರುದ ವಾದ ಅಂಶಗೆ 
ದು ಕಾರಣವುಂಟು 


ವಏಿಪಷಯವನು  ಪ್ರತ್ವಕ್ಷ್ಟವಾಗಲಿ, ಅನುಮಾನವಾಗಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ ಲಾರವು. 
ಎಂ ಲ 
ನ್ಫ್ಟು ಆ್ರಸೂಣತೆ ಕ ನಮಗೆ ಮೊದಲು ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ 
ಗೊತ್ತಾಗದಿದ ಹೂಸ ವಿಷಯವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಡುವಂತಹ 
ಓಜ 


ಯ 


ಣಿ 


ಸಾರನವೆ ಹ ಗ ಲಗ ಆಳೆ ಹ. ಗೊ ಯ್‌ 
ಸಾಧಿನನವ್ರ. ಆದುದರಿಂದ ( ಅದು ಕೀನು 2ರುವಿ ' ಎಂಬ ವೇದವಾಕ.ವು 
ಸ 
ಆ 


ರ! ಶ್‌ ನ ಟೇ ` 
ನಮ ಮೊದಲು ಗೂತಿ_ರದಿದ ಮಾತನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊ ಡುವದೆಂದೂ, 
ಡ್‌್‌ ಒಟ 


ಅದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಪ್ರರುಷಾರ್ಥವು ಸಾಧಿಸುವದೆಂದೂ ನಾವು ತಿಳಿಯ 
'ಬೇಕಾಗುವದು. ) 


| ತ್ಮಾ ರಿ ಲ್ಪ ಜ್‌ ಆಳೆ 
( ಇನ್ನು, "ನೀನೆಂ'ಬದರಿಂದ ಬೋಪಧವಾಗುವ ಅನೇಕತ,, ದುಃಖಿತ್ತೆ 
ಜ್ರ 
» ೩ ರಾ ಬಿಡ ಆ ಒಗೆ ವ ಗೆ ಮ 
ಗಳ್ಳೂ "ಆದು ' ಎ೦ಬದರಿಂದ ಬೋಧಥವಾಗುವ ಪರೋಕ್ಸತ್ತವೂ ಸವ 
ನ 
ಎ. ಮ ಕ್‌ ಗ ಐ ೨ ಎಳೆ. ಇತ ಎಟಿ 
ಸಾಮಾನ್ಯ. 'ರಿಗೂಸ ಹ ವೇದವಾಕದ ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದೇ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರು 
ಆ ಬು 


ತಿರುವ ಮಾತುಗಳು. ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಮಾಣಭೂತವಾದ ವೇದವಾತಕ.ವು 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಮಾತನ್ನೇ ಸ 

ಇಪ್ಪೇ ಅಲ್ಲ; ನಾವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ದುಃಖಿಗಳಾದ ಸಂಸಾರೀ ಜೀವ 
ಗಳೆಂದು ನಂಬಿದರೆ, ನಗ ಆಕೆಯೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ 
ಆ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ನೀನೆ'೦ಬದರ ಸಂಸಾರಿತ ವನ್ನೂ, (ಆದು ವಎಂಬದರ 
ಪಾರೋಕ್ಟ ವ್ರವನ್ಮೂ ಇ ಕೈದ ೦ತೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ, ಅದರಿಂದ ನಮಗೆ 
ಯಾವ ಪ್ರಶುಷಾರ್ಥವೂ ಸಾಧಿಸುವದಿದ್ಪ ಹೀಗೆ) ಈ ವಾಕ್ತವು ವೇದ 
ದೊಳಗಿನದಾಗಿರುವದರಿಂದಲೂ, (ಮತ್ತು ನಮಗೆ ಮೊದಲು ) ಗೊತ್ತಿರ 
ದಿದ ಪುರುಪಾರ್ಥವನ್ನುತಿಳಿಸಿಕೊಡುವಂತಹದಾಗಿರುವದರಿಂದಲೂ, ಅದು' 
ಮತ್ತು "ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ಧಗಳ ಅರ್ಥಗಳಾದ ( ಅದ್ವಿತೀಯತ್ತ ಮತ್ತು 
ಪ್ರತ್ಯಕೃತ್ವಗಳು ಆ ವಾಕ್ಯದ ತಾತ್ಪರ್ಯನಿರ್ಣಯದಲ್ಲಿ) ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ 
ಉಳಿದು ( ತಮಗೆ ) ವಿರುದ್ಧವಾದ ( ಸಂಸಾರಿತ್ತ ಮತ್ತು ಪಾರೋಕ್ಟ್ಯ್ಯ 
ಗಳನ್ನೇ ) ನಾಶಮಾಡುತ್ತವೆ(೦ದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವದು. ) ॥ ೮೦ ॥ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೨೭ 


ಎಲೆ 
೨ 

ಕೋಡಿದಶ್ಕೆ ( " ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಣದಿಂದಾಗುವ 
ತ್ರ ದ ವೆ ೦ 


- ಅತು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ಧ್ಯಾನಸರವಲ್ಲ. 


ಡ್‌್‌ ಪು 


ಸ ತೆ ಳ್‌ 
ಉಲ ತರ ೦ದ ೦೨ ಯತ್ರ ಮಾಡಿದರೂ, ಇ ಕದ ಈ 
೯ 


0 

ಕ್ಕ 
ಅರ್ಥವ್ರ ಪ ತೃಕ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ವಿರುದ ವಾಗಿರುವದೆಂದೂ 
ಆ. ವಾಕ್ದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಅಕ್ಟರಶರಃ ಇದತ್ತಿದಂತೆ 


ಜೆಂದೂ ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವದಿಗಳೆಂಬ್‌ ಎಷ್ಟೋ 
ರ್ರ 


ಕೆ 9 
.. ಅವರ ಮತಕ್ತನುಸರಿನಿ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ 


ಡ್‌ ಇ 
ಡಡ ಇಲಿಂದೆಂ ಸ್ಟಾ ವಿ 
ಎಂಬದು ಧ್ವಾನಕ್ಕಾ1 ಮಾತ್ರ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿದೆ. ಎಂದರೆ ಆ ವಾಕ್ಕದಲ್ಲಿ 
ಎಂಗ ನ ನ ೭. ((. ೧ 
ಚಜೀವಬೃಹ್ಮರ ಐಕ.ವನ್ಮು ಹೇಳಿದರೂ, ಆ. ವಾಕಬಚ್ಲಾಸವು ಪೃಶಕ 
ಬುಕ್‌ ನ ತೆ ಸ ದ್‌ ಗೌ 
೯೯ ಬ ಕ ೧೨ * 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ವಿಪರೀತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಬೇವನ್ನ್ಲಿ ಬೃಹ್ಮ್ಮ 
೩ ೆ ಕಾ 2 ಮ ಚ 
ದಷಿ ಯನ್ನಿಟ್ಟಿ. ನಾವ ಇ.-ನಮಾಡಬೇೇಕು. ಬಂದರೆ. ಮೂರ್ತಿ 
ಟ್‌ ಟು ಸ ಚ ಚ 3 
ಪ್ರತಿಮಾ, ಅಥವಾ ವಿಗ್ರಹಗಳು ಸಿಒವಣಗಿ ದೇವರಾಿರದಿದ ರೂ, ಅವು 
ಟು 
ಸ ಎಲೆ ಫಿ, | 
ಗಳನ್ಲಿ ನಾವು ದೇವಭಾವನೆಯನ್ನಿಟ್ಟು, ಅವುಗಳ ಪೂಜೆಯನ್ನೂ, ಧ್ಹಾನೆ 
ನ ಶು ೯ 
ಪತ ತ 
ವನೂ ಮಾಡುತ್ತ್ಕೇವನ್ಟೆ? ಹಾಗೆಯೇ ಬೇವಾತ್ನನು ಬ್ರಹ್ಮನೊಡನೆ 
ಪಾಡ ಲು ಬು ಸ ಮ 


ಒಂದಾಗಿರದಿದ್ದರೂ, ನಾವು "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನು, ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ಬ 
ಭಾವನೆಯನ್ನ್ನಿಟ್ಟು ಧ್ಧಾಸಮಾಡಬೇಕು. ಆ. ಧ್ಯಾನದ ಬಲದಿಂದಲೇ 
ಮೋಕ್ಸವಾಗುವದು--ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಈ ಪ್ರಸಂಟ್ಯಾಸವಾದಿಗಳು 
"ವಂ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಮೊದಲೇ ಈ ಗ್ರಂಧದನ್ನಿ ಅನೇಕ ಇಡೆ. ಉಲ್ಲೇಖಗಳು ಬಂದೀತಿ 
ತ್ತವೆ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೭ನೆ ಸತಾ ಕಾರಿಕೆಯೆ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯ ಮೇಲೆ 
ಕೊಟ್ಟರುವ ಓನ್ಬಣೆ ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಧ್ಯಾನವು ಕೀರ ಅನಾವಶ್ಯಳವೆ:ಬದು ವೇಡಾಂತದ 
ಹಿದ್ದಾಂಶವಲ್ಲ. ವೇದಾಂತಿಗಳ ಮತಕ್ಯಸುಸವಿಸಿರುವ ಧ್ಯಾನದ ಸ್ಪರೂರ ವೊಡಲಾವವುಗಳ 
ಪರ್ಚೆಯು ೨ನ್ನಿಹೇ ಬಂದಿರುವದ೦ಂದ ಇನ್ನಿ ಇದನ್ನು ಹೆಚ್ಚುಗಿ ಕಿಳಿಸುವದಿಬ್ಬ. 











೨೨೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವೆಂದರೆ ಧ್ಯಾನ ವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ 
ಜ್ಞಾನವು ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಲ್ಲ, ಆದರೆ ಅದರಿಂದ ಭಿನ್ನವಾದ ಧ್ಯಾನವೇ 
ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆಂದು ಇವರು ಹೇಳುವದರಿಂದ " ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವಾದಿ. 
ಗಳೆಂ'ದು ಇವರಿಗೆ ಹೆಸರು. ಇನ್ನು ಮುಂದೆ ಈ ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವಾದಿಗಳ 
ಮಂಡನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕನುಸಾರವಾದ ): 
ಪಕ್ಚದಲ್ಲಿಯೂ ಕೆಳಗಿನ ( ದೋಷಗಳು ) ಬಂದೇಬರುತ್ತೆವೆ :-- 

"« ಹೆಂಗಸೇ * ಬೆಂಕ(ಯೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು, '') ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ (ವೇದ ) ವಾಕ್ಚವು ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಪ ಫತ್ತಕ್ಟ ಮೊದಲಾದವು 
ಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಅದು ನಿಃಸಂಶಯವಾಗಿಯೂ 
( ಧ್ಧಾನಕ್ಕ್ವಾಣ ಆಯಾ ವಸ್ಮುಗಳಲ್ಲಿ ಆಯಾ) ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನಿ ಡಬೇಕೆಂಬದನ್ನು 
ವಿಧಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ (ಇ.ರುವದೆಂಬದನ್ನು ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವದು.) /೮೧॥ 

ಆದರೆ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು 
ಎಲ್ಲತರದಿ೦ದ ( ಎಂದರೆ ಉಪಕ್ರಮ, ಉಪಸಂಹಾರ ಮೊದಲಾದ ಆರೂ 
ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ) ವಿಚಾರಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೂ 1, ಅವು ( ಎಂದರೆ ಆ ವಾಕ್ಗು 





9 ಓಸ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

$ ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೆ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು, ಆದರೆ 
ಮೇಲಿನ ಓಪ್ಪಣಿ ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

ಎಲ್ಲ ಗ್ರಂಥಗಳ ಶಾಸ್ಪರ್ಯವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕಾಗುವ ಉಪಕ್ರಮ 
ವೊದಲಾದ ೪ರೂ ಸಾಧನಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೂ, ವೇದಾಂತ 
ಅರವಾ ಉಪನಿಸತ್ತುಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಜೀವಬ ಹ್ಮರ ಐಕ್ಯವನ್ನೇ ಪರಮಾರ್ಥ ತ: ಹೇಳಿದ್ದು ಕ೦ಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ವೇದಾಂತದ ತಾತ್ಪರ್ಯವೆ_್ಲ ಅದ್ವಿತೀಯ ಬ್ರಕ್ಮನನ್ನು ಮಾತ್ರ ಇದ್ದ 
ಕೈನ್ಸಂತೆ ವರ್ಣನೆಮಾಡುವದಪ್ಪೇ ಇರುತ್ತದೆಯೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಧ್ಯಾನಕ್ಕಿಗಿ ಜೀವನಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನ ದೃಣ್ಟಯಿಡಬೇಕೆಂಬದು ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲೆಂದು 
ತಿರ್ಜಯ ವಾಗುತ್ತದೆ. 

ವೇದಾಂತಕ್ಕೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಕ್ಕೂ ವಿರೋಧವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಧ್ಮಾನಪರ ಅರ್ಥವತಾಡಬೇಕೆಂಬಾ 
ಬೇನೋ ಫಿಜ್ಮ ಆದರೆ ಎಲ್ಲ:ಧ್ಯಾಸಪಂ ಅರ್ಥವೇ ವೇದದ ಶಾಸ್ಪರ್ಯಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರು. 
ವನೋ ಅಂಥಲ್ಲಿ, ಧ್ಯಾನಪರ ಅಥ ವನ್ನ ಮಾಡಲಾಗದು. ಅಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತಕ್ಕೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಣತಾ 
ಆಂತುಬರುತ್ತಿಗುವ ವಿರೋಧಾಭಾಸವನ್ನು ಬೇರೆ ರೀತಿಯಂಂದ ತೆಗೆದುಹಾಕಬೇಕು. `' 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೨೯ 


೪ 


:) ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವವೆಂದು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. 
೨ 
( ಬಂದರೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಅವು ಎಂದೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ) 


( 
ಆದುದರಿಂದ ( ಪ್ರಸಂವ್ಣಾನವಾದಿಗಳು ಹೇಳುವಂತೆ ಅವು) ಪೃಸಂಖ್ವಾನೆ 


ಮೊದಲಾದವುಗಳನು ಹೇಳುವವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನೇ 


(ಆ) ವಾಕ.ವ್ರ ಜ್‌ ಒಂದಾದ ( ಅದ್ವಿತೀಯ ಬ ರೂಪ ) 
ಒವನ್ಮು ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆಯಾದುದರಿಂದ, ರ್ಮವನ್ನು ಅದು ಹೇಳ 
ಲಾರದು. ಮತ್ತು ಆ ವಸ್ತುವ್ರ ಏಕರ ಜವಾಸಜಯತೆ ( ಎ೦ದರೆ 
ಅದಿ _ತೀಯವೂ, ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳಿ। 'ೀಡಾಗದೆ ಇದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ಇರ.ವದೂ 
ಆ!ಸಿರುವದರಿಂದ, ಅದು ನಿತೃಸಿದ್ದವೋ, ಗ. ಉಪಾಸನೆ ಮೊದಲಾದ 

ರ್ಮಗಳಿಂದ ಸಾಧವಾಗುವ ವಂತಹದೋ, ಎ೦ಬ ಮೊದಲಾದ) ಸಂಶಯ 
ಗಳೂ ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಹುಟ್ಟುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 1 ೮೨ ॥ 

ಮತ್ತು ( ಈ ವೇದವಾಕ.ವು ಪ್ರತ ಕ, ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ 
ಎ೦ದೂ ಗೊತ್ತಾಗದಿರುವ) ಬೇರೆ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಮಾತೃ ತಿಳಿಸಿಕೊಡು 
ತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದಲೂ ( ಈ ವಾಕ-ವ್ರ) ಉಳಿದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ವಿರುದ 
ವಾಗಲಾರದು. ಹೇಗೆಂದರೆ: 

( ಪ್ರತಿಯೊಂದು ) ಪ್ರಮಾಣವು ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗ 
ದಿರುವ ಹೊಸ ವಿಷಯಗಳನ್ನೇ ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಸಿತೊಡುತ್ತದೆಬಯೆಂಒ ಕಾರಣ 
ದಿಂದ ಪ್ರಮಾಣವೆನ್ಸಿ ಸಿಕೊಳ್ಳು ವದು; ಇ್ಲ್ಬವಾದರೆ ಅದು ಪ್ರಮಾಣವೇ 
ಆಗಲಾರದು. ( ಆದುದರಿಂದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ತಮತಮಗುಚಿಶ 
ವಾದ ಬೇರೆಬೇರೆ ವಿಷಯ ಗಳನ್ನ ಷ್ಠ ಶೀ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವವೆಂದಂತಾ 
ಯತು. ಎಂದರೆ, ಒಂದು ಪ್ರಮಾಣವು ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟ ವಿಷಯವೆ ಸೇ 
ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರಮಾಣವು ಪ್ರಮತಾಜವೆಂದು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿ) 
ಬೇರೆಬೇರೆ ವಿಷಯಗಳನ್ನೇ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ಎರಡು ಪ್ರಮಾಣಗಳ ನಡುವೆ 
ವಿರೋಧವಾಗುವದೆಂಬದೇ ಯುಕ [ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. (ಆದುದರಿಂದ ವೇದವಾಕ್ಯ 
ದಿ೦ದಾಗುವ ಜ್ಞಾನವು ಪ್ರತೃಕ್ಕ ಕಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ಕೈವಾಗಲಾರಡು, ) ': ೮೩ 1 


೨೩೦ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಮತ್ತು ಯಾವಸು ಹೀಗೆ (ಪ್ರಮಾಣಗಳು? ತೀರ ಬೇರೆಬೇರೆ ವಿಷಯ 
ಗಳನ್ನೇ ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ ರೂ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವಿರೋಧವಾಗುವದೆಂದು ನಂಬು 


೧ 
ವನೋ, ಅವನು *ೆಳಗೆ ಹೇಳುವ ಏರೋ ೀಧವನ್ನೂ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; 


ಷ್ಣ 


ತೆ ಕ್ರ ತ! ಸಾ 
ತ್ತದೆ. ಮತು ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ರೂಪಗಳೆಂಬ ವಿಷಯಗಳಷ್ಟೇ ಜ್ಞಾನವಾಗು 


[ 


( ಕಿವಿಯಿಂದ ಶಬ ಗಳೆಂಬ ಒಂದೇತರದ ವಿಷಯಗಳ ಬ್ವ್ಯಾನವಾಗು 


ನಿ 
ಎನಿ ವ ಫಿ ೯. 
ತೃದೆ. ಹೀಗೆ ಅವ್ರ ತಮತಮಗುಚಿತವಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ, ತಿಳಿಸಿ 


ಆ 
*ಅಲ್ರ್ಯ ಸ ಆತೆ ಟ್‌ ೬ ಗ್‌ ಆ ಟ್‌ ಬಿಜ 
ಕೊಡುತ್ತವೆ ದಿ. ಕಣ್ಣ ನಿಂದ ತಿಳಿದದು. ಕಿವಿಯಿಂದ ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಿಸ್ಲ. 
ಜೆ” ೧ 
ಫು ಶ್ಲ ತ ಪು ಪ ಎತ ಇ9 ಐ ಆ ವ್‌ 
ಆದರೂ ಬೇರೆಬೇರೆ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಮಾತ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ಪ್ರಮಾಣಗಳಲ್ಲಿ 


ಕೂಡ ವಿರೋಧವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳುವ ಪ)್ರಸಂಖ್ಣಾನವಾದಿಯು ಕಣ್ಣ 
ನಿಂದಾಗುವ ಬ್ದಾ ನಕ್ಕೂ ಕಿವಿಯ೦ದಾಗುವ ಚ್ರ್ತಾನತ್ನೂ ಪರಸರ 


| 

ವಿರೋಧವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದೀಶು! ಆದುದರಿಂದ. ಅವನು 
« ಇದೇನು ಶಬವ್ಪ; ಯಾಕೆಂದಶೆ ನಾನು ಒರೇ ರೂಪವನ್ನು (ಖಂಕಕೆ 
ಬಣ್ಣ ವನ್ನು) ಮಾತೃ ನೋಡುತ್ತೇನೆಂ'' ದು ಡ್ಯಳಬೇಕಾದೀತು!! (ಆದರೆ 
ಇದಾ ಅಸಮನಬನವಿಂಬದು ಮೇಳೆಟ ಕಾಣು ಶನತತಿಜ, ಹಗ್ಗ ಒಂದ 
ಪವಸ್ರು ನೋಡಿದೆ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ, ಆದರ ಬಲದಿಂದ *ಇದು. ಶಿಒವ್ಪ 

ಜ್ರ ಸ 
ವೆಂ' ದು ಯಾರೂ ಹೇಳುವದು ಶಕ ವ್ವ. ಯಾಕೆಂದಶೆ ಒಂದರಿಂದಾಗುವ 


ಬ್ದಾ ಫ್ಹ್ಪನವ್ರ ಮತ್ತೊಂದರಿಂದಾಗಲಾರದಾಹುದರಿಂದ 
ವಿರುವದ. ಶಕ ವಿಲ್ಲ) ಇನ್ನು, ಇವ್ತಗಳ ಒರೋಧವೋ ಹೇಗೋ, (ಎ೦ದರೆ 
ನ್‌ ತೈ ಗ ೩ 3 
ಫಿ 


ಹ ಪ್ರತ್ಯೆ ಗವ 


(ಎ೦ದರೆ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ತ್ಯ ಇಲ್ಲೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸ ಸೀತು.) : ೮೪॥ 
(ಹೀಗೆ) ಕಿವಿ ಮೊದಲಾದ (ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು: ಬೇರೆ ಬೇಕೆ 
ಷಯಗಳಿಗೆ ಸ೦ಂಬಂಧಿಸಿರುವದರಿಂದ ಹೇಗೆ ಒಂದಕ್ಕೊ ೦ದು ವಿಶುದ 
ವಾಗಲಾರವೋ, ಹಾಗೆಯೇ ( ನಿಜವಾದ) ಪ್ರಮ ಮಾಣಗಳು ಬೇರೆಬೇಕೆ 
ವಿಷಯಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದರಿಂದ, ಅವುಗಳೊಳಗೆ ವಿರೋಧವಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು (ಸಿದ್ರವಾದೆಂತಾಯಿತು.) ಆದರೆ ಎಲ್ಲಿ ಎರಡು (ಬೇರಬೇರೆಯಾದ. 


ಟಿ 


೨ಿಕ್ಕಿಗಿ: 


ಹೋಗ 
ನವಂತಹದೂ 


ತ್ರ 


ಅಟ 


ಆಳ ತ್ವಾ ತ್‌ಾ 


ಇಲೆ ಯ ತೆ್‌ 


ನಾಶವಾಗಿ 
ನಾ 


ತ) ಇಲಿ ಮತ್ತು ಮುಂಗಳಿ 
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ಇ 


ಊದಾ 


ದಿ 
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ಆಳಸಪ ಗು ಸ 


ಪಗಳಿಂದ 


ಎ 
ತ್ತವೆ. 


ತೋರಹತು 


ಇವುಗಳನ್ಲಿ ನಿಜವಾದುದನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿಕೊಡು 


ಆ 
» 


ಭೆ 
ನ 


ಚ ಹೆ 
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ಇಷ್ಟೆ 
ವೆಂಬದು ಸ್ಪಿಷ್ಟವಿದೆ 
60 





ತ್ತದೆ. 


ಕ 


ಆದುದರಿಂದ ಇ. ಒಂದು ಸರಿಯಾವ ಜ್ಞಾನವೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಂದು 


ತಪ್ಪಾದ ಜ್ವಾನನೆದೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 


೨೩೨ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ವದು ಪ್ರತೃಕ್ಚ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿದ್ದು, ಮತ್ತೊಂಡು ಪ್ರಮಾಣವೇ ಅಲ್ಲ. 
ಅದು ಸರಿಯಾದ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವಂತೆ ಕಾಣಿಸುತ್ತದೆ 
ಮಾತ್ರ. ಆದುದರಿಂದ ಆದನ್ನು. ಪ್ರತ್ಯಸಪ್ರ ಪ್ರಮಾಹಾಭಾಸವೆಂದು ಕರೆಯ 
ಬಹುದು. ಅದರಂತೆಯೇ, ಗೇ. ಎರಡು ಬೇರೆಬೇರೆ ಜ್ಞಾನ 
ಗಳಾಗುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ತಪ್ಪಾದುದೂ, ಒಂದು ಸರಿಯಾದುದೂ 
ಇದ್ದು, ಸರಿಯಾದುದು ತಪ್ಪಾದ ಫದುದನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬಹುದು. ಮತ್ತು ಸರಿಯಾ -ದನ್ನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹೇಳುವ ವೇದವೇ 
ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೂ, ಉಳಿದುದು ನೇವಪ್ಪ ಮಾಣಾಭಾಸವೆಂದೂ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಉದಾ: ಶೈತ್ರಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪಂಚಕೋಶವಿವೇಕ 


ವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಸ್ಕೂಲದೇಹ, ಪ್ರಾಣ, ಮನಸು ಮೊದಲಾದವುಗಳು 
ಆತ್ಮವೆಂದೂ ವೇದವು ' ಹೇಳುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಮೊದಲಿನ ಚ್ಣಾ ನವು ತಪ್ಪಾ ಗಿದ್ದು, ಅಜ್ಲರನ್ನು ಕೃಮದಿಂದ ಆತ್ಮನ 

ಟು ಲ್‌ ಟು ಎ ತ 


ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಒಯ್ಯಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಲ್ಬ ಲ್ಪಟ್ಟಿ ದಿರುತ್ತದೆ... ಆದುದರಿಂದ ಅದು 


ನಿಜವಾದ ಆತ್ಮ ಬ್ಯ್ಯಾಸದಿಂದ ನಾರವಾಗುತ್ತ ದೆ ಹೀಗೆ. ಸರಿಯಾದ 
ಪೃತ್ಯಕ್ಟ (ಬ್ಲಾ ನವಾದೊಡನೆ) ಪೃತ್ವಕ್ಟಾ ಸನಾ ನ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚ್ನ 
ಚ್ಹಾ ಸ್ರ ದೂರಾಗುತ್ತದೆ) ಮತ್ತು ಸರಿಯಾದ (ವೇದ ಜ್ಞಾನ; ವಾಡೊಡನೆ) 


ಆಗಮಾಭಾಸ(ವೆಂದರೆ ತಪ್ಪಾ ದ ವೇದಚ್ಛಾ ನವು ದೂರಾಗೆ ತ್ತದಿ ಸ ಹೊರತು 
ಪ್ರತೃಕ್ಷವ ವನ್ನು ಪೇಡವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ "ವೇದವನು ನ ಪೃತ್ವಕ್ತ ವಾಗಲಿ 
ನಾಶಪಡಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ.) 1 ೮೫॥ 


ಪೂ. ಪು... ಪೃತಿಯೊಂದು ಪ್ರಮಾಣವು ತನ್ನ ಪಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಸತಂ 
ಲ 


ತ್ರವಾಗಿ, ತನಗುಚಿತವಾದ ವಿಷಯಗಳ ಬ್ಲಾ ನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತ 


ದೆಂದೂ, ಎಂತೆಯೇ ಎರಡು ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಕೂಡಿ ಹಾಸ ಸ್ಟವಾ 
ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ನೀವು ಹೇಳು 


ಜ್ಯಾ 


ವದು ಸರಿಯ ಯ ಯಾಕಂದರೆ ನಮಗೆ ಅನುಮಾನದಿಂದ ಯಾವೆ 
ದೊಂದು ವಿಷಯದ ಚ್ವಾನವಾಗಬೇಕಾದರೆ, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಾಕ್ಯಗಳು ಕೂಡ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಉದಾ: 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ತಿಕ್ಕ 
೧. "ಈ ಪರ್ವತವು ಬೆಂಕಿಯುಳ್ಳದ್ದು.'--ಪ್ರತಿಜ್ಛಾ. 
೨. "ಹೊಗೆಯಿರುವದರಿಂದ.`--ಹೇತು, 
ಲ್ಲ ಬೆಂಕಿಯಿರುವದು. 


೫. "ಆದುದರಿಂದ ಈ ಪರ್ವತವಾದರೂ ಅಡಿಗೆಯ ಮನೆಯಂತೆ 
ಬೆಂಕಿಯುಳ್ಳ ದ್ವಾಗಿದೆ.'-- ನಿಗಮನ ಅಧವಾ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಎ 


ವಾಕ.ವ್ರ ಸಿದ್ಧವಾಗಬೇಕಾದ ಮಾತು ಯಾವ ಕಾರಣ ಅಥವಾ ಹೇಶುವಿ 

ನಿಂದ ಸಿದ ವಾಗುವದೋ, ಆ ಕಾರಣವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕೆ 

ನ್ಹಾಯಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ "ಹೇತು'ವೆಂದು ಹೆಸರ... ಮೂರನೆಯದು ದೃಷ್ಟಾಂತ 

ಅಥವಾ ಉದಾಹರಣೆಯು. ಇದು ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ಲ ಹೊಗೆಗೂ 

ನಿತ-ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ನಾಲ್ಬನೆಯದು 
೦ ವ್ರ ರರ್ವತಕ್ಕೆ, 

ಹೇಗೆ ಹತ್ತುತ್ತದೆ೦ಬದನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಐದನೆಯದು ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು 
ಚ 


ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಜ್ತಾ, ಹೇತು ದಷ್ಟಾಂತ ಮೊದಲಾದ ಐದು 
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ಇ. 
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ದೇಶವು ಹಿಂದಿನಿಂದಾಗಿ ಸಾಕ್ಟಾತ್ವಾರವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾರಾಂಶ 
ವೇನೆಂದರೆ-- ಧಾ. ಸವ ಪೂರ್ವಕಾವೀನ ಪಾ? ವಾಕೃಜನ. -ಜ್ಲಾನವು ಉತ್ತರ 
ಕಾಲೀನವು. ಆದರೆ ಪ್ರೃಸಂಖಾ- ಸಭಾನಗಳಾರ ನೀವು-- ವಾಕ್ಮಜನ್ನ 
ಬ್ಹನವ್ರ ಪೂರ್ವಕಾಲೀನವ, ಆಮೋಲೆ ಧ್ವಾಸವ್ರ; ಆಮೇಲೆ ಸಾಕ್ಟಾ, 
ತ್ಯ್ಯಾರವು, ಅದರಿಂದ ಮೋಕ್ಸವು-- ಎ೦ದು ಹೇಳುತ್ತೀರಿ. ಇದು ತಪ್ಪು. 
ಶ್ರವಣಮನನಇದಿಗಳು ಬೇಡವೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಮಧ ಮಾಢಿ 
ಕಾರಿಗೆ ಅವು ಬೇಕೇಬೇಕು. ಆದರೆ ಅವ್ರ ವಾಕೃಜನ್ವಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರಕ್ಕೈ 
ಪೂರ್ವಕಾಲೀನವಾಗಿರುವವೇ ಹೊರತು, ಉತ್ತರಕಾಲೀನವನೆಗಿರುವದಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬದೇ ನಮ್ಮ ಆಶಯವು.) ೯೦: * 

ಪೂ. ಪ; (ಅದೇಕೆ? «ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರರುಷನು ಯಾವುದರೆ 
ಧ್ಯಾನಮಾಡುತ್ತಾನೋ, ಅದನ್ನೇ ಅವನ. ಮರಣಾನಂತರ ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಎಂದರೆ ಅದರೊಡನೆ ಐಕ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಏಕರೂಪನಾಗುತ್ತಾನೆ'' ಎಂಬ. 
ರ್ಥದ ವಾಕ್ಚವ್ರ ಭಾಂಡೋಗ್ಟೋ £ಪನಿಷತ್ತಿನ ಒ ೧೪. ೧ ರಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಈ 'ಯಥಾಕ್ರತುನ್ಯಾಯ'ದಂತೆ 1, ಅಭ್ಯಾಸ 
ದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಭಾವನೆಯ ಬಲದಿಂದ ಸಂಸಾರದುಃಖಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ನೀಗಿ, 

೨. ಈ ವಿಷಯದ ಬಗ್ಗ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದ ಳನೆಯು ಅಧಸ್ಕ್ಯಾಯದ ೧ನೆಯ ಏತಿದದ 
ವೊದಲಿನವೆರಡು ಸೂತ್ರಗಳಮೇಲಿನಿ ಶಾ೦ೀರಭಾಷ್ಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 

1 ಕ್ರತು ಎಂದರೆ ಸಂಕಲ್ಪ. ತಿಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಸಂಕಲ್ಪಗಳಿಗತುಸಾರವ-ಗಿ 
ಪುರಣಾಶಂತಂದ ಸ್ಮಿಕಿಯಾಗುವದೆಂಬ ಪಾದ. 








ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ತಿಳ೧ 


ಮರಣಾನಂತರ ಬೃ್ರಹ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗುವದು ಶಕ್ಸವಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಈ ರೀತಿಯಂದಾದರೂ ಧ್ಹಾನವು ಜೀವನ ದುಃಖವನ್ನೆಲ್ಲ 
ನಾಶಪಡಿಸುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ) 

ಉತ್ಕರ:--(ಹೌದು, ನೀವನ್ನು ವದು ನಿಜವು, ಎಂದರೆ ವೇದದಲ್ಲಿ 
ಈ ಆಶಯದ ವಾಕ್ಫ ವಿದು ದೇನೋ « ಸರಿ ಆದತೆ ಅವರ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಬಲು ಸಾವಧಾನದಿಂದ ವ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ, ಅದ್ದು ಕೆಲವೊಂದು ದೃಷ್ಠಿ ಯಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿದ್ರೆ ಂದೂ, ಸಗುಣೊಹಾಸನೆಗೆ ಮಾತ; ಆ ಮಾತು ಹತ್ತು 


ವಂತಹದೆಂದೂ ತಿಳಿಯದಿರಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಅಭ್ಯಾಸದ ಬಲದಿಂದ 
ಬೆಳಿಸಲ ಟ್ಟಿಭ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಎಲ್ಲ ( ದ.೩ವೂ ನಾಠವಾಗುತ್ತಿದ್ದತೆ, ಆ 


) 
ನಾಶವು. ನೆ ತವಾಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ಭಾವನೆಯಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಫಲವಾಗಿರುತ್ತ ಡೆ. (ಮುತ್ತು ಹುಟ್ಟಿದೆ ಶೆ 
ಆ ಯಾತ ನಜಂದ ಸ್ತ ಮೊದಲಾದ ಲೋಕಗಳು ದೊರೆತು, ಅಷರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಂಸಾರ ದುಃಖವು ನಮಗೆ ಕಡಿಮೆಯಾದಂತಿ ತೋರಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಅದು ಶಾಶ್ರತವಾದ ಮೋಕ್ಸತೆ ಮಾತ್ರ ಸಮವಾಗಲಾರದು. 
ಈಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಲೋಕದ ವಶಿಗಿನ ಎಲ್ಲ ಲೋಕಗಳಿಂದಲೂ ಫುನಃ 
ಹಿಂದಿರುಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ವೋಕ್ಚದಂದ ಮಾತ. ತಿರುಗಬೇಕಾ 
ಗಿಲ್ಲ) ॥೯೧- 

ಮತ್ತು: 

ಕೋಟಿ ಕಲ್ಲಗಳ ವರೆಗೆ * ಗಟಿಯಾಗಿ, (ಸಿರ್ವಿಘೃವಾಗಿ), ಬೆಳೆ 
ಯುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದ "ನಾನು ದುಃಖಿಯಾಃರುವೆನೆಂ'ಬ ( ಸಾಮಾನ ) ನಂಬಿ 
ಗೆಯು, (ಮೇಳೆ. ಹೇಳಿದೆ ಕಾಲಕ್ತಿಂತ ತೀರ) ಕಡಿಮೆ ಕಾಲದ ವಶಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಮಾಡಿದ ಧ್ವಾ.ನದಿಂದ ಸ (ನಾನು ದುೂಖಿಯಾದ ಜೀವ 
ನಲ್ಲ; ಆನಂ ರೂಪೆ ಒ _ಹ್ಮನೇ' ಎಂಬ) ಈ (ಹೊಸ) ಭಾವನೆಯೆ 
ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವದೆಂದು (ಯಾರು ಹೇಳಬ್ಲರು?) ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ನಂಬ 


ಇ ಲ ಬ್ರೂ ಸೃಷ್ಟಿ ಕರ್ತನಾದ ೨) ೩. ಕೃದೇವರ ಒಂದ) ವಿವನ ಆ ಗಿ೦೦೦ ಯುಗಗಳು ಎ 
ಮಹ:;ಸ್ಕರ ೪ಇ೩೨೦೦೦೦೦೦ ಸಂಗಿತ ಆದುದ?ಂದ ಕಲ್ಪ ಕೋಟಿಗಳ ಪರೆಗೆ ಎ. 
ಅತಾದಿಳಾಲದಿಂದ ಇನ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ, ಎಂದು ಅರ್ಥವು. 

೧೬೨-೬೬೧೦ 
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ಲಿಕ್ಕೆ (ಎಂದರೆ ಆ ಭಾವನೆಯು ಗಬಿಯ 
ಭಾವನೆಯಿಂದ ಎಂದೂ ನಾಶವಾಗು ವಬಬ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಲಿಕೆ) ನ 
ವಾದರೂ ಎಲ್ಲಿರುವದು ) 
ಪೂ. ಪ:--ಅದೇಶಕೆ? (ವೇದ) ಶಾ 
ಅದರ (ಬಲದಿಂದಲೇ) ಅದು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ೩ 
ದಂತೆ ಶಾಶ್ವತವಾಗಬಹುದ್ಲ |) 
ಉತ್ತರ:--ಅಸ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದ ವಸ್ತುವನ್ನು ಇದಂತೆ (ವರ್ಣಿಸಿ), 
ಅದೆರ ಸರಿಯಾದ ಬ್ಲ್ವಾನವನ್ನು ಮಾತ; ಮಾಡಿಕೊಡುವದಷೆ « 
ಕೆಲಸವು. % ಹೊರತು, (ಹೊಸ ಹೊಸದಾ?? ಪದಾರ್ಥಗಳಿಗೆ ರಕ್ಕಿಯನು 
ಇಸೊಡುವ ಕೆಲಸವನ್ನ ೇನೂ ಆದು ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. (ಎಂದರೆ ವೇದವು 
ಸೂರ್ಯಪ್ರ ಕಾಶದಂತೆ. ಇದು ದನ್ನೆ « ಮಾತ್ರ ತೋರಿಸಿಕೊಡುವಂತಹದು. 


ರ 


ಸ್ತೃವು ( ಹೇಳುವದೆಂದಮೇಲೆ ), 


ಬಹುದಲ್ಲ ! (ಎಂದರೆ ಮೋಕ 
ದ 


ತಿಟಿ 


ಕತ್ತ ಲೆಯೊಳಗೆ ಯಾವ ವ ವಸ್ತ್ಮುಗಳೂ ಸಾಣಸವಿತ್ತಿ .. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯ 
ಪ)ಕಾಶವು ಬಿದ್ದಿ ತೆಂದರೈ, ಅನ್ಲಿರುವ ವಸ್ತುಗಳು ಕಾಣಹತ್ತುವವು. ಆದರೆ 
ಇಷ ರಿಂದಲೇ, ಆ ಸೂರ್ಯಪ್ರಕಾಶರವೇ ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಡುಟಿ, 
ಸು ತ್ರದೆಂದು ಕೇಳುವದು ಸಮಂಜಸವಾಗಲಾವ೦ಂದು. ಹಾಗೆಯೇ ನೇದದ 
ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದೇ ಮೊದಲು ತಿಳಿಯದಿದ್ದ ಪದಾರ್ಥಗಳು, ವೇದದ ಸಹಾಯ 
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ತ್‌ಾ 
| 
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ಆ ಪದಾರ್ಥಗಳನು 


ದಿಂದ ತಿಳಿಯ ಹತ ಪ ವವೆಂಬ ತಾರಣದಂದ, ದೀ ಚ 


ಹುಟ್ಟಿಸುವದೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು ತಪ್ಪಾಗುವದು.: ಮತ್ತು ಲೌಕಿಕವ್ಟ 
ಶು ಗ 
ಹಾರಡಲ್ಲಾಡರೂ ಕೆಳಗಿನ) ಮಾತು ಪ್ರನಿದ ವೇ ಇದೆ 
ಭಾವನೆಯಿಂದಾಗಳಿ, ಆಥವಾ ಕಮ್ಮ್ಪಂದಿಂದಾಗಲಿ ಹಟಿದ್ದೆ ಫಲ 
ಇಟ 
ವೆಬಲ, ದ್ರಾವಿಡರ * ಗೆಳೆತನದಂತೆಯೇ, ಶಾಶ್ವತವೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯೆ 


1 ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೆ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೦ನೆಯ ನುಡಿಯನ್ನು 


ಸೋಡಿರಿ, 
೨ ಸುರೇಸಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಉಜ್ಜಯಿನೀ ಐಟ್ಟಣದವರು, ದ್ರಾವಿಡರ ಬಗ್ಗೆ ಈ 


ಮಾತು ಅವರಿಗೆ ಹೇಗೆ ಗೊತ್ತ್ತಾಗಿತ್ತೋ ಏನೋ! :ಪುಣೇದ ಭಾವುಟೀರಂ'ತೆ ಇದಾದರೂ 
ಒಂದು ಐಕಿಹ್ಕವಿಂಬಶುದೆಂದು ತೋರುತ್ತಿದೆ. ಅಥವಾ ಯಾವನಿಾದರೊಬ್ಬ ದ್ರಾವಿಷಸು 
ಶಾಗೆ ಮಾಡಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಈ ಬಿರುದನ್ನು ತಂದುಳಕೊಟ್ಟಂ೦ಬೇಕಳು. ಈ ಸುರೇಕ್ವಣಚಾರ್ಯರ 
ಉಂಡಗಳಾದ (ಶ್ರೀ ಶಂಕಂಣಚಾರ್ಯರೂ ದ್ರಾವಿಡರೆಂಬದನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡುವಂತಿದೆ. 
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ಆದರೆ ಈ ಶಬ ದಂದ ಈ ವಿಶಿಷಾ 
ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತವೆ ?) 


ಗೂಡಿದ ಅಂತಃಕರಣದ « 


ಗಳಿಂದ ಅವರ 


೨೫೦ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


(ತುಸು ವಿಚಾರಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ, ಈ ಕಾರಣಗಳು * ಯಾವ 
೦ಬದು ತಿಳಿಯುವಂತಿದೆ. «ರಾಮಜಬಾಣ'ವೆಂಬ ಶಬ್ದವು ದಾಶರಥಿ 
ರಾಮನ ಕೈಯೊಳ]ನ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಬಾಣವನ್ನೇ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ; ಉಳಿದ 
ಬಾಣಗಳನ್ನು ಆದು ತೋರಿಸಲಾರದು. ಇನ್ಸಿ ಈ ಶಬ್ದವುಂಟಾಗಲಿಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೇನು 1 ರಾಮಸಿಗೂ ಬಾಣಕೂ ಸಂಬಂಧವಿರುವದರಿಂದ ಅಲ್ಲಿ 
ಈ ಕಬ ವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಾಗಿದೆ. ಅವುಗಳ ನಡುವೆ 


ವೆ ಅಕಾಲಿ ರು ಸ ನ ಸೆ 
ಯಾವುದೇ ತರದ ಸಂಒಂಧವಾಗುವದು ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, ಈ ಶಬ್ದವೇ 
; ಕ 


ದ 


ಟು 
ಇ ಲ್ಲೆ 1 ವೂ ಜ್‌ ್ತೂ ಷಿ ೨ ಆತೆ ಬ್‌ ್‌್‌ 
ಅಸ್ಥಿತೃದಲ್ಲ ಒರಿುಟಿ ಟಿ ಇ. ಈ ಸಂಬಂಧಕ್ಕೋ 6 ಷ 1 ಎ೦ದು ಹುಸರು, 
ಹದ ಕ್‌ "66ವ್ದ ಗರ್ವ 
ಆ 1 ಸ 
ಹ ವ ವಳ ಎ ಪ್ರೊ ಟ್‌ ಸ್‌ ತೆಯ 
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6) ತೆ 
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ಕ 





* ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಬಲು ತೊಡಕಿನದಾಗಿದೆ. ಶಬ್ದ ಅಥವಾ ಪದವು ಯಾವ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಊತ್ತಂಕೂಡುಐಾಗ ನಮ್ಮ ಶತಂ ಸಲ್ಳರು 
ಕಲವು ಬೇರೆಬೇರೆ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟದ್ದಾರೆ. ಅವಗಳನ್ನೆಲ್ಬ ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸುವದು 
೫ಕೃಪೂ ಇಲ್ಲ, ಅಪಶ್ಯಕವೂ ಇಬ್ಬ ಇಂತಹ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಇಂತ ಅರ್ಥವೇ ಎಂಬದನ್ನು 
ಪಂಮೇಶ್ವರನೇ ತನ್ನ ಇಬ್ರೆಯಂದ ಗೊತ್ತುಪಡಿಸಿದ್ದಾವೆಂದು ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾರ್ಕೀರು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು, ಆದರೆ ಇಂತಹ ವಿಣ೫ಾರಗಳು ನಮಗೆ ಸಮ್ಮತವಾಗಲಾರವೆಂಬದು 
ಸ್ಪಕ್ಪವಿದೆ. ನೈ. ಓ ಯುಲ್ದಿ ಅನುಸರಿಸುವ ಪಕ್ಷದ ಬಗ್ಗೆ ಸಾಹಿತ್ಯದರ್ಪಣ ೨. ೪. 
ನೋಡಿರಿ, ಇವೇ ಮಾತು ಪತಂಜಲಿಯ ವ್ಯಾಳಂಣ ವುಹಾಭಾಷ್ಮದಲ್ಲಿಯೂ ಒಂದಿದೆ. 
ಆದರೆ ಅಟ್ಚ ಶಬ್ದಪ್ರವೃಕ್ತಿಯ ಕಾರಣಗಳು ನಲ್ಲು ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದುರೆ. ಇಲ್ಲಿ (ಸಷ್ಮೀ” 
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ಇದೇ ಅಧಿ ಯದೊಳಗೆ ಮೇಲೆ ೩೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಮೂಾಂತೂಳೆ. 


1 
ಏನ್ನ್ಮ ನೋಡೀ. 


ಹ್ಕೀನನಿಷತ್ತಿ ನೊಳಗೆ ೭ನೆಯ ಪುಂಶ್ರದ ವೇಳಿನ ೫ಾ೦೪9ರ೦ಭಾಷ್ಮ 


ತಿ೫೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪೂ. ಪ;-- (ಶಬ್ದವು ವಾಚಕವೆಂದೂ, ಅದರ ಅರ್ಥವು ವಾಡ್ಕೆ 
ವೆಂದೂ ಹೇಳಲ್ರಡುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ) ಶಬ್ದವು ವಾಚ್ಯ-ವಾಚಕ ಸಂಬಂಧ 
ವಸ್ನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳು ವದರಿಂದಲೂ, (ಮತ್ತು ಆತ್ಮನು ವಾಚ್ಚ-ವಾಡಕ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ದಾಟಿದವನಾ/ಿರುವದರಿಂದಲೂ, ಯಾವುದೇ ) ಶಬ್ಧವು 


ಆತ್ಮನನ್ನು ( ಸಾಕ್ಟಾ ಶ್ಸತ್ಮಾಗಿ) 2 ಬೋಧಿಸಲಾರದೆಂದು ( ನೀವ್ರ ಹೇಳಿದಿರಿ. ) 
೦ದಮೇಲೆ ( (ಸಾಗರ ಬ) ಶಬ್ರವಾದರೂ «ನಾನು ಬೃಹ್ಮನಿದೇನೆಂ'ಬ 


ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವದು ಹೇಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ? ( ಮತ್ತು 
ಯಾವ ವಸು ವನ್ನು ಲಕ್ಷ ಗಯುಂದ ಅಥವಾ ಅಪ ತ್ಯಶ್ಟ್ಪವಾಗಿ ತೀಡು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿರುವದೋ, ಆದು ಬ ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ 
ಸಿದ ವಾಗಿರಬೇಕೆಂಒದು ವವ ದೊಳೆಿನ ನಮ್ಮ ಅನುಭವದ ಮಾತು, 
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ಹ ಷಿ ಎಲೆ. ಕ ಛ್‌ ಳೆ. ಎಜೆ ಫೊ ಧಡ ಹ ಕ 

ಮೇಲೆ ಮಲದ ಮನುಷ.ನೆಂ'ಬ ಅರ್ಥವಷೇೇ? ಇಲ್ಲ (ಹೊರಸಿನ ಮೋಲೆ 

ಎ)" ವ್‌ ್‌ ಆ ೨ ್‌ 2 ಆ 2 ಪ ಯು 

ಮಲದ ಮನಃಷ್ಯ-ನೆಂ ಒದು (ಮೂರನ ಆ೦ಒ ಶಬದಿಂದ ಅಪೃತ.ಕ 
೬ ಕ ಆ“ ಕೃ ಒಾಷ್ಠಿ 


ಷ್ರ.ಸು' ವಏರಡನೆಯೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ನಮಗೆ ಮೊದಲೇ 
ಗೊತ್ತಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಎಂತೆಯೇ ನಾವ್ರ ಇಲ್ಲಿ ಆ ಅರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ ಗೋಡರನಾಗುವ 
ದಿಲ್ಲ * ಎಂದಮೇಲೆ ಅವನನ್ನು * ನಾನೆಂಬ ವೃತ್ತಿಯು ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ 
ತಿಳಿಸುವದೆಂದಾದರೂ ಹೇಗೆ ನಂಬಬೇಕು?) 
ಸಮಾಧಾನ: ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನೆಂದಶೆ 
ಮೋಕ್ಷ ಕ್ಯಾ? ಆತ್ಮನನ್ನ೦ತೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲೇ ಬೇಕು. ಆದರೆ 


ಜ್‌ 


ಶಬ್ದ ಗೆ ಮಾತ್ರ ಆತ್ಮನ ನು ಆಗೋಡರನು. ಹೀಗೆ ನಿರವಿಪಾಯವೆಂದು, 


ಒಪ 





ಈ ನೈ. ಹ. ಯ ಗಿ.೮೯, ೨೩೭ ಐುತ್ತು ೫೭ನೆಯ ಶೆ ದ್ಲೀಕಗಳನನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಈ 
ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದಲ್ಲ ಎರಡು ಆಕ್ಷೇಪಗಳಿವೆ. (೧) ಅಸತ್ಯವಾದ ಶಬ್ದರೂಪ ಸಾಧನದಿಂದ ಸಿತೃ 
ವಸ್ತುವಿನ ಜತಿನವಾಗಲಾ೦ದು. (೨) ತಬ್ದದಿಂದ ಗೌಣ ಅರ್ಥವು ತೊ೦ಡುವನ್ನ, ಆ 
ಗೌಣಾರ್ಥವ ಮೊದಲೇ ಹಿದ್ಧವಾಗಿಯತ್ತದೆ. ಮೊದಲನೇ ಆಕ್ಷೇಪದ ಬಗ್ಗೆ ಮುಂದೆ ಇದೇ 
ಅಧಸ್ಕಾಯದ ೧೦೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಳವನ್ನು ನೋತಿರಿ. 
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ಒನೆ 


ಧ ಜಸವು ಗೊತ್ತಾಗದ 


ಜು 


ಹ 


6 
ಆ ತರದ ಸಂಖ 


ಧವು ಗೊಕ್ಕಿದ ವರಿಗೇ ಮಾತೃ ಶಿಬದಿಂದ ಅರ್ತಜ್ಞಾಹ 


ವಾಚ್ಮವಾಚಕ ಸಂಬ 
ಐಣಗುಸ್ತದೆ೦ದು ಅಕ್ರೇವದ ಅತಯವು, 


1 


| 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕತಿಡ ತಬ್ಬದಿಂದ ಜ್ರ್ವಿನವಾಗುವದೆಂಬದು ಸಮಾಧಾನದ ಸಾರಾಂಶವು, 


ಮೂರೆನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೫೫ 
2 ಇರುವಿ', (ಅಥವಾ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮ ನಿದ್ದೇನೆ ') ಎಂಬ 
ಮೊಡಲಾದವುಗಳಿಂದ (ನಮಗೆ ಆತ್ಮಬ್ದಾನವಾಗುವದು ಶಕ್ಕ ಐಜಿ) ॥೧೦೬॥ 


ನ! ( » 


ಪಣ ಪೂ ( ಒಳ್ಳೆಯದು, ನಾನು ' ಅಥವಾ "ನೀನು' ಎಂಬ 
ಶಬ್ದವು. ಲಕ್ಷ್ಮಣೆಯಂದ ಆತ್ಮಬ್ಲಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ಮದೆಂದು 
ಟ್‌ 
ಒಪ್ಪ ತ್ತೇವೆ ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ಅಜ್ವಾನ ನ ಸಸ್ವಭಗೂ ನಡತನ್ನ ಆಶ್ರಯ 
ಇ 


ಬ 1 ನ ಕ್‌ ಎದ್‌ ಎರ್‌ 
ನಾಗಿದಾ ನೆ ಎಂದರ ಅಬ್ಬಾ ನಿವಾ ವಾಗಿರುವದೂ ಅವನಿಸೇ; ಮುತ್ತು ಅದನ್ನು 


ಬಾ 
೨ 5.೨ ಸ್ವಲ ಯ ಎಲೆ ಹಾ ಕ್ಯೆ ಇ 
ಹೊಡೆದೋಡಿಸುವ ಬ್ಲ್ಯಾನವ ರಾಗುವದೂ ಅವನಿಗೇ, ಆವ್ರಗಳ್ಳ ಬ್ಲ್ಯಾನವು 


ಇ (್‌ಿ 
ಅತ್‌ ನ ಪ್‌ ಡೆ | ಆಗ ಅಂ 4್ನ್ಬ ತೆ 
ಟಿ ಇ್ಲ್ನ ನಾಶಕವಾಗಿದೆ. ಆಬ್ದಾನವ್ರ ಬ್ಲಾಾನನಾಶ. ವಾದಿ, ಚ 
ಆ. ೫ "ಮ ಓಕ 
2 ಇ ಟೂ. ಆಳೆ ಇಳಿ" ಸತ ಇಸಿ ೯ 
ಆತ್ಮ ಗಟ್‌ ಮೂದಲು ಲ್ನ ಬಿ ನ ನವುಳ ಗದ ಟ್‌] ॥ ಕ್ಲಿ ನ್ಲ್ಲಿ :ವಣದಿ ಮೋಲೆ, ಅವ: 
ಪ 0 ಇ ನ 
ಪಾಲೆ ಎಡೆ ರಾ ಹ ಹಾ ಇ ಅಂಧರ 
ಆಜ್ಜಾನಿವ್ರಿ ನ ಇಶವಾಃ 3, ಅವನು ಬ್ರಾ ನನ್ಟುಳ್ಳ್ನ ಬನಾಗೂವಿನ.,, 
ಇ ಡ್‌ ಲ 


ಪ ಸ್ಸ ಅ ಹ ನ 
ಇ (೯ 
ಹೋ ।ಸ ಭಾನ; ರು ಷು 


2 ೧೨ 
ಎ ಹ್‌ ಕದಲಿ ಇಬ ದಂ ಲೆ ತೆಎಂದ್‌ ತ್‌ಪಿ ಇಸ್‌ - ಸ; ಪೆ 
(ನಾವ) ತಪ್ಪ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಂದ ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಕ್ರ _ಬಣ್ಣದ್ದನ್ನು 
| 1 
ಡೆಷೆ ೦ದರೆ ಆಕಾಶದ, ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಸನಿರೂಪವಾಗಿರುವೆ 


ಬ ಕರಿಯಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು. ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ( ತರದೆ) ತಿಳಿ 
ವಳಿಕೆಗಳೂ ಆಕಾಶದ ( ನಿಜವಾದ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಎಳ್ಳ ಷೂ ) ಮುಟ್ಟುವ 
ದಿಲ್ಲ. (ಎಂದರೆ ಈ ತಿಳಿವಳಿಕೆಗಳು `ಎಿಕಾಶವನ್ನ ನೋಡ. ತ್ಮಿರುವವರಿಗೆ 
ಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವವೇ ಹೊರತು, ಅವುಗಳಿಂದ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಏನೂ 
೨... ೬. ಆದರೂ (ಅವ್ರ ಪರಸ್ತರ ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ), ಒಂದು ( ಎಂದರೆ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ: ) 'ಬಾಧ್ಯವೂ, 
ಮತ್ತೊಂದು ( ಎಂದರೆ ಸ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ) ಬಾಧಕವೂ ಆಗುತ್ತವೆ 
ಹಾಗೆಯೇ (ಆತ್ಮ ವಿಷಯಕವಾದ ಚ್ಞಾನಾಚ್ಹಾನಗಳೂ ) ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಸ ಮುಟಿ [ಲಾರವೆಂದೂ, ಆದರೂ ಕೃಮವಾಗಿ ಬಾಧಕ-ಬಾಧ್ಯ 
ಗುವವೆಂದೂ ) ತಿಳಿಯಬೇಕು. 1೧೨೭ ॥ 


೨೫೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


«" ಸುಳ್ಳು ದಾರಿಖೆೆಬ್ಲಿ ನಿಂತು. .'' ಎಂದು ಮೇಲೆ (೧೦೪ನೆಯ ನುಡಿ: 
ಯಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಕೇಳಿ, ಒಳ್ಳೆ ಅಚ್ಚರಿಗೊಂಡವನಾಗಿ, ಯಾವೆ. 
ಸೊಬ್ಬನು ಒಲ್ಲೇ ಅವಸರದಿಂದ (*ೆಳಗಿನಂತೆ) ಪೂರ್ವಪಕ್ಟ್ಚು ಮಾಡ 
ಒಹುದು :--ಸತ್ಯವನನ್ನಿ ನಿರ್ಣಯಮಾಡುವಂಥ ಅಸತ್ಯ ಉಪಾಯವು 
ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇ. (ಹೇಗೆಂದರೆ--ಹೊಗೆಯಿಂದೆ ನಾವು 
ಬೆಂಕಿಯ ಅನುಮಾನವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಹೊಗೆಯು. 
ಬೆಂಕಿಯ ಏಜವಾದ ಗುರುತಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಮಂಜಿನ ಹೊಗೆಯು ಬೆಂಕಿಯ 
ನಿಜವಾದ ಗುರುತಾಗೆಲಾರದಾದುದರಿಂದೆ), ಅಸತ್ಯ ಗುರುತಾದ ಮಂಬಿನ 
ಹೊಗೆಯಿಂದ ( ನಿಜವಾದ ) ಬೆಂತಿಯನ್ನು ಯಾರೂ ಹೊಂದಲಾರರಷ್ಟೇ? 
( ಅದರಂತೆಯೇ ಆತ್ಮಬ್ಹಾನವು ಸತ್ತವಿದ ಶೈ ಅದರ ಸಾಧನಗಳೂ ಸತ್ವ 
ವಿರಲೇಬೇಕು. ಆದುದರಿಂದ ಆತ ನಸು ಪದ್ದೇಶಿಸುವ. ವೇದ್ಮ 
ಅದನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ಗುರು, ಅದನ್ನು ಕೇಳುವ ಶಿಷ 

ರೆಲ್ಲ ಸತೃವಿರಲೇಬೇಕು. ಮುತ್ತು "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಚ 


ದೊಳಗೆ ' ನೀನು ' ಎ೦ಬದು ಆತ್ಮನನ್ನು ಕ್ಸಿ ಸುವದರಿಂದ್ರು. ಅದಾದರೂ 
ನಿಜವಿರಲೇಬೇಕು. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ-- ದೈೈತವ್ರ ಬಟ್ಟಿದ ಲ್ಲವೆಂದೇ 
ಹ್‌ 


ಇದರಿಂದ ಸಿದ್ದವಾಗುವದು.) 1 ೧೦೮ ॥ 

ಉತ್ಕರಃ--ಹೀಗೆ (ಎ೦ದರೆ ಮೇಲಿನಂತೆ) ಯಾವನು ಹೇಳುತ್ತಾನೋ, 
ಆವನನ್ನು ಕೊಡ ಮೊದಲಾದವುಗಳ (ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ) ಸಮಾಧಾನ 
ಗೊಳಿಸಬೇಕು. (ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಹೊರತಾಗಿ ಪ,ಪಂಚದೊಳಗಿನ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ವಸ್ಮುವೂ ಮಾಯಾರೂಪವಾಗಿದೆ. ಒಳ್ಳೇ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ. 
ವಿಚಾರಮಾಡತತ್ತಿದರೆ, ಎನ್ಲರಿಗೂ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ ಕೊಡವೂ ನಮಗೆ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಮನಗಾಣಿಸಿಕೊಡಬಹುದು. (ಕೊಡವು ಸತ್ಯವೋ, ಆಸತ್ಯವೋ 
ಎಂಬುದೇ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಅದು ಸತೃವಿದ್ದುದೇ ನಿಜವಾದರೆ, ಸತ್ಯದಂತೆ ಅದು 
ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗೂ ಒಂದೇಸವನೆ ಇರಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಕೊಡವು ಎಷ್ಟೋ 
ಕಡೆಗೆ ಇರದಿರುವದನ್ನು ನಾವು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ 
ಸತ್ಯುವೆನ್ನಲಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. ಇನ್ನು ಆದಕ್ಕೆ ತೀರ ಅಸತ್ಯವೆನ್ನ ಬೇಕೇ ಗ 
ಆದೂ ಸರಿಯಾಗುವದಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಂಜೆಯ ಮಗನಂತೆ ತೀರ ಆಸತ್ಯು 


೨೫೭ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


ಸತ್ತಾ - 
ಳು 


ಆದುದರಿಂದ) 


ಸತ 


ಸೆ 
ಸ 
ಹಾ 
ಅದು 


ದುಒ 
ವಾತಿ 
ಸೋ, 


ರ್‌ 


ಕ್‌ 
ಆ 
ತ.ವಾಗ, 


೩ೆಂ 
ಅಸ 


ವಾಗುವಂತೆ 
ಇವೆರಡರಿಂದಲೂ 


ಕ್ಸ 


ಯವಾಗಿಯೂ, ಎಂದರೆ 
ತಿಯೇ ಆನಿರ್ವಚನೀಯವಾ 


ಕ 
ಪಾವು 


ಆಲ 


ಕತೆ 


ಶದ್ಧಿ ನ 
ನಲಂ ಕಾಗುವದು. 


ತ 


ಪೆ 
ಆ 


ಗಳೂ ಮಾ 


ಆ 


ಓಟ್‌ 


ದಶೆ ಸತ್ತಾ 
ಆಮು ಅಹುದೆಂದು 


(ಎಂ 


ಎ 


ತ್ತಿಯಾದರೂ ಮಾಯಾ 


ರೊಳಗಿನ ಉಳಿದ್ದೆ್ಲ ವಸ್ತು 


ಡಿ. ಯಿಂದ ನಿಜಒವಾಗಿರುತ್ತ 
ಮು 


ಸ 
ರೆ 
ಲ 
ಹ 
ಟ್ರ 


ಹಾರಿಕವಾದುದೆಂದೂ, 
ರ್ಣಯಕ್ಕೊಯ ವ್ರ ಮುಟ್ಟಿ ಸುವದು 
( ಎಂದರೆ ಅಸತ್ಯವಾದ 


ಶ್ವ ನವಾಗಲಾರದೆಂಬ ಆಕ್ಟ ೇಪವನ್ನು) ನಿರಾಕರಿಸಿ 


ಅಆ 


ನನಾಶಕವಾದ ಜ್ಞಾನ 


(ಇದು ಹೇಗೆ ಶಕ್ಯವಿರುವದೆಂಬ 


ಬಗ್ಗೆ) ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣವು ಹೇಳಲ್ಬಡುತ್ತದೆ:- 


ಬೂ 
6 
ಎ 


ಗ್ರ 


ವಾ 


೦ದೂ, 
ತ್ತ 

ಎಳೆ 
ಸ್ಟೇ ಪವನ್ಚು 


ಚೆ 


ಮುಂದೆ ಪ್ರಸ್ತುತ ( ವಿಷಯಕ್ಕೇ ) ಹೊರಳುವ. 


ಇ 


ಹೇಗೆ ಶಕ-ವಿದೆ? 


ಇ 


ಡ ತನದ ಆಕೆ 


ಆ 
ಈ 


1೬ 


ನ 


ಗ್ಗೆ ಶಬರೂಪ ವೇದವು ಅ 


ಹೀಗೆ ಈ ಹ 
ಸತ್ತ. 
ಇನು 
ಹುಟ್ಟಿಸುವದು 


ಸಾಧನದಿಂದ 


ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತವಾದ ಮಾೂತೇನೆಂದರೆ-- ಶ 
ಗ೧೭...ಕಿ೭೧ಗ೦ 


ಗಳಂತೆ, ಆದೂ ತೀರ ಸುಳ್ಳಾಗಿಲ್ಲೆ 


ದಂತಹ ಆತ್ಮನ ಬ 
ವನ್ನ್ನು 


೨೫೮ರ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಅವಿದ್ಯೆಯು ತೀರ ಅನಿಶ್ಚಿ ತ ಸ್ಹಿತಿಯುಳ್ಳದ್ದಾ ಗಿದೆ. ( ಎಂದರೆ ಅದು 
ತೀರ ಅಸ್ಥಿರವೂ ಅನ್ಲಾಧೀನವೂ ಆಗಿದೆ. ಜ್ಹಾನರೂಪನೂ, ಸ್ವಯಂ 
ಪ್ರಕಾಶನೂ, ಎಂತೆಯೇ ಅದಕ್ಕೆ ಶತ್ರು ಸ್ವರೂಪನೂ ಅದ ಆತ್ಮನೇ 
ಅದಕ್ಕೂ ಆಶ್ರಯವು, ) ಬರೇ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೇ ಅಥವಾ ತೋರಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದೇ ಆದರ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ( ಎ೦ದರೆ ಆದು ನಿಜವಾಗಿರ 
ದಿದೃರೂ ನಿಜವಾಗಿರುವಂತೆ ತೋರುವದೇ ಅದರ ಸ್ವರೂಪವು.) ಆದುದ 
ರಂದ, ಅದು ಮೂಗಿನ ತುದಿಯ ಮೇಲಿನ ಬಾರೆಯ. ಹಣ್ಣಿನಂತೆ ( ಎಂದರೆ 
ಮೂಗಿನ ತುದಿಯಮೇಲೆ ಬಾರೆಯ ಹಣ್ಣು ನಿಲ್ಲಂವದು ಬಲು ಕಠಿಣ. ಅದು 
ಕೂಡಲೇ ಕೆಳಗೆ ಬದ್ದು ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಅವಿದ್ದೆಯು) ಏನಾದ 
ಕೊಂದು (ಕಿರುಕುಳ) ನೆವದಿಂದಲೂ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ॥ ೧೧೦ ॥ 


ಪೂ. ಪ;-. ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಗೀಡಾಗದೆ ನಿಶ್ಚಲನಾದ ಆತ್ಮನು 
ಜ್ಞಾನಸ್ವರೂಪನೂ, ( ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನೂ ಆಗಿದ್ದಾ ನೆ.) ಎಂದಮೇಲೆ 
(ನೀವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಯುಕ್ತಿಗನುಸರಿಸಿ ಅವನಲ್ಲಿ) ಅವಿದ್ದೆ.ಯಿರುವ 
ದೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲವಲ್ಲ ! ` 

ಉತ್ತರ; (ಹೌದು. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಅವಿದ್ದೆಯೆಂಬದು 
ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ ಅವಿದೆ-.ಯೆಂಬದು 
ಹಿಂದೆ ಎಂದೂ ಇದ್ದಿಲ; ಈಗಿಲ್ಲ; ಮತ್ತು ಇನ್ನು ಮುಂದಾದರೂ ಆಗ 
ಲಾರದು. ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳಿಗೆ ಈ ಪ್ರಶ್ನವೇ ಹೊರಡುವದ್ದಲ್ಲ- 
ಆದರೆ « ಇಂತಹ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ದೆಯೆಲ್ಲಿಂದ ಬಂತು?' ಎಂದು ಕೇಳು 
ವವರು ಇನ್ನೂ ವ್ಯವಹಾರದೃಷ್ಟಿಯೊಳಗೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ವ್ಯಾವಹಾರಿಕವಾದ ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕರೀತಿಯಂದಲೇ ಉತ್ತರ 
ಕೊಡಬಹುದು. ) 

( “ನಾನು ಅಜ್ಜನಾಗಿದ್ದೇನೆ; ನನ್ನನ್ನೂ ನಾನು ತಿಳೆಯೆಸು; ಎರಡನೆ 
ಯವರನ್ನೂ ತಿಳಿಯೆನು'' ಎಂದು ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಅನುಧವಿಸುತ್ಮೇವೆ. 
ಅಜ್ಜಾನವಿದ್ದ ಹೊರತು. ಈ ತರದ ಅನುಭವವು. ನಮಗೆ ಬರಲಾರದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ) ಅವಿದ್ಯೆಯಿರುವದೆಂದು (ನಮಗೆಲ್ಲರಿಗೊ) ಅನಿಸುವದ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೫೯ 


ರಿಂದಲೇ, ಗೂಬೆಯ ರಾತ್ರಿಯಂತೆ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಇರುವಿಕೆಯು ಸಿದ್ಧವಾಗು 
ತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ಸೂರ್ಯನು ಕಾಗಲು ಥಳಥಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹಗಲು ಬೆಳ 
ಕುಳ್ಳಿ ದ್ರಾಗಿರುವದೆಂದು ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಪೃತ್ವಕ್ತವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಮತ್ತು ಇಂತಹ ಹಗಲು ಹಗಲಿನನ್ಲಿಯೇ ರಾತ್ರಿಯಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿರಲಾರ 
ದೆಂದು ಅನುಮಾನದಿಂದಲೂ ಸಿದ್ದೆವಾಗುತ್ತ ದೆ. ಹೀಗೆ ಪ್ರತ್ತ ಕ್ರ ದಿಂದಲೂ, 
ಅನುಮಾನದಿಂದಲೂ ಹಗಲುಹೋಗಿ ರಾತಿ ;ಯಾಗಲಾರದೆಂದು. ಸಿದ್ದವಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಆದರೂ ಗೂಬೆಯ ಪಾಲಿಗೆ ಹಗಲು ಹಗಲಾಗಿರದೆ ರಾತ್ರಿಯೇ 
ಆಗಿರುತ್ತದೆ. 'ಹಗಲು ರಾತಿ) ಹೇಗೆ?' ಎಂದು ಪೃಶ್ರಿ ಮಾಡಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ 
ಉತ್ತರವಿಷ್ಟೇ: ಗೂಬೆಗಳು ಅದನ್ನು ರಾತ್ರಿಯೆಂದು ಅನುಭವಿಸುತ್ತ 
ವೆಂದೇ ರಾತ್ರಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅದರಂತೆಯೇ ಸ್ಮಯಂ 
ಪ್ರಕಾಶನಾದ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ಯೆಯಿರಲಾರದೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿರೂ, 
ಅಬ್ಲರಿಗೆ ಅದು ಅಲ್ಲಿ ಇರುವಂತೆ. ತೋರ:ುವದರಿಂದಲೇ ಅದರ ಅಸ್ತಿತ್ವವು 
ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. *) ಇದನ್ನೇ (ಕೆಳಗಿನ ಶೋಕ 
ದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ರಾರೆ;-- 

ಅಹಾ! ಪರಮ ಸತ್ಯವಾದ (ಆತ್ಮ, ವಸ್ಕುವನ್ನು ಸಹ ಲಕ್ಷಿಸದೆ, 
ತಾನೇ ಪರಮಾತ್ಮನಂತೆ ನಟಿಸುತ್ತಿರುವ, (ಈ) ಅವಿದ್ಯೆಯ ದಿಟ್ಟತನ 
ವಾದರೂ ಎಷ್ಟು ! ಅದನ್ನು ಯಾರೂ ಮೀರಲಾರರಲ್ಲ!! ॥ ೧೧೧ ॥ 


ಹೀಗೆ ಅವಿದ್ಯೆಯ 2 ಎಲ್ಲರ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುವದೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 
ಅದರ ಅಸ್ಮಿತ್ತ್ವವು ವು "ಸಿದ ವಾಗುವದೆಂದು ( ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದರೂ, ಆ 
ಅವಿದ್ದೆಯು ನಿಜವಿರುವಡೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ.) ಆತ್ಮ 
ವಸ್ತುವಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಕೂಡ ಯಾವುದೇ ತರ 
ದಿಂದ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಎ೦ತೆಯೇ ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ: 

* ಭಗವಪಡ್ಗೀಶತೆಯ ೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಡ ಮೇಲಿನ ಶಾಂಕರ 
ಭಾಷ್ಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಮತ್ತು ಇಷ್ಟಸಿದ್ಧಿಯ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಣಡ ೧೩೬-೧೩೬೭ಕೆಯ 
ಉರಿಳೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಮೇಲೆ ಇದೇ ಪುಸ್ತಳಿದ ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬ಳಕೆಯ ಕ್ಲೋಳ 
ವನ್ನೂ, ಅಡರ ಮೇಲಿನ ಓನ್ಪಜೆಯನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 





೨೩೬೦ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


( ನೋಡುವವ, ನೋಡುವಸಾಧನ್ಕ ನೋಡಲ್ಲಡುವ ವಸ್ತು ಮೊದೆ 
ಲಾದ) ತ್ರಿಪುಟೀರಹಿತವಾದ ಬ್ಲ್ಯಾನವೇ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ರೂಪವಾಗಿರು 
ವದರಿಂದ, ಅಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ದೆಯ ಕಲ್ಬನೆಯಾದರೂ ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟೀತು? ॥೧೧೨॥ 

ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ-ವೇ ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿ 
ದ್ರರೂ, ಅವನು (ನಮಗೆ) ಹಾಗೆ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಎಸ್ಲರಿಗೂ 
ಗೊತ್ತಿರುವದೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಸಿದ್ಧವಾದಂತೆ ಕಾಣುವೃ ( ಆದರೂ 
ಸಹ) ಯಾರಿಂದಲೂ ವಿಚಾರಮಾಡಲ್ಬಡದಿರುವ ಈ ಅವಿದೆ.ಯೊಂದರಿಂದಲೇ 


ಆತ್ಮ ನು ಮುಚ್ಚಲ್ಬಟ್ಟಿ ದಾ ನೆ. ಆದುದರಿಂದ; 
ಶಾ ಧಿ ಒಂ 


ಜು 


(ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ನಾವು) ಭಾವ (ರೂಪಗಳೆಂದು * ತಿಳಿದು 
ಕೊಂಡಿರುವ ದೇಹೇಂದಿ;ಯ ಮೊದಶಾದಡವುಗಳೇ ಆತ್ಮನೆಂದು ನಮ್ಮ 
ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ) ಆನುಮಾನ (ಅಥವಾ ಯುಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಅವ್ರ) ಆತ್ಮವಲ್ಲೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. (ಹೀಗೆ ನಿಶ್ಚಯವಾದೊಡನೆ 
ಆತ್ಮನೆಂದರಕೆ ಏನೆಂಬುದೇ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು) 
ಆತ್ಮನು (ನಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ) ಶೂನ್ಹನಾಗುತ್ತಾನೆ. (ಇಂತಹ ು 


ಕಿ ಸ್ಸ 

ಆ 
ವೇದವಾಕ್ಯವು ನಮ್ಮ ಸಹಾಯಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ) ಆತ್ಮನನ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ (ಮುಮುಶ್ತುವಿಗೆ "ಆದು ನೀನು ವಿ 
ಉಪದೇಶಮಾಡಿ, ಆತ್ಮನೆಂದರೆ ಅಬಿಿತೀಯ ಬ್ರಹ್ಮನೆಂಬ ಬ್ಲಾಸವನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ವೇದ. ವಾಕ ಎಂದಲೇ ಕ್ರ 
(ಎ೦ದರೆ ಶೂನ,ಭಾವವನ್ನು) ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುತ್ತಾನೆ. (ಎಂದರೆ ಮವ 


ಎ 

ನ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಅತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಶೂನ್ಲೆಭಾವನೆಯು ನಷ್ಟವಾಗಿ, 

ಆತ್ಮನು. ಅದ್ದಿತೀಯ ಸದ್ರೂಪ ಬೃಹ್ಮನಾಗಿರುವನೆಂಬ ಜ್ಲಾನವು 
ಕ್‌ ದ್‌ 


ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. 1 ೧೧೩: 
ಪೂ. ಪಃ. (ದೇಹೇ೦ಂದಿ,ಯಗಳು ಭಾವರೂಪಗಳು. ಆದರೆ ಆಸು 
ಮಾನದಿಂದ ವಿಚಾರಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ, ಆತ್ಮನು ದೇಹಾದಿಗಳಲ್ಲವೆಂದು 





ನ ಗರೇಹೇಂದ್ರಿಯಗಳು ನಿಜವಾಗಿ ಭಾವಕೂವನ್ಬ ಅವ ಉಾವರೂತತೇಂಮ ಕಾನ 
ಸರ್ವ ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಕಿಳಿದುಕೋಡಿರುತ್ತೇನೆ. ಆ ಕಿಳಿವಳೆಳೆಯನ್ನು ಅನುಲಗ್ಷಿಹಿ ಇಲ್ಲಿ 
ಈ ಮಾತ; ಶೇಳಲ್ಪಟ್ಬದೆ. 


೨೬೧ 


(ರೂಪನೇ ಅಹುದೆಂದೂ) 
ವ್ರ ಹೇಳಿದಿರಿ. ಆದರೆ) 
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ಆದರೆ ಆ ಕೆಲಸಪತಸ್ನಿ ದರೂ 


ದೇಖಾದಿಗಳಲ್ಲರೆಂದು 'ಶಿಶ್ಚಿಕವಾಗಿ, 
*_ವೀಖಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವು ಕೊಡಲ್ಪ್ಬಟ್ಬದೆ, 


ಅವನು ಕಾಸ್ಕಣಾ?ರುವನೆಂಬ ಕಿಳಿನಳಿಕೆ 


ಹಿ 


ವೊದಲ) ಆತನೆ 


1 
ಗೆ 


ದಳೇ 


೧೧೪ 


-) 


ಲ 
4 ಅನ್ನವ ಸದಿ 


ಅಸನ: ಶೂನ್ಯ ಸಮನಾಗಿ ಇಾಣಕತ್ಶುತ್ತಾನೆಿ. 


ಕ 


ಯನ್ನು ಜೆಂಡೆನಎಹಾಳಲಿಕ್ಳೆ ಮುಾಾವಎತಕ್ಯವು ಬೀಳು. 
ಅಸುನಖನವೇ ಏಕೆ ಮಾಡಲಾರದ 


ಶಕ್ತಿ 


೨೬೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವ್ಯವಹಾರ)ವನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ದಾಟಿಹೋದ ಆತ್ಮಪ್ರಾಪ್ತಿರೂಪ 
ಸ್ವಾರಾಜ್ಯದ ಪಟ್ಟವನ್ನು ( ನಮಗೆ) ಅನುಮಾನವು ಕಟ್ಟಿಲಾರ 
ದೆಂದಮೇಲೆ: -- 


(ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ) ತಿಳಿನಿಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರದಂತಹ ಅಜ್ಜಾ ನನಿದ್ರೆಯಿಂದ 
ಗಾಢವಾಗಿ ಮಲಗಿದವ,ನನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತಹ) ಭಾವಾಭಾವ * 
(ಧರ್ಮಗಳೆಲ್ಲವನ್ನೂ) ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವ (ಎ೦ದರೆ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಮೇಲಿನಂತಹ 
ಭಾವರೂಪ ಧರ್ಮಗಳಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಅಭಾವರೂಪ ಧರ್ಮಗಳಾಗಲಿ, 
ಯಾವವೂ ಇಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ) ವೇದವೇ ಮಾತ್ರ ಎಚ್ಚರ 
ಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ॥ ೧೧೫ ॥ 

ಹುಟು ಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ ಶುದ್ದ ಜೈತನ್ಯವೇ ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವಾಗಿರು 
ವದರಿಂದ, ಅಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವು ಹೇಗೆ ಶಕ್ಯವಿದೆ?”.. ಎ೦ದು (ನೀವು ಮೇಲೆ) 
ಕೇಳಿದಿರಿ. ಆದರೆ ಅದು (ಎಂದರೆ ಆ ಪ್ರಶ್ನವೇ) ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ: 

( ಅವಿದ್ಯೆಯಿರಲಾರದೆಂದು ನೀವು ಹೇಳುವದು ಜ್ಲಾ ಸನವಾದ 
ಮೇಲೋ, ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೂ ಮೊದಲೋ ? ಎರಡೂ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಈ 
ಪ್ರಶ್ನವೇ ಅಸಮಂಜಸವೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಡಬಹುದು. ಹೇಗೆಂದರೆ. 
ಜ್ಲಾನವಾಗುವ: ಮೊದಲಂತೂ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಲ್ಲಿಂದ ಬಂತೆಂದು ಕೇಳುವ 
ಕಾರಣವೇ ಇಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾ ನವಿರುವದೆಂದೇ ಅವನಿಗೆ 
ಜ್ಞ್ಯಾನವಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅದು ಎಲ್ಲರ 
ಅನುಭವಕ್ಕೂ ಬಂದೇಬರುತ್ತದೆ. ಇನ್ನು, ಜ್ಞಾನವಾದ ಮೇಲಂತೂ 
( ಭೂತ, ಭವಿಷ್ಯತ್‌, ವರ್ತಮಾನಗಳೆಂಬ) ಮೂರು ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಅಚ್ಚ್ವಾನವು (ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ) ರುವದು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ 
(ಆಗೂ) ಈ ಪ್ರಶ್ನವೇ ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ. ॥ ೧೧೬ ॥ 

ಹೀಗೆ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ (ವೇದ)ವಾಕ್ಯ 


ಅಭಾವವೆಂದೂ ನಾವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಇವೆರಡನ್ನೂ ಆತ್ಮನು ದಾಟರುವ 
ನೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಕ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೬೩ 


ಗಳೇ ಮಾತ್ರ ಆತ್ಮವಿಷಯಕ್ಕಿರುವ ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನೆ ಲ್ಲ ಬೇರುಸಹಿತವಾಗಿ 
ಕಿತ್ತಿಹಾಕುವವೆಂದಮೇಲೆ: 


"ಸದ್ರೊೂಪನಿರುವಿ' ಎಂಬ (ಮೊದಲಾದ) ಅತ್ಯುತ್ಥೃಷ್ಟವಾದೆ (ವೇದ) 
ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು ಜರೆದು, (ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾ ನ ಮೊದಲಾದ) ಬೇರೆ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು 'ಬೂಡಿಕೊಳ್ಳಿ: ಬೇಕೆಂದು ಯಾರು ಬಯಸುವರೋ, ಅವರು 
(ನಿಬವಾಗಿಯೂ) (ನಾಲಗೆಗೆ ಮಾತ್ರ) ತಿಳಿಯಬಹುದಾದ) ರುಚಿಯನ್ನು 
ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ತಿಳಿಯಬಯಸುವ (ಹುಚ್ಚತನ ನ್ನೇ ಮಾಡುವರೆಂದು ತ 
ಬಹುದು.) ॥ ೧೧೭ ॥ 


ಹೀಗೆ ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ”' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯುಗಳು 
"ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ಬ ಸರಿಯಾದ ಮತ್ತು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ನಾಶವಾಗದಂತಹ 
ಜ್ದಾ ಶ್ಲ ನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸಸಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ಸುತ್ತವೆ. ಆದರೂ (ಅವುಗಳಿಂದ ಯಾವ 
ನಿಗೆ ಜ್ದಾ ನವಾಗುವದಿಲ್ಲವೋ, ಟ್ರ 1 ವಾಕ್ಯಗಳು ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿನ ಲಾರವೆಂದು ಯಾವನು ಹೇಳುತ್ತಾ ನೋ, ಅವನಿಗೆ ಬೇಕೆ 
ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ (ಎಂದರೆ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣ ಅಥವಾ 
ಸಾಧನಗಳಿಂದಲೂ; ಜ್ದಾ _್ಲನವಾಗಲಾರದು. ಎಂತೆಯೇ (ಕೆಳಗೆ) ಹೇಳು 
ವದೇನೆಂದರೆ :-- 


( ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾಗುವ 
"ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ' ಬ) ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಹುಟ್ಟಿ ದರೂ. ಸಹ, ಅದು 
ಸುಳ್ಳೆ '೦ದೂ, (ಅವಿಶ್ವ ಸನೀಯವೆಂದೂ) ಹೇಳಿದರೆ, (ಆತ್ಮ ನಬಗೆ ತ ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಸಂಬಿಗೆಯೇ (ಹುಟ್ಟ ಲಾರದು.) ಯಾಕೆಂದರೆ (ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿ ದ ಆತ್ಮಜ್ಞ್ವಾನವೂ ಸಹ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ ನವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ) ಈ 
ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಅದು ಜೇರೆಯಾಗಲಾರದು. "| ೧೧೮ ॥ 


ಪೂ. ಪ:(ನೀವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ "ಅದು 


ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ನಿರರ್ಥಕನೆ ೦ದೂ, ಅಪನಂಬಿಕೆಯದೆಂದೂ 
ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾ ನವಾದಿಗಳಾದ ನಾವು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. 'ಆದರೆ ನಾವದನ್ನು ಬರೇ 


೨೬೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯುಸಿದ್ಧಿ 


ವರ್ಣನಾತ್ಮಕವೆಂದು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳದೇ, ಧ್ಯಾನಪರವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೆ 
ಬೇಕೆಂದು ಮಾತ್ರ ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಅದು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆಂಒದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅದನ್ನು ನಂಬದವನು ಏನನ್ನೂ ನಂಬಲಾರನೆಂದು ನೀವು ಮಾಡಿದ 
ಕೋಟಿಯು ಸರಿಯಾದುದ್ಬ.) 


ಸ 
ಉತ್ಕ್ತರ:-ಆದರೆ ಹೇಳಬೇಕೆಂದಿದ್ದ (ಸರಳವಾದ ವಾಕ್ಚಾರ್ಥವನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು, ಅದನ್ನು ಬೇರೆ ತೆರನಾಗಿ (ಅರ್ಥ) ಮಾಡುವದು ಯೋಗ್ಧವಾಗ 
ಲಾರದು, (ಎ೦ದರೆ 'ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ 
ವರ್ಣನಾತ್ಮಕವಾಗಿರುವದೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ೮ 
ಬೇಕೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಯಾವ ಶಬವೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು, 
ಒಂದುವೇಳೆ ಇಲ್ಲಿ ವರ್ಣನಾತ್ರಕ ಅರ್ಥವ್ರ ಸರಿಯಾಗಿ ಹೊಂದದಂತಿದ್ದರೆ, 
ಅದನ್ನು ವಿಧಿಪರವಾಗಿ ಅರ್ಥಮಾಡಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಇನ್ಲಿ ಆ 
ಕಾರಣವೇನೂ ಹತ್ತ್ಮಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಯೋಗ್ಭವಾದ ಅಧಿಕಾರಿಗೆ ಈ 
ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆ ಜ್ಲ್ಯಾನವು ಹುಟ್ಟಿಯೇಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ಮುಖ್ಯವಾದ, ಸರಲವಾದ ಅರ್ಥವು ಶಕ್ಕವಿದೃಲ್ಲಿ, ಬೇರೆ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬಾರದೆಂಬ ನಿಯಮವುಂಟು. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಧ್ಯಾಸಪರ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಕಾರಣವೇನೂ ಇಲ್ಲ.) ಯಾಕೆಂದಕೆ:-- 


ನ 

ಟು 

( 

ಆ ಹಾಡ ಹ ತೆ 
ದರವು ಧದಾನಸನರಾಡಿ 
೧೧ ಗ 68 


(ಆದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ) ಪದಗಳ ಅರ್ಥವು 
ತಿಳಿದಿದ್ದರೂ ಸಹ (ಅದರ ಅರ್ಥವಾದ "ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ' ಬ) ಜ್ಞಾನವು 
(ಎಂದರೆ ಸಾಕ್ಪಾತ್ಕಾರ ಅಥವಾ ಅನುಭವವು) ಹುಟ್ಟಿದೇ ಇದ್ದರೆ, ಅಲ್ಲಿ 
( ಆ ವಾಕ್ಯಕ್ಯನುಸರಿಸಿದ) ಬೇರೊಂದು ವಿಧಿಯನ್ನು (ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥ 
ವೆಂದು) ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿತ್ತು. (ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಹಾಗೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 
ಮತ್ತು (ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವಿರುವ ಇಡೀ ಪ್ರಕರಣ 
ದೊಳಗೆ ಒಂದಾದರೂ ವಿಧಿಪರ ಶಬ್ದವಿರುವದು.. ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದಲೂ ಸಹ) ಅದಕ್ಕೆ ಬೇರೆ (ವಿಧಿಪರ) ಅರ್ಥವಾಗಲಾರದು. 
॥೧೧೯೯॥ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೬೫ 


ಮತ್ತು (ನಾವು ಈ ಮೊದಶೇ) ಹೇಳಿದ ನ್ಯಾಯವನ್ನ ನುಸರಿಸಿದರೆ * 
(ನಮಗೆ) ಬೇಕಾದ ಅರ್ಥವು (ಈ ವಾಕ್ಚದಿಂದ) ನಿಶ್ಚ 'ಯವಾಗುವದಿಲ್ಲೆ ೦ದೂ 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. ಇನ್ನು ಆ ನ್ಹಾಯವಾವುದೆಂದರೆ (ಕೆಳಗೆ) 
ಉತ್ಕರ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ: 

(ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮೊದಲು ಛಾಂದೋಗ್ಲೋಪ ರನಿಷತ್ತಿನ ೭. ೧. ೧೫ ರಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದಂತೆ) ನೀನು' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ನಾಮ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಅರ್ಥ 
ವಾಗಲಾರವೆಂದು ನಿಶ್ಚ ಸ. (ಎಂದರೆ ನಾಮರೂಪ ಮೊದಲು 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಪ್ರಾಣದ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೇ ನಿಶ್ಲೆಯಿಸ 
ಬೇಕು. ಮತ್ತು "ನಾನೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದ ಮೇಲೆ, 
ಅದರಿಂದ ಹೊರಡುವ 4 ನನ್ನದೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನವೂ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಇಲ್ಲವೇ 
ಇಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 85 ಆತ್ಮನು ಒಡೆಯನಾಗಿಯೂ, ಹೆಂಡಿರು 
ಮಕ್ಕ. ಳು ಮೊದಲಾದ ವಸ್ತುಗಳು ಅವನ ಒಡೆತನದವಾಗಿಯೂ ಇರಲಾರ 
ಡೆ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುಗಳ ಮೇಲೆ ನನ್ನದೆಂ'ಬ 
ಅಭಿಮಾನತೇ ಮುಮುಕ್ಚುವಿಗೆ ಇರದ್ದರಿಂದ ಅವನು ಎಲ್ಲ ವಸ್ತು 
ಗಳನ್ನೂ ತೊರೆದುಬಿಡುತ್ತಾಊೆ. (ಎ೦ದರೆ ಅವನು ಯಾವ ವಸ್ತುಗಳ 
ಸಂಗ್ರಹವನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಬಾಹ್ಯ 

ವಸ್ತುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಅವನ ಇಜ್ಜೆಯೆಲ್ಲ (ಈ ಚ್ಞ್ಯಾನದಿಂದ ಸಂಪೂರ್ಣ 

ವಾಗಿ) ಅಳೆದುಹೋಗುತ್ತದೆ. (ಹಾಗೂ 6 ಮುಮುಕ್ಟುವು) ಶಮ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರಬೇಕೆಂ''ಬರ್ಥದ (ಬೃ. ಉ. ೪. ೪. ೨೩ 
ವೇದದ) ಆಜ್ಞೆಗನುಸರಿಸಿ (ಅವನ ಮನಸು ಯೋಗ್ಯರೀತಿಯಿಂದ ಶಿಕಣ 
ಪಡೆಯುವದು. ಅದರಿಂದ ನಿಜವಾದ ಮುಮುಕ್ಚು ವಿನಲ್ಲಿರಬೇಕಾದ 
ಅಧಿಕಾರವು ಅವನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವದು.) ॥ ೧೨೦ ॥ 

(ಆಮೇಲೆ ತೈತ್ತಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ವರ್ಣಿಸಿದ) ಮತ್ತು ಆತ್ಮಪ್ರಾಪ್ಮಿಗೆ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳಾದ ಅನ್ನಮಯ 
ಮೊದಲಾದ ಐದೂ ( ಕೋಶಗಳನ್ನು) ಮುರಿದುಬಿಡಬೇಕು. (ಹೀಗೆ 


* ನೀನು? ಎಂಬ ಪದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಲಿಕ್ಳೆ ಬೇಕಾಗುವ ಅಸ್ಟಯ 
ವ್ಯತಿರೇಕರೂಪ ತರ್ಕವೆಂದು ಅರ್ಥ. 


೨೬೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಮಾಡಿದ ಮುಮುಸ್ಸು. ವಿಗೆ (ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವನ್ನು 
ಕೇಳಿದೊಡನೆ) ಅದರ ಅರ್ಥವಾದ ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ಬ ಜ್ಞಾನವು 
ಆಗಿಯೇ ಆಗುತ್ಮದೆ. ಎಂದ ಮೇಲೆ (ಉಪಾಸನೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ) 
ಅಪೇಕ್ಸೆಯೇಕೆ? 1 ೧೨೧ ॥ 

( ನಾವು) ಹೀಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ, ( ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಆ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಜ್ಞಾ ನವಾಗುವದೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ದಿದ್ದರೆ, ಪ್ರಮಾಣ 
(ಭೂತ)ವಾದ (ವೇದ) ವಾಕ್ಯವು ಅಪ್ರಮಾಣವಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ; 

ಯಾವ ಮಾತನ್ಳು ಹೇಳುವದರ ಸಲುವಾಗಿಯೇ (ಆ ವೇದ) ವಾಕ್ಲ ವು 
ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿ ರುವದೋ, ಆಂತಹ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳಿದಮೇಲೂ (ನಿಜವಾದ 
ಅಧಿಕಾರಿಯಾದವನಿಗೆ) ಜ್ಣಾ ನವಾಗದಿದೆ ಶೆ, ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದಾದರೂ 
ಏಳೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು? ॥ ೧೨೨ ॥ 

ಪೂ. ಪ; (ಆ ವೇದವಾಕ. ವ್ರ ಅಪ)ಮಾಣವೆಂದು ನಾವೇನೂ 
ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ... ಅದು ಪ್ರಮಾಣಭೂತವೇ ಸರಿ, ಆದರೂ ಅದನು 
ಧ್ಯಾನಪರವೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಬೇಕೆಂದಿಷ್ಟೇ ನಾವು ಹೇಳುವೆವು.) 

ಉತ್ತರ:-- (ನೀವು) ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರೆ, (ಅದಕ್ಕೆ ಕೆಳಗಿನ ಉತ್ತರ 
ಇಕೊಡಬಹುದು):-- 

ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನದಿಂದಲೇ ( ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮ್ಮೈಕ್ಯಚ್ಛ್ಞಾ ನವಾಗುವಂತಿದ್ದರೆ ) 
ವೇದದ ಮಾತು ನಿಜವಾದುದೆಂದು ಏಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು? (ಎಂದರೆ ಅದು 
ಸೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂದು ವೇದವು ಐಕ್ಯವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಈ ಮಾತು, 
ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ, ಪ ತ್ಯಕ್ಹಾ ಗಳಿಗೆ: ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಅದು ನಿಜವಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ- 
ವೇದವು ಸುಳ್ಳು ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿರುತ್ತದೆಂದು ನಂಬುವ ಪ್ರಸಂಗಬರುತ್ತದೆ.) 
("" ಅದೇಕೆ?) "ಶಬ್ಧ ವು ಯಾವಾಗಾದರೂ) ಪರೋಕ್ಪೃ ಜ್ಞಾನವನ್ನೇ 
ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂವ (ಪ್ರ ತ್ಯಕ್ಪ ಜ್ದಾ ನಕ್ಕೆ ) ಪ್ರ ್ರಸಂದ್ಯಾನವು 
೬.1೬. ಬೇಕೇಬೇಕು ? (ಎಂದು ಇದಕ್ಕೂ ಕೆಲವರು 

ೇಪವನ್ನೆತ್ತಬಹುದು.) ॥ ೧೨೩॥ 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೬೭ 


ಉತ್ತರ;-- (ಆದರೆ ಇದೇನು. ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ. ನೀವು ಹೇಳುವ 
ಮಾತು ಬಹು ಸಂಶಯಾಸ್ಪದವಾಗಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವೆಂದರೆ 
ಬರೇ ಶಬ್ದ ಮತ್ತು ಯುಕ್ತಿ (ಅಥವಾ ಉಪಪತ್ತಿಗಳ) ಪುನರುಚ್ಚಾರಣೆಯೇ 
ಸರಿ, ಆದುದರಿಂದ ಇಂತಹ (ಧ್ಭಾನದಿಂದ) ನಿಜವಾದ ಚ್ಹಾನವಾಗುವ 
ದೆಂದು ನಮಗೆನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ :-- 

ಶಬ್ದ ಮತ್ತು ಯುಕ್ತಿಗಳು ಮೊತ್ತಮೊದಲು ನಿಜವಾದ ಅರಿವನ್ನು 


ವ್ಸ 


ಸಾಕ್ಟಾತ್ತಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿಸದಿದ್ದರೆ, ಅವುಗಳನ್ನೇ ಪುನಃ ಪುನಃ ಉಚ್ಚಾರ 


ಮಾಡುವದರಿಂದ ಹೊಸದೇ ನಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ ? ॥ ೧೨೪ ॥ 


, ಫೂ. ಪ;-- (ಅದೇಕೆ ಸ್ವತಃ ಶ್ರೀ ಬಾದರಾಯಣಾಚಾರ್ಯರೇ 
ತಮ್ಮ ವೇದಾಂತ ಸೂತ್ರಗಳ * ೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧ನೆಯ ಪಾದದ 
೧ನೆಯ ಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ "ಆವೃತ್ತಿರಸಕೃದುಪದೇಶಾತ್‌ ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಎ೦ದರೆ ಶಬ್ದ ಮತ್ತು ಯುಕ್ತಿಗಳ ಅಭ್ಯಾಸರೂಪ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಅನುಸರಿಸ 
ಬೇಕೆಂದು ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ, ಧ್ಯಾನದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲೆಂದು 
ನೀವು ಹೇಳುವದು ಆಶ್ಚರ್ಯವೇ ಸರಿ!) 


ಉತ್ಕರ;-- ಒಳ್ಳೆಯದು. ಇಪ್ಟಾದರೂ ಧ್ಯಾನದ ಹೊರತು ನಿನ್ನ್ನ 
ಪ್ರಾಣವೇ ಉಳಿಯದಂತಿದ್ದ ರೈ ಆ ಧ್ಯಾನವು ಶ್ರವಣ ಮೊದಲಾದವುಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಮಾತು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿ ಕರುವದೆಂದು (ನಾವು) ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. (ಎಂದರೆ 
ಬಾದರಾಯಣಾಚಾರ್ಯರು ಅಲ್ಲಿ ಅಭ್ಭಾಸವನ್ನುು ಹೇಳಿದುದರ ಉದ್ದೇಶವೇ 
ಬೇರೆಯಿರುತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಜ್ಞಾನವು ಹುಟ್ಟುವ 
ದೆಂದು ಅವರೇನೂ ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವದಿಬ್ಲ. ಬ್ಲ್ಯಾನಕ್ಕೆ ವಾಕ್ಯವೇ ಆವಶ್ಯಕ 
ವೆಂಬದು ಅವರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವೇ ಇದೆ. ಆದರೆ ದಡ್ಡರಿಗೆ ಆ ವಾಕ್ಯವು 
ಒಮ್ಮೆಲೇ ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಅಂಥವರು ಬೇಕಾದರೆ ಪುನಃ ಪುನಃ ಶ್ರವಣ 
ವನ್ನೂ, ಮನನವನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಈ ತರದ ಶ್ರವಣಮನ 


* ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮಸತ್ತ್ವವೊಂದೇ ವಿನರಿಸಲ್ಪಟ್ಟರುವದೆಂದು ಸಿದ್ಧ 
ಮಾಡುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಬರೆದ ಗೃಂಥ ನೇದವ್ಯಾಸರೇ ಇದರ ಕರ್ತೃವೆಂದು ಪ್ರಓಿದ್ಧಿಯದೆ. 
ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ಓಸ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೨೬೮ರ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ನಾದಿಗಳ 1 ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ, ವಾಕ್ಯ ನ್ನರಿಯುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯು ಅವರಿಗೆ 
ಬರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ವಾಕ್ಯದ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯ ಅವರಿಗೆ ಬಂದ ಮೇಲೆ, ಅವರು ಆ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿ, 
ಅದರಿಂದ ಜ್ಲಾಸಪಡೆದು ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಂತೂ ಒಟ್ಟಿನ ಮೇಲಿಂದ, 
ಮೋಕ್ಷ ಜಾಯಿಕತಾದ ಜ್ಜ್ವಾ ನವೇನೂ ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು; ಅದು 
ಮಹಾವಾಕ್ಸ್ಯದಿಂದಲೇ ಆಗತಕ್ಕದ್ದು. ಧ್ಯಾನವು ಆವಶ್ಯಕವಿದ್ದರೆ, ಅದು 
ಶ್ರವಣಮನನಾದಿಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಹತ್ತುತ ತಡೆ ಹೇಗೆಂದರೆ: 

(ಶಬ್ದ ಮತ್ತು ಯುಕ್ತಿಗಳ) ಪುನ ನರುಚ್ಚಾ ರರೂಪ ಧ್ಯಾನವು ಬೇಕೇ 
ಬೇಕೆಂಬ) ನ್ಯಾಯವನ್ನು (ವೇದವಾಕ್ಯಗಳ). ಶ್ರವಣಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚ ಬಹುದು. 
(ಎಂದರೆ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳನ ವ್ಸ ಕೇಳುವ ಆ "ಮಾಡಬೇಕೆಂದು, 
ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವನ ನ್ನ್ನು ಖಃ ಅಭ್ಯಾಸವ್ರ ಬೇಕು ; ಆದರೆ ಅದು 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ- ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು ತಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಬರ 
ಬೇಕೆಂದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಒಮ್ಮೆಲೇ ಆ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಕೇಳಿದರೆ, ಅದು 
ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ.) ಅಲ್ಬವಾಗಿಯೂ, ಅರ್ಥವಾಗಿಯೂ ಕೇಳಿದ 
ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಕೇಳಿ ಅದರಿಂದ ಜ್ವಾನವನ್ನು ಪಡೆಯ 
ಬಹುದು. ॥ ೧೨೫ | 

ಪೂ. ಪ೨(ಆದರೂ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಬದನ್ನು ಧ್ಯಾನ 
ಪರವಾಗಿಯೇ ಅರ್ಥಮಾಡುವದು ಯೋಗ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಕೆಳಗೆ ಹೇಳಿದ ದೋಷಗಳು ಬರುತ್ತವೆ. ಹೇಗೆಂದರೆ: ಮುಮುಕ್ಟ್ಹು ವು 
ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ತೊರೆದು ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗಬೇಕೆಂದು ನೀವು ಹೇಳು 
ತ್ತೀರಿ,. ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಟ್ಟು, ಏಕೆ ಸಂನ್ಥಾಸಿಯಾಗಬೇಕು ? 
ಎಂಬ ಪ್ರಕ್ನಿ ಗೆ ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವೇ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
"ಅದು ನೀನು ಜರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯವು ಧ್ಯಾನ ನಪರವೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿ 
ದರೆ ಇದೆಲ್ಲವೂ ಸರಿಯಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂದ3 ಆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ "ಅದು , 
ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬುದು ವೇದದ ಆಜ್ಞೆ 


1 ಈ ಶಬ್ದಗಳ ವ್ಯಾಖೈಗಳಿಗಾಗಿ ಪಂಚದಶಿಯ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೩ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೬೯ 


ಯಿದ್ದಂತಾಯಿತು. ಆದರೆ ಒಂದೇಸವನೆ ಧ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ ಮನುಷ್ಯ 
ನಿಗೆ ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ಕರ್ಮಗಳನು ನ್ನು ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶವು ಸಿಗದ 

೦ದ, ಅವನು ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟು ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗ 
ಬೇಕೆಂದು ಇದರಿಂದಲೇ ಸಿದ್ಧ ವಾಗುತ್ತದೆ. ಹಂ ಇಲ್ಲಿ ವೇದವು) 
ಧ್ಯಾನ ರಾಚ ದು ತಿಳಿಯದೇ ಹೋದರೆ, ಬೌದ್ದ ಮೊದಲಾದ 
(ನಾಸ್ತಿಕರ: ಆಚರಣೆಯಂತೆ ನಿಮ್ಮ ಪರಮಹಂಸ (ಸಂನ್ಯಾಸದ) 
೨0 ಅತ್ತಿ ವೇದವಿಹಿತವಾಗಿಲ್ಲೆಂದೇ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
(ಪರಮಹಂಸ ಸಂನ್ಕ್ಯಾಸವೇ ವೇಡವಿಹಿತವಾಗಿಲ್ಲೆಂದ ಮೇಲೆ, ಆ ಆಶ್ರಮ 
ವಸ್ಸು ಸ್ಹೀಕಾರಮಾಡಿ ಭ್ರಪ್ಪನಾದವನು) ಆರೂಢಪತಿತನಾಗುವ ನೆಂಬದೂ 
ಸಿದ್ಧವಾಗುವದಿಲ್ಲ... ಮತ್ತು (ಸಂನ್ಕಾಸ -ಸವೇ. ವೇದವಿಹಿತವಾಗಿಲ್ಲೆಂದ 
ಮೇಲೆ) ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಡಬೇಕೆಂಬದಾದರೂ ಸಿದ್ದವಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ, ಆ ವಾಕ್ಣವು ಧ್ಯಾಸಪರವ್ಸವೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿದರೆ, ಇವೆಲ್ಲ 
ದೋಷಗಳು ಒದಗುವದರಿಂದ, ಅವ್ರೆಗಳನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಆ 
ವಾಕ್ಯವು ಧ್ಯಾನವನ್ನೆ ೀ ಹೇಳಿಕೊಡುವದೆಂದು ನಂಬುನದೇ ಶ್ರೇಯಸ್ವರವು, ) 

ಉತ್ತರ-- ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನಂದರೆ :-- 

"ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ರದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ 
ದಕ್ಕಾಗಿ (ಶ್ರವಣಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು) ವೇದದ ಆಜ್ಞೆಯಿರುವ 
ದೆಂದು ತಿಳಿದರೆ, (ನೀವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಧ್ಯ್ಭಾನವಿಧಿ) ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಬರುವ ದೋಷಗಳೂ ಬರುವದಿಲ್ಲ. (ಯಾಕೆಂದರೆ « ಆರು ನೀನೆಂದು 
ವಿಚಾರಿಸು ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ವೇದದ ಆಜ್ಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ, «ಆ ವಿಚಾರಣೆ 
ಗಾಗಿ ಸರ್ವಕರ್ಮ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನೂ ಮಾಡೆಂ'ಬ ಆಜ್ಜಿಯೂ ಅಡಕವಾಗಿ 
ರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು) * ಹೀಗೆ ಅರ್ಥಮಾಡಿದಲ್ಲಿ (ನೀವು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ) ದೋಷಗಳುಂಟಾಗಳಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ॥ ೧೨೬ ॥ 

ಇಲ್ಲಿಗೆ ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಬರೆದ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿಯೆಂಬ 
ಗ್ರಂಥದೊಳಗೆ ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಕೊನೆಗಂಡಿತು. 


ಖ. ಕಕತಕಗಳಗಳಇತ್ತ ॥ 


* ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೮ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೨೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 








ಬ 


ಸಿಂಹಾವಲೋಕನ 

ಹಿಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿಯೂ, ಸ್ಪ ಷ್ಟವಾಗಿಯೂ 
ಹೇಳಿದ ಮಾತನ್ನೇ, ಕಾಗ ತಿಳಿಯಲೆಂಬ ಉದ್ದೇಶನಿಂದ ಈಗ 
ಸಂಕ್ಟೇಪವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ॥ ೧॥ 

ಯಾಕೆಂದರೆ (ಹೀಗೆ) ಸಾರಾಂಶ ( ರೂಪದಿಂದಲೂ), ವಿಸ್ತಾರ 
ವಾಗಿಯೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿ ಮಾತು ಹರತಾದ ಬುದಿ _ಯುಳ್ಳವರ ಮನಸಿ 
ನೊಳಗೂ, ಮಾ ಬುದ್ದಿ ಯುಳ್ಳೆ ವರ ಮನಸಿನೊಳಗೂ ( ಕೂಡಿಯೇ 
ಸಹಜವಾಗಿ ) ನಡುತ್ತದೆ. ಂತೆಯೇ ( ಈ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ನಾವಿಲ್ಲಿ 
ಅನುಸರಿಸಿ) ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ॥ ೨॥ ` 

ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ( ನಮಗೆ ಕಾಣುವ ಎಲ್ಲ ವಸ್ಮುಗಳನ್ನೂ, ವಿಚಾರ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ), ಅವು ಆತ್ಮವೆಂದೂ, ಅನಾತ್ಮ 
ವೆಂದೂ (ಎಂದರೆ "ನಾನೆಂ'ದೂ, "ನನ್ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದುದೆಂ'ದೂ, ಎರಡು 
ತೆರನಾಗಿರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ) ಈ ಮಾತು ( ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾದ, 
ವ್ಯವಹಾರಿಕವಾದ ಮತ್ತು ಸ್ಫೂ ಲದೃಷ್ಟ್ರಿಯವರಿಗೂ ಸಹ ಗೊತ್ತಿ ರುವ ) 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದಲೂ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ( ಇನ್ನು, 
ಇವೆರಡರಲ್ಲಿಯೂ ಆತ್ಮವಸ್ತುವೇ ಸ ತಂತ್ರವಾಗಿದ್ದು, ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ಸ ತಾನೇ, 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೭೧ 


ತನಗಾಗಿಯೇ ಇರುವಂತಹ ವಸ್ತುವೆಂದೂ), ಅನಾತ್ಮವ್ರ ಮಾತ್ರ ಯಾವಾ 
ಗಾದರೂ ( ಆತ್ಮನನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿ ಅವನ ) ಮೂಲಕವಾಗಿಯೇ ಇರು 
ವಂತಹದೆಂದೂ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರವೆಲ್ಲ 
ತ್ರಿಪುಟೀರೂಪದಿಂದ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದಷ್ಟೇ ? ಅದರಲ್ಲಿ ಅರಿಯುವ ಕರ್ತೃ 
ವಾದವನೇ "ನಾನೆಂ'ದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತಾನೆ. ಅವನು ಯಾವಾಗಾದರೂ 
ತ್ರಿಪ್ರಬಿಯೊಳಗಿನ ಕರ್ತ್ರ್ವವು; ಅವನು ಎಂದೂ ಕರ್ಮವಾಗಲಾರನು. 
ಆದರೆ ಅನಾತ್ಮವು ಎಂದಾದರೂ ತ್ರಿ ಪುಟಿಯೊಳಗಿನ ಕರ್ಮಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿಯೇ 
ಇರುವದು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಅದರ ಅಸ್ಥಿತ್ತವು ಸಹ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಕರ್ತೃವಿನ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕರ್ತೃವಿದ್ದ 
ಹೊರತು ಕರ್ಮವೇ ಅನ್ನಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರಲಾರದು. ಕರ್ಮವಿದೆಯೆಂದು ಹೇಳ 
ಬೇಕಾದರೂ ಸಹ, ಅದು ಯಾಗೆ ಕರ್ಮವಾಗಿರುವದೋ ಅಂತಹ ಕರ್ತೃ 
ವೊಬ್ಬನು ಇದ್ದೇ ಇ.ರುವನೆಂಒದನ್ನು ಮೊದಲು ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅನಾತ್ಮವು ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೂ ಸಹ, ಆತ್ಮ ನಿದ್ದೇ 
ಇರುವನೆಂದು ಮೊದಲು ಸಮ್ಮತಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಇನ್ನು, ಹೀಗೆ ಕರ್ತೃ 
ವಾಗಿರುವದೇ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಸೃರೂಪವೋ ಹೇಗೆಂಬದು, ಬೇರೆ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಇ 


ಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದಕ್ಕ್ವಾಗಿಯೇ ವೇದಾಂತ ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ಹೊರಟಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಏನೇ ಆಡಷರೂ, ಈ ರೀತಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ, 
ಆತ್ಮನಿದ್ದ ಹೊರತು ಅನಾತ್ಮವು ತೋರುವದೂ ಸಹ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದು ನಮ್ಮ 


ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದಲೇ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ.) * 1೩॥ 


(ಮತ್ಕು ಹಾಗೆಯೇ ನಮ್ಮ) ದೇಹದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ (ಎಂದರೆ 
ನಮ್ಮ ದೇಹದ ಹೊರಗಿರುವ) ವಸ್ತುವೂ ಅನಾತ್ಮವೆಂಬದು ಸ್ವತಃಸಿದ್ದ 











೫ ಆತ್ಮನು ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧ; ಅವಧಿಂದಕೇ ಉಳಿದುದೆಲ್ಲರ ಹಿದ್ಧಿಯು. 4 ನಾನು 
ಇಲ್ಲೆಂದು ಯಾವನೂ ಹೇಳುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಆದರೆ ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುವು 
ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೂ, ಅದು ಅರಿಯುವ ಆತ್ಮನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ ಸರಿ. ಇದೇ 
ಪುಸ್ತಕದ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಇನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಮತ್ತು ೧ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೯ನೆಯ ನುಡಿಯನ್ನೂ, ಅದರ ಮೇಲಿನ ಬಸ್ಟಜಯನ್ನೂ ನೋಡುವದಲ್ನದೆ, 
ಎಂಡನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದೊಳಗೆ « ಜೇತನವಾದ?ನೆಂಬಸ್ವತಂತ್ರ ಲೇಖನವನ್ನೂ ಓದಿರಿ, 


೨೭೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವಾಗಿದೆ. (ಅದನ್ನು ಯಾರೂ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವಂತಿಸ್ಲ.) ಮತ್ತು (ತ್ರಿಫುಟಿ 
ಯೊಳಗೆ) ಅರಿಯುವ (ಕರ್ತೃವಾಗಿರುವವನೇ ನಮ್ಮ) ಆತ್ಮನೆಂಬದಾದರೂ 
(ಸರ್ವಸಮ್ಮತವಾಗಿದೆ.) ಆದರೆ (ಇವೆರಡರ) ನಡುವೆ ಇರುವ (ವಸ್ಮುಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ) ಸಂಶಯ ಬರುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ದೇಹೇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾ 
ದವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ-- ಇವು ಆತ್ಮವೋ, ಅನಾತ್ಮವೋ « ಎಂದು 
ಸಂದೇಹವುಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂತೆಯೇ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ತೀರ 
ವಿರುದ್ದವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಅಸ್ಮಿತ್ತದಲ್ಲಿ ಬಂದಿರುತ್ತವೆ. 1 ೪॥ 

(ಆಮೇಲೆ) ಇವುಗಳ (ಎಂದರೆ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ಸ್ತರೂಪ ಭೂತ) 
ವಶಿಷ್ಟ ಧರ್ಮಗಳಾವವೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಹೀಗೆ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಹತ್ತಿದರೆ, ಜೈತನ್ಯ ಅಥವಾ ಅರಿಯುವಿಕೆಯು ಆತ್ಮಧರ್ಮವೆಂದೂ, 
ಒಡತ್ತ ಅಥವಾ ಅರಿಯಲ್ಬಡುವಿಕೆಯು ಅನಾತ್ಮಧರ್ಮವೆಂದೂ ಮೊದಲು 
ನಿಶ್ಚ ಯವಾಗುತ್ತದೆ.) ಅಲ್ಲಂದ ಮುಂದೆ, ಹೊಗೆಯ (ಗುರುತಿನ ಮೇಲಿಂದ) 
ಬೆಂಕಿಯ ನ್ನ್ನ ಊಹಿಸುವಂತೆ, (ಸ್ಮೂಲದೇ ಹದಿಂದ ಮೊದಲು ಮಾಡಿಕೊಂಡು) 
ಬುದ್ಧಿಯ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲದರಲ್ಲಿಯೂ (ಅನಾತ್ಮದ ಲಕ್ಷಣಗಳು ಸಿಕ್ಕುವವೆಂಬ 
ಕಾರಣದಿಂದ), ಪಂಡಿತನಾದವನು ಅವೆಲ್ಲವೂ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೇ ಅನುಮಾನ 
ದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 1೫॥ 


(ಮೇಲೆ ೪ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ, ನಡುವಿನ ವಸ್ಮುಗಳಾದ ದೇಹ ಮೊದ 
ಲಾದವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಶಯ ಬರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಿದೆವು. ಆದರೆ 
ಹಾಗೆ ಸಂಶಯ ಬರಲಿಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ) :-- 

ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುವು (ಇದು' ಎಂದೇ ಮಾತ್ರ ( ಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲ್ಪಡು 
ತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಅದು ಯಾವಾಗಾದರೂ ಅನಾತ್ಮವಾದ ಕರ್ಮವೇ ಆಗಿರು 
ತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ ) ಅರಿಯುವವನೂ ಸಹ 4ನಾನು' ಎಂದೇ ಮಾತ್ರ 
(ಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲ್ಪಡುತ್ತಾನೆ. ಎಂದರೆ ಅವನು ಯಾವಾಗಾದರೂ ಆತ್ಮವಾದ 
ಅರಿಯುವ ಕರ್ತವೇ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. ) ಆದರೆ ದೇಹದ (ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ) 
ಇವೆರಡೂ ಕೂಡಿರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ದೇಹವು ಒಮ್ಮೆ 
ಅರಿಯುವ ಕರ್ತೃವಾಗಿರುವಂತೆಯೂ, ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಅರಿಯಲ್ಪಡುವ 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೩೩ 


ಕರ್ಮವಾಗಿರುವಂತೆಯೂ-- ಎರಡೂ ತೆರನಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ನನ್ನ ಈ 
ವೇಹವು' ಎಂಬಲ್ಲಿ ದೇಹವು ಕರ್ಮವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ "ನಾನು: 
ಮನುಷ್ಯನಾಗಿದ್ದೇನೆ', ಅಥವಾ ಬ ಕೆಂಪಾಗಿದೆ. ೇನೆ' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಕರ್ತೃ: 
ವಾಗಿರುವ "ನಾನು' ಎಂಬದು ದೇಹವನ್ನೇ ತೋರಿಸುವದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಎದೆ. ಹೀಗೆ ದೇಹ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಮನ ಎ * ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಾ 
ನಾತ್ಮಗಳ ಲಕ್ಷಣಗಳೆರಡೂ ಕಂಡುಬರುವದರಿಂದ, ಅವು ಆತ್ಮವೋ,. 
ಅನಾತ್ಮವೋ ಎಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಯಲಾರದೆ) ಜನರು ಮೋಹಗೊಳು ಶವದು. 
.ಸಹಜವಿದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನೂ ಇ.್ಲ.) ॥ ೬॥ 

ಪೂ. ಪ;--ಈುದುರೆ ಮತ್ತು ಕೋಣಗಳೆಂದು (ಮೊದಲಾಗಿ ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಕಾರಣಗಳಿವೆ. 
ಆದರೆ ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ) ಆತ್ಮವೆಂದೂ, ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ. 
ಏಭಾಗಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ( ಕಾರಣವೇನು?) ಯಾವ ಉಪಪತ್ತಿ ಅಥವಾ ಯುಕ್ತಿ 
ಗನುಸರಿಸಿ (ಈ ವಿಭಾಗವನ್ನು ಮಾಡುವಿರಿ?) 

ಉತ್ತರ:--ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ:-- 

ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಹೇಗೆ ವಿಂಗಡಿಸಬೇಕೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ನಾವು ಈ 
ಮೊದಲೇ (ಅನ್ವಯ ವೃತಿರೇಕರೂಪ) ಯುಕ್ಕಿಯನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿರುವೆವು. 
(ಆ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ದೇಹೇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ಅನಾತ್ಮ 
ವೆಂದು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುತ್ತ ಹೋಗಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿಂದ ನಾವು ಕೊನೆಗೆ ಅಹ೦ 
ಈಾರ ಅಥವಾ "ನಾನೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನಕ್ಕೆ ಬಂದು ಮುಟ್ಟುವೆವು. ಆದರೆ 
ಜೇಹಾದಿಗಳಂತೆ ಅದೂ ಸಹ 'ಇದು' ಎಂಬ ಅನಾತ್ಮಭಾಗದಿಂದಲೂ, 
*ಇದಾ'ಗದಿರುವ ಆತ್ಮಭಾಗದಿಂದಲೂ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿದು 
ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ) ಅದೇ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದಲೇ ಅದರೊಳಗಿನ « ಇದು * 
ಎಂಬರ್ಥದ ಭಾಗವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು, ( ಉಳಿದುದೇ ಆತ್ಮವೆಂದು 
ತಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕು.) 1೭ 

ಇ ಇಂದ್ರಿಯವೂ ಒನ್ಮು ತರಹಾವ ರ್ತ್ಯವಾಗಿಹೂ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಅಂಯ್ಪಡುವ 
ಇರ್ಮವಾಗಿಯೂ ಕಾಜುತ್ತದೆ. ಅದರಂತೆಯೇ ಮನಸು ಅಥವಾ ಬುದ್ಧಿಯೆಂಬದತಿ 


್ರೃಶ್ಟವಿದೆ. 


೧೮-...೬೭೩೧೦ 
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( ಮತ್ತು ವಸ್ತುಗಳ ) ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಗೆ ಎಡೆಬಿಡದೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ 
ರುವ, ಹೊರಗಿಲ್ಲದವನಾಗಿಯೂ, ಒಳಗಿಲ್ಲದವನಾಗಿಯೂ ಇರುವ, (ಎಂದರೆ 
ಆತ್ಮನಿಗೆ ಒಳಗಿನದೆಂಬದೂ ಇಲ್ಲ; ಹೊರಗಿನದೆಂಬದೂ ಇಲ್ಲ. ಇಂಥವನ,) 
ಮತ್ತು (ನಮ್ಮ) ಒಳಗಿನ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸೃ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆಗಿರುವ ಆತ್ಮನ 
( ಸರಿಯಾದ ) ಜ್ಞ್ಯಾನವನ್ನು "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ (ವಾಕ್ಯದಿಂದ) 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ॥೮ ॥ 


ಹಾಗಾದರೆ, ವಾಕ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು ತಿಳಿಯುವ ರೀತಿಯಾವುದು, ಎಂದು 
ತ್ರೀಳಿದರೆ, ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕಗಳೇ ಎ೦ದು ಉತ್ಕ್ತರಕೊಡಬಹುದು :-- 


(ದೇಹ, ಇಂದ್ರಿಯ, ಪ್ರಾಣ, ಮನಸು, ಬುದ್ದಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳೇ 
ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೆಂದು ನಾವು ನಂಬಿರುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅನ್ವಯ ವ್ಯತಿರೇಕ 
ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ನೋಡಿದರೆ), " ಇದು ' ಎಂದು (ಕರ್ಮವಾಗುವ) 
ವಸ್ತುವೆಲ್ಲ ( ಆತ್ಮವಾಗಲಾರದೆಂದೂ, ಎಂತೆಯೇ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ದೇಹಾ 
ದಿಗಳೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ ) ತೊರೆದು ಬಿಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ( ಹೀಗೆ ಇವು 
ಗಳನೈಲ್ಲ ತೊರೆದುಬಿಟ್ಟಿ ಮುಮುಕ್ಸ್ಫುವು 4 ಹಾಗಾದರೆ ನಾನು ಯಾತು? ? 
ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಮೇಲೆ ಉಳಿಯುವದಾದರೂ ಏನು? 
ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತೊರೆಯುವದೆಂದರೆ) ನನ್ನ ನ್ನೇ--ನನ್ಫ ಆತ್ಮನನ್ನೇ-- ತೊರೆ 
'ಯುವದೇ ಸರಿ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅನಾತ್ಮಗಳೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ (ದೇಹ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ) ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ ನನ್ನ ಆತ್ಮವನ್ನಂತೂ ನಾನು 
ತಿಳಿಯಲಾರೆನು ? ಎಂದು ತಿಳಿಯುವ ( ಸಂಭವವಿದೆ. ಆದರೆ ಇಂತಹ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ವೇದವಾಕ್ಯವು ಅವನ ಸಹಾಯಕ್ಕೆ ಬಂದು "ಅದೇ ನೀನಾಗಿರುವಿ ' 
ಎಂದು ಅವನಿಗೆ ಅವನ ನಿಜವಾದ ರೂಪದ ಉಪದೇಶ ಮಾಡುತ್ತದೆ.)* ೯॥ 

ಪೂ. ಪ :-- ದೇಹದಿಂದ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಬುದ್ದಿಯವರೆಗಿನದೆಲ್ಲ 
ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ( ಅನುಮಾನ ) ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಚನ್ನಾಗಿ ನಿಶ್ಚಯವಾಡ 
ಮೇಲೆ ( ಕೆಲಸವೇ ಬಗೆಹರಿದಂತಾಗುವದಿಲ್ಲವೇ? ಆದುದರಿಂದ ಆಮೇಲೂ 


8 ನೈ. ಸಿ. ಯ ೩ನೆಯ ಅಧಸ್ಥಿಯದ ೫೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 
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ಸಹ («ನಾನು ಯಾರೆಂ'ದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಗೋಜಿಗೆ ಮುಮುಕು ವು 
ಏಕೆ ಹೋಗಬೇಕು?) ಅವನ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಇಚ್ಛೆ ಯು ಅಷ ತೇ 
ಏಕೆ ತೃಪ್ಶವಾಗುವದಿಲ್ಲ ? 
ಉತ್ಕರ :-- ( ಏಕೆಂದರೆ, ಹೇಳುತ್ತೇನೆ, ) ಕೇಳು 
(ಆ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ) ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ( ಬೇರೆಯಾದ ನಮ್ಮ ) ಅಂತೆ 
ಫಾತ್ಮನು ಯಾರೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಅವನ ಇಚ್ಚೆ ಯು ಶಾಂತವಾಗಿ 
ರುವದಿಲ್ಲ. ದೆವ್ವ ಬಡಿದ "ಮನುಷ್ಯನ ಹಾಗೆ ಅವನ (ಮನ ಸು ತೂಗಾಡು 
ತ್ತಿರುತ್ತ ದೆ ಮಾತ್ರ | ಅದರಿಂದ "ವನ ು ಮೋಹಗೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. (ಎಂದರೆ 
ದೇಹಾದಿಗಳೆಲ್ಲ ಆತ್ಮವಲ್ಲೈಂದು ನಿಶ್ಚಯವವಾದರೂ, ಅಷ್ಠ ರಿಂದಲೇ ಯಾರಿಗೂ 
ಸಮಾಧಾನವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ದೇಹಾದಿಗಳೆಲ್ಲ ಆತ್ಮ ವಾಗದಿದ್ದ ಕ್ಕೆ ಆತ್ಮನ 
ನಿಜವಾದ ಸ ರೂಪವೇನು ? ಎಂಬ ಪೃಶ್ನೆಯು ಉಳಿದೇ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ. ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯ ಉತ ರವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಹಂಬಲವು 
ಮುಮುಕು ರವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟಿ ತ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಜರಾ ಆತ್ಮ 
ಜಾ ನವಾಗುವವರಿಗೆ ನಮ್ಮ ಸು ಸಂಶಯದಿಂದಲೂ, ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂ 
ದಲ್ಲಾ ಕಳವಳಪಡುತಿ ೬ ತಪ್ಪಲಾರದು. ) ॥೧೦॥ 


ಪೂ. ಪಃ. (ಆದರೆ ನಿಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ) ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯ 
ಡೈತನ್ಯ ಸ್ವರೂಪನೂ ( ಸ್ತಯಂಪ್ರಕಾಶನೂ ) ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಮತ್ತು 
ಅವನು ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನೇ- ಸ್ವರೂಪನೇ- ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವನು ಎಂದಾ 
ದರೂ ತೀರ ಸಮೀಪನೇ” ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ನೇ- ಇರುತ್ತಾನೆ. ಎಂದಮೇಲೆ 
ತ. ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ. ಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಛೆ ಯಿರುವದೆಂಬದೇ ಸಂಭವನೀಯ 
ವಲ್ಲ. ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವದು ನಮ್ಮಿ ದ ದೂರಾಗಿರುವದೋ, ಮತ್ತು 
ಯಾವದು ಕತ್ತಲೆಯೊಳಗಿರುವದೋ, ಅಂತಹದನ್ನು ಮಾತ್ರ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಖೇಕೆಂದು ಇಚ್ಛೆಯಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಆದರೆ 'ಿತ್ಮನು ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗಿ ನಿತ್ಯಪ್ರಾಪ್ತನೂ, ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನೂ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಓಡ 
ದೇಹಾದಿಗಳನ್ನು ತೊರೆದ ಮೇಲೂ, ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಜಿಜ್ಞ್ವಾ ಸೆಯು ಶಾಂತ. 
`ವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಏಕೆ ಹೇಳುತ್ತೀರಿ?) 


ಎ೭೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಉತ್ತರ:-- (ಅನ ಸಯ ವ್ಯತಿರೇಕ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸುವ ) ಪೂರ್ವ 
ಪಲ್ಲಿ (ತಾನು) ಯಾವ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ( ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪೃ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣ: 
ಗಳಿಂದ ದೇಹಾದಿಗಳೇ ).ಆತ್ಮವೆಂದೂ, ಮತ್ತು ( ಅನ್ವಯ ವ್ಯತಿರೇಕರೂಪ. 
ಅನುಮಾನವಾದ ಮೇಲೆ ಅದೇ ದೇಹಾದಿಗಳೇ ) ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ ನೋಡು 
ತ್ಕಾನೋ, ( ಅಂತಹ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದಲೇ ), " ನೋಡುವಿ. 
ರನ್ನೇ ನೋಡುವವನಾದ '  ( ಎಂದರೆ ಅಂತಃಕರಣ ಸಾಕ್ಷಿಯಾದ ): 
ಆತ್ಮನನ್ನೂ ನೋಡಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುತ್ಮಾನೆ. ( ಎಂದರೆ ದೇಹಾದಿಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪಾದಿ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಅನುಭವಿಸುವಂತೆ, ಆತ್ಮನನ್ನಾ ದರೂ 
ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವಾದಮೇಲೆ ಸಹ ಅದೇ ರೀತಿಯಿ೦ದಲೇ ಅನುಭವಿಸ 
ಜೀಕೆಂದು ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಆತ್ಮನು ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅವನಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಹಂಬಲವು ಆಗೂ. 
ಹೋಗುವದಿಲ್ಲ.) 1 ೧೧॥ 


ಫೂ. ಪ;--ಆದರೆ ಬಹಿರ್ಮುಖವಾಗಿ ಶಬ್ದ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನ ರಿ: 
ಯುವ ಮನೋವೃತ್ತಿಗಳ ಅನಾತ್ಮ ವನ್ನರಿಯುವಂತೆ, ಆತ್ಮನನ್ನಾ ದರೂ ಏಕೆ 
ಅರಿಯಲಾರವು? 

ಉತ್ಕರ:--ಏಕೆಂದರೆ;. 


(ಯಾವ ಇಂದ್ರಿಯವು ಯಾವ ಮಹಾಭೂತದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ಸರುವದೋ, 
ಆ ಮಹಾಭೂತದ ಗುಣಗಳನ್ನೇ ಮಾತ್ರ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ಕಿಯು ಆ ಇಂದ್ರಿ 
ಯಕ್ಕಿರುತ್ತದೆ. ಉದಾ: ಶಬ್ದವು ಆಕಾಶಗುಣವು. ಅದನ್ನು ಆಕಾಶದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಕಿವಿಯು ಮಾತ್ರ ಅರಿಯುತ್ತದೆ. ಗಂಧವು ಪೃಥ್ವಿಯ ಗುಣವು. 
ಅದನ್ನು ಪೃಥ್ವಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮೂಗು ಮಾತ್ರ ಅರಿಯುತ್ತದೆ. ಆದುದ. 
ರಿಂವ) ಕಣ್ಣು ಶಬ್ದವನ್ನರಿಯಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ( ಶಬ್ದವೇ ಗುಣ 
ವಾಗಿರುವ ಆಕಾಶವು) ಅದರ ಘಟಕದ್ರವ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. * ಅದರಂತೆಯೇ 
ಮನಸ್ಸೂ ಕೂಡ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿರುವದೇ ಹೊರತು. 


ಶಿ ಮೇಲೆ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಇದೇ ವಿಷಯದ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟ 
ಮುನ ಓಸ್ಸಜೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೭೭ 


ಆತ್ಮದಿಂದಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ) ಭೌತಿಕವಾದ ಮನಸಿನ ವೃತ್ತಿಯು ಆತ್ಮ 

ನ್ಪರಿಯಲಾರದು.  ( ಎಂದರೆ ಪ್ರತೃಕ್ಸ್ನ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ ಮನಸು ಬಾಹ್ಯಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನಷ್ಟೇ 
'ತಿಳಿಯಬಬ್ಲದಲ್ಲದೆ, ಆ ಒನನ್ನರಿಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವು ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು.) 1 ೧೨॥ 


(ಹೀಗೆ) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ (ಆತ್ಮನು) ಏಕೆ 
ಗೋಚರನಾಗುವದಿಲ್ಲೆ ದನ್ನು » (ಆ ಪ್ರಮಾಣಗಳ) ಸ _ಭಾವವೇನೆಂಬ 
ದ್ರ ೈಷ್ಟ್ರಿಯಿಂದ (ನೋಡಿ) ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ |ವು. ಇನ್ನು , ತಿಳಿದುಕೊಳ ಸಬೇಕಾದ 
(ಆತ್ಮ) ವಸ್ತುವಿನ ಸ್ವಭಾವವೇನಿರುವದೆಂಬರನ್ನು ಸ ನೋಡಿದರೂ (ಇದೇ 
ಮಾತು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ );-- 


ಹುಟ್ಟಿಸಾಯುವ ಸಾವಿರಾರು ಬುದ್ದಿವಿಕಾರಗಳಿಗೆ ( ಎಂದರೆ ಅಂತಃ 
ಕರಣ ವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ) ಆತ್ಮನು ಎಡೆಬಿಡದ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. (ಮತ್ತು 
ನೋಡುವ ಕತ್ತ ವು ತನ್ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದನ್ನು ಮಾತ್ರ ಅಂತಃಕರ 
ಇದ ಸಹಾಯದಿಂದ ಸತಃ ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ನೋಡುವ ಕರ್ತೃ 
ನ) ತೀರ ಒಳಗಿರುವ ( ಸ್ತರೂಪನೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ) ಅಂತಃಕರಣವು 
ಅವನನ್ನು ಎಂದೂ 7 1 ೧೩॥ 


ಫೂ. ಪಃ-- ( ಒಳ್ಳೆಯದು. ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವೆಂಬ) ವಿವೇಕಜ್ಞಾನ 
ವಾದರೂ ಯಾರಿಗಾಗುತ್ತದೆಂದು ನೀವು ಹೇಳುವಿರಿ? ಆತ್ಮ ಸನಿಗೋ, 
'ಅನಾತ್ಮನಿಗೋ ? ಆತ್ಮನಿಗಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ, ( ಅವನು ಅನಾತ್ಮ 
ವನ್ನು ನೋಡುವ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಮಾಡುವನೆಂದಂತಾಯಿತು. ಆದರಿಂದ ) 
ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಏನೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಗಳಿಲ್ಲವೆಂಬದು ಸುಳ್ಳಾ ಗುತ್ತದೆ. ಒಂದು 
'ವೇಕೆ ಅನಾತ್ಮ ಕ್ಕೇ (ಈಜ್ಞಾ ನವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ » ಅದು ಜಡ 
ವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದಕ್ಕೆ ಜ್ಜ ನದ ಸಂಬಂಧವಾಗಲಾರದೆಂದು ( ಉತ್ತರ 
'ಸೊಡಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಈ ಪ್ರಶ್ನವು ಬಲು ತೊಡಕಿನದಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಇದಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮ ಉತ್ತರವೇನು ?) 


೨೭೮ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಉತ್ಕ್ತರ:-- ( ಇದರ ಉತ್ತರವನ್ನು ನಾವು ಈ ಮೊದಲೇ ೩ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೯ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. ಅಲ್ಲಿ) ಸುಡುವಿಕೆ- 
ಸುಡಲ್ಪಡುವಿಕೆಗಳೆರಡೂ (ಸುಡುತ್ತಿರುವ) ಒಂದೇ (ಕಟ್ಟಿಗೆಯ ತುಂಡಿನಲ್ಲಿ 
ಹೇಗೆ) ಕೂಡಿರುವವೋ, (ಹಾಗೆಯೇ ಜಡವಾದ ಮತ್ತು ಜ್ಲೇಯವಾದ. 
ಮನಸ್ಸು, ಜೈತನ್ಯರೂಷ ಮತ್ತು ಜ್ವಾತೃವಾದ ಆತ್ಮನೊಡನೆ ಸಂಬದ್ಧ 
ವಾದಾಗ, ಜ್ಞಾತೃವಾಗಿಯೂ ಜ್ಲೇಯವಾಗಿಯೂ- ಎರಡೂ-ಇರುವಂತೆ 
ಕಾಣುವದೆಂದು ನಾವು ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಆದೇ ಉತ್ತರವನ್ನೇ ನಿಮ್ಮ ಈ 
ಪ ಶ್ನಕ್ತ್ಯಾದರೂ ಕೊಡಬಹುದು. ಎಂದರೆ ಅಂತಃ ಕರಣವು ಒಡವಾಗಿದ್ದರೂ, 
ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಆದು ಹೇರಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದರಿಂದ, ಅದಕ್ಟ್ಯೂ ಆತ್ಮನಿಗೂ 
ಕಾಲ್ಪನಿಕವಾದರೂ ಐಕ್ಕರೂಪ ಸಂಬಂಧವುಂಟಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಆತ್ಮನದೇ ಆಗಿರುವ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯು ಆ ಅಂತಃಕರಣ 
ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿವಾಗುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕಜ್ಜಾನವಾದರೂ ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿಯೇ ಹುಟ್ಟುವ. 
ದೆಂದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಏನೂ ಅಡ್ಡಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಮ ನೋವಿಕಾರರೂಪ. 
ಜ್ಞಾನವು ಮನಸ್ಸಿನದೇ ಎಂಬುವದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿರುವಂತೆ ಕಾಣುವ ಜೇತನಭಾಗವು ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮನದಾಗಿದರೂ, 
ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ ಆದು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೇ ಇರುವಂತೆ ಕಾಣುತೃದೆ.) ಯಾವ. 
ಬುದ್ದಿ (ಅಥವಾ ಅಂತ8ಕರಣವು) ಅನಾತ್ಮವೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ, ಅತ್ಮನಿಂದ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆಯೋ, ಅದರಲ್ಲಿಯೇ ಈ ವಿವೇಕ 
(ಜ್ಞಾನವು) ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. (ಆದರೂ) ಅದು ( ತನಗೆ ಜನನವಿತ್ತ ) ಆಂತ 
ಕರಣವನ್ನೇ, ಬಾಳೆಯ ಕಾಯಿಯು ಬಾಳೆಯ ಗಿಡವನ್ನೇ ಕೊಲ್ಲುವಂತೆ, 
ಕೊಲ್ಲುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ಬಾಳೆಯ ಕಾಯಿಗಳ ಗೊಂಚಲು ಬಾಳೆಯ ಗಿಡು 
ವನ್ನೇ ಸೀಳಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಗೊಂಚಲವು ಹುಟ್ಟಿ ತೆಂದರೆ ಬಾಳೆಯ: 
ಗಿಡದ ಮರಣ ಬಂದಂತೆಯೇ ಸರಿ. ಯಾಕೆಂದರೆ 'ಮುಂದೆ ಆದು ಬಹು 
ದಿವಸ ಬದುಕಿಕೊಂಡಿರಲಾರದು. ಹಾಗೆಯೇ, ಅಂತಃಕರಣದೊಳಗೇ 
ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಶವ್ರಂಟಾದರೂ, ಅದು ಅಂತಃಕರಣ ಮೊದಲಾದ ದ್ವೈತ 
ರೂಪ ಅನಾತ್ಮವನ್ನೆಲ್ಲ ನಾಶಪಡಿಸುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) 1೧೪ ॥ 


ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೭೯ 


(ಆದರೆ ಈ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವೂ ಸಹ ಅಜ್ಜಾನಭೂಮಿಕೆಯೊಳ 
ಗಿನದೇ ಸರಿ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವೆಂಬ ದ್ರೆ ಇತವು ಅಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ 
ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಪರಮಾರ್ಥವು ಸಿಕ್ಕುವ 
ದೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಲಾಗದು. ಹೀಗೆ ಈ ವಿವೇಕವಾದರೂ) ಅಸತ್ಯು 
ವಾಗಿದ್ದು, ಆದೇ ಸತ್ತ ವೆಂದು ತಿಳಿಯುವ (ಮುಮುಕ್ಟು ವು 


(ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕರೂಪ) ಅನುಮಾನದ ಬೆಳಕಿನಿಂದ (ದೇಹಾದಿ 
ಅನಾತ್ಮ ವನ್ನೆ ಲ್ಲ ತೊರೆದುಹಾಕಿದವನಾದರೂ, (ಅನಾತ್ಮರೂಪ) ಸಂಸಾರವು 
ಇದೆ ಯಿರುವಜೆಂದೂ, (ಅದರಿಂದ ತಾನು ಬೇರೆಯಾಗಿರುವೆನೆಂದೂ) 
ಸತಾ (ಆ) ಸಂಸಾರದಿಂದ ತನಗೆ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗಬೇಕೆಂದು 

ಚ್ಚಿಸುತ್ಮಾನೆ! (ಆದರೆ ಇದು ಹುಚ್ಚತನವೆಂಬದು ಮೇಲೆಯೇ ಕಾಣು. 
ಟು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವನು ಯಾವ ಸಂಸಾರದಿಂದ ತನಗೆ ಬಿಡುಗಡೆ 
ಯಾಗಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುತ್ತಾನೋ, ಆ ಸಂಸಾರವು ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆಂದು ನಂಬುತ್ತಾನೆ. * ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿರುವ ವಸ್ತುವಿ 
ನಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಯಾಗುವದಂತೂ ಶಕ್ಕವೇಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಬರೇ 
ಅನುಮಾನದಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಸಾಲದು; 
ಆತ್ಮಜ್ಜಾ ನವಾಗಲಿಕ್ಕೆ, ಮುಂದೆ ವೇದವಾಕ್ಕದ ಸಹಾಯವೂ ಆವಶ್ಯಕ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ.) ॥ ೧೫ ॥ 


ಹೀಗೆ ಆನಾತ್ಮವಾದ (ಅಂತ8ಕರಣ)ದನ್ಲಿಯೇ, ಅಸ್ತಯವೃತಿರೇಕ 
(ಪದ್ದತಿಯಿಂದ) ಹುಟ್ಟುವ ವ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮರೂಪವಿವೇಕವು, "ಕಂಬದ ಬಗ್ಗೆ 
(ಇದೇನು ಪತರವೊೋ್ಬ ಮನುಷ್ಯನೋ, ಎಂದುಂಟಾಗುವ) ಸಂಶಯ 
ಚ್ಹಾ ನದಂತೆ (ಅಜ್ಞಾ ನಮ್ಮೂಟಕವಹ( ಇ.ರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು.) 
ಯಶಾಕೆಂದರೆ ಬಿಸಿಲುಗುದುರೆಯೊಳಗಿನ ನೀರಿನ ಜ್ಞಾನದಂತೆ, (ಈ ಆತ್ಮ್ಮಾ 
ನಣತ್ಮವಿವೇಕಜ್ಹಾ ನವಾದರೂ ಆತ್ಮವಸ್ತುವಿನ) ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಅರಿಯದ ರಿಂದಲೇ' ಉಂಟಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇದನ್ನೇ (ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ) 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ:-.. 


ತ್‌ ಕಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೨೮೦ ಕೈ ಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಬೀಜದಂತಿರುವ (ಅಜ್ಞ್ವಾನದೊಳಗೇ ನಿಂತುಕೊಂಡಿರುವೆ 
'ಮುಮುಕ್ಚ್ದು ವ್ರ) ಸಂಸಾರವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವ (ಆತ್ಮಾ ನಾತ್ಮವಿವೇಕ) 
ಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಟ ವನ್ನು ಅಪೇಕಿ ಕಿ ಸುತ್ತಾನೆ. ( ಆದುದರಿಂದ 
ಅವನ ನ ಸ್ಥಿತಿಯು, ತನ್ನ ಕಣ್ಕು ಗಳನ್ನು) ಮುಚ್ಚಿ ಕೊಳ್ಳು 'ವದರಿಂದಲೆ ಬೇಟಿ 
ಗಾರರ ಕೈಯೊಳಗಿಂದ ತನ್ನ: ) ಮರಣವನ್ನು ತಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳ ಬಯಸುವ 
ಮೊಲದಂತೆ (ಆಗುತ್ತಡೊಟು 'ಡೀಳಬಹುದು) 1 ॥೧೬॥ 


ಈ ಮಾತಿಗೆ ಪ್ರಷ್ಟಿಕೊಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ವೇದದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು 
(ಕೊಡಬಹುದು):-- 

ಈ ಮಾತನ್ನೇ ಕುರಿತು ವೇದವು ( ಅಲ್ಲಲ್ಲಿಗೆ) ಬಲು ಚನ್ನಾಗಿ 
್ಗ ದೃಷ್ಟಾಂತಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ) ವಿವೇಚನೆಮಾಡಿರುತ್ತದೆ. (ಉದಾ: 
ಇೇನೋಪನಿಷತ್ತಿನ ೧. ೬ ರಲ್ಲಿ) "ಯಾವ (ಆತ್ಮನನ್ನು) ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ನೋಡ 
ಲಾರನೋ' ಎಂದು ನಿಃಸಂಶಯವಾಗಿ (ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ.) ಮತ್ತು 
( ಬೃಹದಾರಣ್ಯಳೋಪನಿಷತ್ತಿನ ೩.೪. ೨ ರಲ್ಲಿ) « ನೋಡುವಿಕೆಯನ್ನೇ 
(ನೋಡುವವನಾದ ಸಾಕ್ಷಿ « ಆತ್ಮನನ್ನು ನೋಡಲಾರಿ' ) ಎಂದೂ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ (ಇದೇ ಮಾತೇ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ.) ॥೧೭॥ 


(ಆದುದರಿಂದ) ಹೀಗೆ (ದೇಹ ಮೊದಲು ಮಾಡಿಕೊಂಡು) ಬುದ್ದಿಯ 
ವರೆಗೆ-ಎಲ್ಲವನ್ನೂ (ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ತೊರೆಡುಬಿಟ್ಟು), "ಹಾಗಾದರೆ ನಾನು 
ಯಾರು? ಎಂದು ಕಳವಳಗೊಳ್ಳು ವ (ಮುಮುಕ್ಟು ) ವನ್ಪು ಕುರಿತು, 
ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಗೊತ್ತಾ ಗದಿರುವ “[ಆತ್ಮತತ್ವ್ವ _ವನು ) 
ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ವೇದವು «ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' (ಎಂದು ಬೋಧಿನಿ ಆತ್ಮ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ.) ॥ ೧೮ ॥ 


ಹೀಗೆ ಇದು ಹೋದ ಮೂರು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಸಾರಾಂಶ 
ವಾಯಿತು. 





ಕ ಕಣ್ಣುಮುಚ್ಚಿ ಹಾಲು ಕುಡಿಯುವ ಬೆಕ್ಕು ಸುಜ್ಜರಾದ ಎಲ್ಲ ವಾಚಕರಿಗೆ ಪಂಚಿತ 
ಎರಲಿಕ್ಕಿ ಸಾಕು, 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೮೦೧ 


11 
ಈ ಗ್ರಂಥಕ್ಕೆ ಪೂರ್ವಾ ಚಾರ್ಯರೇ ಆಧಾರ. 


ವೇದಾಂತವು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಮಾತು ನ್ಯಾಯಪೂರ್ಣ ೯ವೂ, (ವಿಚಾರ 
'ಪೂರ್ಣಬುದ್ದಿಗೆ ಒಪ್ಪುವಂತಹದೂ) ಇರುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಅದು ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ 
ಪಾದ ಗುರುಗಳ ಪ್ರಸಾದದಿಂದ (ಸುಲಭವಾಗಿಯೇ) ಸಿಕ್ಕು ವಂತ 
ಸುತ್ಯದೆ. ಆದರೂ ಇಡು ಸತ್ಯದ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದರಿಂದ 
ಅದಕ್ಕೆ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ( ರಿಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ) ಆಚಾರ್ಯರ ಸಮ್ಮತಿಯ 
'ಅಪೇಕ್ಲೆ ಯೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. (« ಎಂದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ರಾದ ಆಚಾರ್ಯರು 
ಹೇಳಿರುವರೆಂಬಷೆ ಕೇ ಕಾರಣದಿಂದ ಅ ಅದಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ , ಬರಬೇಕಾಗಿರುವ, 
ಸಂದರ್ಭವೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಯಾವಮಾತು ತೀರ ಸ್ಪಷ್ಠ ರುವದೋ ಅದನ್ನು 
ಹೇಳಿ, ಅದಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವ ತಂದುಕೊಡಲಿಕ್ಕೆ ಆಚಾರ್ಯರ ಆವಶ್ತ ಕತೆ 
ಖೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಶಾಸ್ತ್ರ ಜ್ಲರಾದ ಆಚಾರ್ಯರು ಅದನ್ನು ಹೇಳಿರಲಿ, 
ಅಥವಾ ೪ ಬಿಟ್ಟಿ ರಲಿ, ಬ ನ್ಯಾಯಪೂರ್ಣವೂ, ಶಾಸ್ತ್ರ ದ್ದ ವೂ, 
ಸತ್ಯಾವಲಂಬ ಯೂ ಆಗಿರುವದರಿಂದ. ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧೆ ವೂ, ಸ್ವತಃ ಪ್ರಮಾಣವೂ 
ಆಗಿ ರುತ್ತ ದೆ.) ಆದರೂ ಶ್ರದ್ಧಾ ಳುಗಳಾದ *ೆಲಪ್ರ ಜನರು ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರಾದ 
ಪೂರ್ವಾಚಾರ್ಯರ ಸ ಸಮ್ಮತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಿದ ಹೊರತು. ( ಯಾವ 
ಮಾತನ್ನೂ ) ನಂಬಲಾರದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅಂತಹ ಒನರಿ 
ಗಾಗಿ ( ನಮ್ಮ ಪೂಜ್ಜ ಗುರುಗಳೂ, ಪೂರ್ವಾಚಾರ್ಯರೂ ಆದ ಶ್ರಿ ಸೀಮಶ್ಚಂ 
ರ ಭಗವತ್ಪಾದರೂ ಸಹ ನಾವು ಈ ಗ್ರಂಥದೊಳಗೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳನ್ನೇ 
ಹೇಳಿರುವರೆಂದೂ, ಅದಕ್ಕೆ ಅವರೇ ) ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುವರೆಂಡೂ, ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತೇವೆ ;- 


ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಹಿತವನ್ನೇ ಬಯಸುತ್ತಿದ್ದ ಭಗವತ್ಪೂಜ್ಯಪಾಡೆ 
| ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ ). ಸಹ ನಾವಿಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಮಾತನ್ನೇ 
ತೀರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ( ತಮ್ಮ ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯೆಂಬ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ). 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 1ರ೯॥ 


೨೮೨ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


( "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಿಂದ ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಡೆ 
ಬೇಕಾದ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಯಾರು ? ಎಂಬ ಪ್ರ ವನ್ನು ಸ್ವತಃ ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾ 
ಚಾರ್ಯರೇ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಎಂದರೆ ವೇದಾಂತದ ಈ ಉಪದೇಶವು ಪರಮಾತ್ಮ 
ನನ್ನು ಕುರಿತು ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟಿ ಸಿರುವದೋ, ಅಥವಾ ಅನಾತ್ಮ ನ್ನು ಈುರಿತೋ? 
ಇದು ಪರಮಾತ್ಮನಿಗಾಗಿ ಇರುವದೆಂದರೆ, (ಅವನು ಎಂದಾದರೂ ಶುದ್ಧನೂ 
ಬುದ್ಧನೂ, ಮುಕ್ತನೂ ) ಇರುವದರಿಂದ, ಈ ಉಪದೇಶವಿಲ್ಲದೇ ಅವನಿಗೆ 
ಮೋಕ್ಟ ವಾಗುವದರಿಂದ, ಈ ಉಪದೇಶವೇ ನಿರರ್ಥಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಇನ್ನು 

ಇದು ಬರೇ ಅನಾತ್ವಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೇ ಇರುವದೆಂದರೆ, ಸಂಸಾರವು ಅನಾತ್ಮನೆ. 
ಸ್ವಭಾವವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ( ಅದು ಎಂದೂ ಮುಕ್ತವಾಗಲಾರದು. 
- ಆದುದರಿಂದ ಆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿಯೂ ) ಈ ಉಪದೇಶವು ನಿಷ್ಫಲವೆಂದೇ' 
( ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದು. ) ಹೀಗೆ ಈ ಎರಡೂ ಪಕ್ಚಗಳಲ್ಲಿಯೂ ದೋಷವು. 
ಬಂದೇ ಬರುತ್ತದೆ. ( ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ಕರವೇನೆಂದು. ಕೇಳಿದರೆ, ಅದನ್ನು 
ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರ ಭಗವತ್ಪಾದರು ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರ. 
ಇದ ೭೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ) :-- 

( (ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಫದಿಂದ ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಡ 
ಬೇಕಾದ ಮುಮುಸ್ಸ್ದು ವ್ರ ಯಾರೆಂದರೆ, ಸೇವಲ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ಯಸ ಸೈರೂಪ. 
ನಾದ ಆತ್ಮನೂ ಅಲ್ಲ; ಅಥವಾ ಕೇವಲ ಅನಾತ್ಮರೂಪಗಳಾದ ಅಂತಃಕರಣ, 
ಇಂದ್ರಿಯ, ದೇಹಾದಿಗಳೂ ಅಲ್ಲ. ಇವೆರಡೂ ಪಕ್ಚಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಸಮಂಜಸ. 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇವೆರಡನ್ನೂ ವಿಂಗಡಿಸದಿರುವ ಮೂರನೆಯ 
ಪಕ್ಷವನ್ನೇ ನಾವಿಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಅಂತ8ಕರಣವೆಂಬ. 
ವ ಸ್ತ್ರವನ್ನು ಧರಿಸಿ, " ನಾನೆಂ' ಬ ರೂಪದಿಂದ ನಿಂತಿರುವ ಶುದ್ಧಾತ್ಮನೇ 
ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿ ಸರುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅವನು ಕೇವಲ ಆತ್ಮನೂ 
ಅಲ್ಲ; ಅಥವಾ ಅನಾತ್ಮನೂ ಅಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅಹಂಕಾರವೂ ಆತ್ಮವೂ ಕೂಡಿ. 
ಇಕೊಂಡಿರುವದೊಂದು ವಸ್ತುವಿಶೇಷವವನು. «ನಾನೆಂ' ಬ ರೂಪವನ್ನು 
ತಿಳಿದ ಆ೦ತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ಯದ ಆಭಾಸ ಅಥವಾ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವು. 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇದು ಆಲ್ಲಿ ಮೂಡುವದೆಂದು 
ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ ಅದು ಮೂಡಿದಂತೆ ತೋರು 
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ತ್ತದೆ ಮಾತ್ರ. ಹೀಗೆ ಆಭಾಸದಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಅಂತ8ಕರಣವೇ ಇಲ್ಲಿ 
"ನೀನು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಅದು 
ಆತ್ಮನಂತೆ ಬರೇ ಜೈತನ್ಯವಲ್ಲ; ಜೈತನ್ಯಾಭಾಸವಿರುತ್ತದೆ. ಅಥವಾ ಅದು 
ಬರೇ ಜಡವೂ ಅಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಜೈತನ್ಯಾಭಾಸದಿಂದೊಡಗೂಡಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಅದು ಜಡ-ಚೈತನ್ಯವೆರಡೂ ಆಗಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ) 
“ ಇಲ್ಲಿ ವೇದವು ಎರಡನ್ನೂ ವಿಂಗಡಿಸದೆ ಹೇಳುತ್ತದೆಯೆಂದು ತಿಳಿದರೆ 
ಮಾತ್ರ, ( ಅರ್ಥವು ಸಮಂಜಸವಾಗಿ), ಆ ಉಪದೇಶವು ಶಕ್ಕವಾಗುತ್ತದೆ?' 
(ಉ. ಸಾ. ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೭೮ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ) ಎಂದು 
ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ : ನಾವು ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿದ) ಎರಡೂ ಪೂರ್ವಪಸ್ಟ 
ಗಳನ್ನು ಖಂಡನೆ ಮಾಡಿ, ( ನಾವಿಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಮೂರನೆಯ ) ಪಕ್ಷವನ್ನೇ 
ಸ್ವೀಕಾರ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆಂದು ( ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಮೇಲೆ ನಾವು. 
ಸುಡುವಿಕೆಯೂ, ಸುಡಲ್ಬಡುವಿಕೆಯೂ - ಎರಡೂ-ಕೂಡಿ ಹೇಗೆ ಇರುತ್ತ 
ವೆಯೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಒಡಜೇತನಾಂಶಗಳೆರಡೂ ಕೂಡಿರುವ ಸಾಭಾಸಾಂ 
ತಃಕರಣದೊಳಗೇ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕಜ್ಹಾ ನವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿದ. 
ಮಾತಿಗೆ, ಭಾಷ್ಯಕಾರರ ಆಧಾರವಿರುವದೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ.) ॥ ೨೦॥ 
( ಹೀಗೆ ಮೊದಲೇ ಅಸ್ತಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದ ) ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನಾತ್ಮ 
ದಿಂದ ಬೇರೆ- ಮಾಡಿಕೊಂಡವನನ್ನು ಕುರಿತ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ * 
ಎ೦ಬ ( ವೇದವಾಕ್ಯವು ) ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ರುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ( ಬರೇ 
ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ) ಅವನ ಅಚ್ಚಾ ನವು ( ಇನ್ನೂ ನಾಶವಾಗಿರುವದಿ್ಲ) :-- 
ಈ ಮಾತು ( ಎಂದರೆ «ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಉಪದೇಶವು) 
ಆತ್ಮ್ಮಾ ನಾತ್ಮವಿವೇಕವುಳ್ಳಿ ವನಿಗೇ ಮಾತ್ರ ಅರ್ಥವುಳ್ಳ ದ್ಹಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂ. 
ದರೆ ಆ ಜ್ಞಾಸವಿಲ್ಲದವನಿಗೆ (ಆ) ವಾಕ್ಯವು, ಕಿವ್ರಡರಿಗೆ ಗಾಯನದಂತೆಯೇ' 
(ತೀರ ಹುರುಳಿಲ್ಲದ್ಹಾಗಿ ತೋರುವದೆಂಬದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವೇ ಇಲ್ಲ.) 1೨೧1 
ಇನ್ನು ಈ ತರದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ವವಿವೇಕಜ್ಜಾನವಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಧನ. 
ವಾದ ಯುಕ್ತಿ ಯಾವುದು? (ಎಂಬ ಪ ್ನೈಗೆ ಶೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ: 
ರಾದರೂ ಉಪದೇಶಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೮ ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೯೬ ನೆಯ. 
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ಶ್ಲೋಕದನ್ಲಿ ನಮ್ಮಂತೆಯೇ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ, ಅದು 
ಹೇಗೆಂದರೆ, ) ಕೇಳು; 

« « ನಾನು ' ಎಂಬ ಪಡದ ಅರ್ಥನನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಲಕ್ಕೆ , (೪) ಪದ 
ಮತ್ತು ಅದರ ಅರ್ಥಗಳ ಆನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳೆಂಬ (ಜ್‌ ಒಂದಾದ ) 
ಯುಕ್ತಿ ಅಥವಾ ಉಪಾಯ ( ವಿರುತ್ತ ದೆ. ” ಎಂದರೆ « ನಾನೆಂ' ಬದರ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವದೆಂದರೇ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ 
ದಂತೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿಭಾಗಕ್ಕೆ ಅನ್ವ ಯಮವ್ಯೆ ತಿರೇಕ ಪದ್ದತಿ 
ಯೊಂದೇ ಮಾರ್ಗವೆಂಬದು ಶ್ರೀ ಕಾಜು ಜಾ ಸಮ್ಮತವಿದ್ದ ೦ 
ತಾಯಿತು. ) ॥ ೨೨॥ 

ಅವು ( ಎಂದರೆ ಅಸ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳು ) ಹೇಗೆ ಉಪಾಯವಾಗು 
ವವು? ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಉಪದೇಶಸಾಹಸನ್ರಿಯ 
೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೯೭ನೇಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಉತ್ತರಕೊಟಿ ದ್ದಾರೆ. ) ಬ 

( ನಿದ್ದೆಯಿಂದೆದ್ದ ಮನುಷ್ಯನು) " « ನಾನು ಈ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ 
ಏನನ್ನೂ ನೋಡಲಿಲ್ಲವೆಂ'ದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಎಂದರೆ « ನಾನು ' ಮಾತ್ರ 
ಆಗ ಇದ್ದೆನೆಂದೂ, ಬೇರೆ ಏನೂ ಅಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಹೀಗೆ) ಅವನು ಅಲ್ಲಿ ಅರಿಯಲ್ಪಡಬೇಕಾದ ವಿಷಯಗಳೇ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು 
`ಹೇಳುವನೇ ಹೊರ್ತು, ತನ್ನ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯೇ ( ಎಂದರೆ ಜೈತನ್ಯರೂಪ 
-ವಾದ ತನ್ನ ಆತ್ಮವೇ) ಆಗಿರಲಿಲ್ಲವೆಂದು ಅವನು ( ಎಂದೂ) ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ.? 
:( ಎಂದರೆ ನೂರೂ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಒಬ್ಬನೇ ಅನುಭವಿಸುವದರಿಂದ, ಆತ್ಮ 
ನಂತೂ ನಿದೆ ಯಲ್ಲಿ ಇರಲ್ಲೇ ನ (ಆಗ ಏನೂ ತಿಳಿಯುವದಿ 
ಲ್ಲೆಂ'ದೂ ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಅದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಜೈತನ್ಯಸ್ತರೂಪವೂ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಹೀಗೆ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನಿದ್ದರೂ, ಉಳಿದ 
-ದೇಹ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಇರದ್ದರಿಂದ, ಅವು ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗು 
ತದೆಂದು ಶ್ರೀ ಮದಾಚಾರ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದಂತಾಯಿತು.) ॥ ೨೩॥ 

(ಹೀಗೆ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಚನೆಯನ್ನು 
-ಮಾಡಿಕೊಂಡವನಿಗಾದರೂ ಐಕ್ಯಜ್ಞಾನವಾಗುವದು ವೇದವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ- 
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ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಮಾತನ್ನು ಶ್ರೀಶಂಕೆರ ಭಗವತ್‌ ಪೂಜ್ಯಪಾದರು ತಮ್ಮ 
ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೯೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ. 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ) :-- 

" ಹೀಗೆ (ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳನ್ನು ಚರ್ಜಿಸುವ ಅವಾಂತರ) ವೇದ 
( ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಲೂ ), ಮತ್ತು ಲೋಕರೂಢಿಯಿಂದಲೂ, (ಅನಾತ್ಮನಿರಾಕ 
ರಣಮುಖದಿಂದ ಆ ಪದಗಳ ) ವಾಚ್ಕಾರ್ಥವು ಗೊತ್ತಾದ ಮೇಲೆ (ಮಹಾ 
ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಪದೇಶಿಸುವ ) ವೇದವು ( ಆ ಉಪದೇಶವನ್ನು ) ಕೇಳುತ್ತಿರುವ 
( ಮುಮುಕ್ಬುವಿನ) ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಬೇಕೆಂಬ “ಉದ್ದೇಶದಿಂದ. 
« ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂದು ಉಪದೇಶ ಮಾಡುತ್ತದೆ. '' ॥ ೨೪॥ 

ಅಲ್ಲಿ " ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದವು ಲಕ್ಷ ಣಾವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಯಾವುದನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುವದೋ, ಆ ಅರ್ಥವು ಯಾವುದೆಂದರೆ ( ನಾವು ಹೇಳಿದ್ದೇ ಅಹುದೆಂ 
ಬದು ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೦೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ 
ಮೇಲಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗುವಂತಿದೆ) :-- 

« "ನಾನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವು "ಒಳಗಿರುವ ಪ್ರಕಾಶ 
ರೂಪ (ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನರೂಪ) ಆತ್ಮನೆಂ'ದೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಸದ್ರೂಪ 
ನಿರುವಿ' ಎಂಬಲ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ಅರ್ಥವೇ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ. (ಮತ್ತು 
ಈ ಐಕ್ಯಜ್ಞಾ:ನದಿಂದಲೇ ) ಮೋಸ್ಟ ವೆಂಬ ಫಲವು ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ. ೫ ॥ ೨೫ ॥ 

ಈ ಅನ್ವಯ ವೃತಿರೇಕಗಳನ್ನು (ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ) ಜೇಕೆ. 
ತರದಿ೦ದಲೂ (ತೋರಿಸಿ, ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ):- 

( ನಮಗೆ ಕೈಗಳಿದ್ದಾಗ ( ಕೈಯುಳ್ಳೆ ೈವರೆಂ'ದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ.. 
ಎಂದರೆ ಕೈ' ಎಂಬದು ಆಗ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮವೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯು 
ತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ಆ) “ ಕೈಯನ್ನು ತುಂಡರಿಸಿ ಬಿಟ್ಟಮೇಲೆ, ಅದು. 
ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮವೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ( ಎಂದರೆ ಕೈ ತುಂಡರಿಸಿ 
ಹೋದರೂ, ಆತ್ಮನು ತುಂಡರಿಸಿ ಹೋದನೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. 
ಕೈ ಹೋಡಮೇಲೂ " ನಾವು' ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ) ಅದರಂತೆಯೇ, 
( ದೈಹಿಕ, ವರಾನಸಿಕ, ಮೊದಲಾದ ) ಉಳಿದ ಯಾವ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 


೨೮೬ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


(ನಾವು) ಆತ್ಮನಿಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತಿರುವೆವೋ, ಅವೆಲ್ಲ ( ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
'ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. '' * ॥ ೨೬॥ 

( ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ) "" ಆಲಂಕಾರವು ( ದೇಹದ ಧರ್ಮವಾಗಿ 
ರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ದೇಹದ ಮೇಲೆ ಹಾಕಿಕೊಂಡಿರುವಾಗ, ಅದು ದೇಹದ 
ವಿಶೇಷಣ, ಧರ್ಮ ಅಥವಾ ಗುಣವಾಗಿರುವದೆಂದು ನಾವು ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ಎಂದರೆ ಅಲಂಕಾರಗಳಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ದೇಹವೇ 
ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ) ಅದರಂತೆಯೇ ಎಲ್ಲ ವಿಶೇ 
ಷಣ ಅಥವಾ ಗುಣಗಳೂ ( ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ) ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಹೇರಲ್ಪ 
ಟ್ರಿರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ಸರಿಯಾವದ್ಳು. ಆದುದರಿಂದ, ಆತ್ಮ ಚ್ಹ್ವಾನ 
ವಾದೊಡನೆ ಅವೆಲ್ಲ. ಮಾಯವಾಗಿ ಹೋಗುವವು, ''  ( ಉಪದೇಶ 
ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೬ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) ॥೨೭॥ 

« ಆದುದರಿಂದ, (ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕವೆಂದರೆ ಸ್ಥೂಲ ಸೂಕ್ತ ಸ 
ದೇಹಗಳೆರಡರ ಸಂಬಂಧದಿಂದಲೂ ಉಂಟಾಗಬಹುದಾದ ) ವಿಶೇಷಣಗಳ್ಳು 
ತುಂಡರಿಸಿಬಿಟ  ಕೈಯಂತೆಯೇ ಅನಾತ್ಮವಾಗಿರುವವೆಂದೇ (ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಆದುದರಿಂದ ( “ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ) ಅರಿಯುವವನಾದ ( ಜೈತನ್ಯರೂಪ ) ಆತ್ಮನು 
ಎಲ್ಲ ವಿಶೇಷಣಗಳಿಂದಲೂ ಮುಕ್ಕನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. '' (ಉ. ಸಾ. ೬ನೆಯ 
ಪ್ರಕರಣದ ೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ) ॥ ೨೮ ॥ 

"" ಅರಿಯಲ್ಪಡುವದನ್ನೆಲ್ಲ ( ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ) ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು, 
'(ಅದನೈಲ್ಲ) ಒಂದೇಸವನೆ ಅರಿಯುತ್ತಿರುವವನೇ ನಿರವಯವಿಯಾದ ಆತ್ಮ 
ನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ ೈಬೇಕು. ಹಾಗೂ « ನಾನೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನವೂ ಕೂಡ 
ಜ್ಹೇಯವಾಗಿರುವದರಿಂದಲೂ, ( ನಿದ್ದೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಿರುವದ 
"ರಿಂದಲೂ ) ತುಂಡರಿಸಿಬಿಟ್ಟಿ ( ಕೈ ಮೊದಲಾದ) ಅವಯವದಂತೆಯೇ (ಅ 
ನಾತ್ಮವಾಗಿರುವದು. ಆದುದರಿಂದ « ನಾನೆಂ'ಬದೂ ಸಹ ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮ 
-ವಾಗಲಾರದು. '') ( ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೬ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೪ನೆಯ 
ತ್ಲೋಕ.) ॥೨೯॥ 


* ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಸೊಳಗೆ ೬ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ. 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೮೭ 


« ಕೊಡ ಮೊಲಾದವುಗಳು ದೃಶ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮಧರ್ಮ 
ವಾಗಲಾರವಷೆೆ ಕೇ? ಅದರಂತೆಯೇ ಅಹಂಕಾರವಾದರೂ ( ದೃ ಶ್ಯವಾಗಿರುವ 
`ದೆಂಬ ಜಾರಣಿರಿಂದಕೆ ಆತ್ಮಧರ್ಮವಾಗಲಾರದು. ) ಹಾಗಿಯೇ (ಸುಖ 
ದುಃಖ ಮೊದಲಾದ) ಪ್ರತ್ಯಯ ( ಅಥವಾ ಅನುಭವಗಳೂ, ಪ್ರೀತಿ, ದ್ವೇಷ 
ಮೊದಲಾದ ) ದೋಷಗಳೂ ಇರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ( ಎಂದರೆ 
ಅವೂ ದೃಶ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮಧರ್ಮವಲ್ಲೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕು. ) ಆದು 
ಪರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಶುದ್ದನಾಗಿದ್ದಾನೆ. '' ( ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೫ನೆಯ 
ಪೃಕರಣದ ೧೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ. ) 1೩೦ ॥ 


( ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ;) ಈ ಎಲ್ಲ ನ್ಯಾಯಗಳನ್ನೂ (ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಜಾ 


ರ್ಯರು ಒಂದೇ ಕಡೆಗೆ) ಸಂಗ್ರ "ಬಸಿರುವದನ ಸ್ಪ ತಟರಾಬತುರೂು 
4 ಆತ್ಮನು ಎಂದಾದರೂ ಮುಕ್ತನೇ ಆಗಿರುವನೆಂಬ ಜ್ಞಾ ಶ್ಲ ನವು 
(ವೇದ) ವಾಕ್ಯದಿಂದಲೇ ಆದೀತಬ್ಲದೆ, ಬೇರೆ ಯಾತರಿಂದಲೂ ಆಗಲಾರದು. 
ಮತ್ತು ಆ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥದ ಜ್ಞಾನವಾಗಬೇಕಾದರೂ ಮೊದಲು ( ಅದರೊಳ 
ನ) ಶಬ್ದ 1 ಅರ್ಥವನ ಶ್ರ ಸರಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲೇ ಬೇಕಾಗುವದು, *' 
(ಉ. ಸಾ. ಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೯೦ನೆಯ ತ್ಕೊ ಪ್ಲೀಕ,) ( ೩೧॥ 


.- ಪದಗಳ (ನಿಜವಾದ ಆರ್ಥವಾದರೂ ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂ 
ದಲೇ ನಿಶ್ಚಿ ತವಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಈ ರೀತಿಯಿಂದ ಮುಮುಕ್ಣ್ಟು ವು 
'ದುಃಖರಹಿತನಾದ ಮತ್ತು ಅವಿಕಾರಿಯಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸಿಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೯ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ. ॥೩೨॥ 


4 «(ಮೊದಲು) ಸತ್‌ ಒಂದೇ ಇತ್ತು ' ಎಂಬ ಮೊದಶಾದ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳಿಂದ ( ಬ್ರಹ್ಮ) ಜ್ಞಾನವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ( ಆಮೇಲೆ, 
`ಹತ್ತನೆಯವನನ್ನು ಕಾಣದೆ ಶೋಶಿಸುತ್ತಿರುವವನಿಗೆ ) . ನೀನೇ ಹತ್ತನೆಯವ 
ಸನಿರುವಿ' ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಹೇಗೆ ( ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದೋ ) 
ಹಾಗೆಯೇ, ( ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಮುಮುಕ್ಟ್ಟು 
ವಿಗೆ) ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮನ ಬಗ್ಗೆ (ನಿಜವಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಂಟಾಗುತ್ತದೆ.'' ) 
4.ಉ. ಸಾ. ಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೯೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) ॥1೩೩॥ 


೨೮೮ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


( ನಾವು ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೩ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ “ ಹಾಗಾ: 
ದರೆ ನಾನು ಯಾರು ?' ಎಂದು ಕಳವಳಗೊಳ್ಳು ವನನ್ನು ಶುರಿತು, 
ವೇದವು ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆ''ಯೆಂದೂ, ಮತ್ತು 
೬೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ “ ಒಂಬತ್ತು ಜನರನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಹತ್ತ 
ನೆಯವನಾದ ತನ್ನನ್ನೇ ತಾನು ಮರೆತು ಕಷ್ಟಪಡುತ್ತಾನೆ ೫» ಎಂದೂ, 
ಹಾಗೂ. ೬೫ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ""ಅನ್ನಯ ವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ ಪದಾರ್ಥ 
ಸಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೂ, "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಒ ಮೊದಲಾದ. 
ವಾಕ್ಯಗಳ ಹೊರತು ನಿಜವಾಡ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವಾಗಲಾರದು'' ಎಂದೂ, 
ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳಾದರೂ ಸ್ವಕಪೋಲಕಲ್ಪಿತವಾಗಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳಿಗಾದರೂ 
ಆಚಾರ್ಯರ ಆಧಾರವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ) ಕಳವಳ: 
ಗೊಳ್ಳುವವನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಉದ್ದರಿಸಿ ( ಈ ಎಲ್ಲ ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ತೋರಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. );-- 


«" ಒ೦ಬತ್ತೇ ( ಜನರಿರುವ)ರೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಭಾ)ಂತನಾದವನು,. 
ತಾನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಯಲಾರದೆ, (ಹತ್ತನೆಯ. 
ನು ಐಲ್ಲಿರುವನೆಂಬದನ್ನು ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕೆಂದು ಇಚ್ಚಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಹಾಗೆಯೇ ( ಮುಮುಕ್ಟ್ಪುಗಳಾದ) ಜನರು ( ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ 
ಕಾಣದಂತಾಗಿರುವ) ತಮ್ಮ ಆತ್ಮನನ್ನೇ (ತಾವು ತಿಳಿಯಬಯಸು. 
ತ್ತಾರೆ, '') (ಉ. ಸಾ. ಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೭೪ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ. ). 
8೩೪॥ 


"ಅವನು ಹೇಗೆ ಹತ್ತನೆಯವನನ್ನು ಕಾಣುವದಿಲ್ಲವೋ, ಹಾಗೆಯೇ"- 
( ಮುಮುಕ್ಚುವಿನ) ಕಣ್ಣುಗಳಾದರೂ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮುಚ್ಚಲ್ಪಟ್ಟಿರು 
ವದರಿಂದಲೂ, ಹಾಗೂ ( ಅವನ) ಬುದ್ಧಿಯು ಇಚ್ಛೆಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿರುವ. 
ದೆರಿಂದಲೂ, ಅವನು ಎಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ 
( ಅವುಗಳ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆಯೂ “ಇರುವ ಚೈತನ್ಯ ಸ್ವರೂಪನಾದ ತನ್ನ 
ಆತ್ಮನನ್ನೇ ತಾನು ತಿಳಿಯಲಾರದವನಾಗಿದ್ದಾನೆ. '' ಉ, ಸಾ. ಯ. 
೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೭೫ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ. ॥೩೫॥ 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೪೯ 


ಪೂ. ಪಃ. ಹೀಗೆ ಅಜ್ಜಾನವೆಂಬ ಪರದೆಯಿಂದ ಅವನ ಕಣ್ಣುಗಳು 
ಮುಚ್ಚ ಲೃಟ್ಟಿರುತ್ಕವಷ್ಟೇ? ( ಎಂದಮೇಲೆ], ಅ ನನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುವ 
ಉಪಾಯವೇನು ? (ಮತ್ತು ಆ ಉಪಾಯಗಳಾದರೂ ಸತ್ತ್ಯವೋ, ಆಸ 
ತ್ವವೋ? ಸತ್ಯವಾದಕೆ, ದ್ರೆ ಎತವು ನಿಜವೆಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ; ಅಸತ್ಯು 
ವಾದರೆ ಅವನ ಅಜ್ಞಾನವು ಎಂದೂ ನಾಶವಾಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅಸತ್ತವಾದ ಕಾರಣದಿಂದ ಯಾವ ಕಾರ್ಯವೂ ಆಗಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಇದಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮ ಉತ್ತರವೇನು?) 

ಸಮಾಧಾನ:-- ಇದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಿಷ್ಟೇ :-- 

ಕನಸುಗಾಣುವವನು ( ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ನೋಡುತ್ತಿರುವದೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳೇ 
ಸರಿ, ಆದರೂ ಆಗ ಭಯಂಕರವಾದ ಹುಲಿಸಿಂಹಗಳನ್ನಾ ಗಲ, ಕಳ್ಳರನ್ನ್ಹಾ 
ಗಲಿ ನೋಡಿದನೆಂದರೆ, ಅದರಿಂದಲೇ ಅವನು ಅಂಜಿ ಎಚ್ಚರಾಗುತ್ತಾನೆ, 
ಎ೦ದರೆ) ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅವನು ಎಚ್ಚರಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಾನೆ. 
( ಮತ್ತು ಅವನು ಎಚ್ಚತ್ತಮೇಲೆ, ಕನಸಿನೊಳಗಿನ ಕರಣ, ಕರ್ಮ, ಮತ್ತು 
ಕರ್ತೃವೆಂಬ) ತ್ರಿಪುಟಿಯೊಳಗಿನ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುವು ತನ್ನಿಂದ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವದಿಲ್ಲ. (ಎಂದರೆ ಎಚ್ಚ ರಾದಮೇಲೆ ಕನಸಿ 
ನೊಳಗಿನ ಯಾವ ವಸ್ತುವೂ ಅವನಿಗೆ ತೋರುವ ಲ್ಲ. ಅವೆಲ್ಲ ಮಾಯ 
ವಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವು ಕೇವಲ ತನ್ನ ಕಲ್ಪನಾ ಸಾಮಾ) 
ಜ್ಜವೇ ಅಹುದೆಂದು ಎಚ್ಚರಾದವನಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ನಿಶ್ಚಯವಾಗು 
ತ್ತದೆ, ) (೩೬॥ ಷ್ಟ | 


ಅದರಂತೆಯೇ, ಆತ್ಮನನ್ರರಿಯದೆ ( ಅಜ್ಞಾನ ಸ್ಕಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದವನೂ 
ಸಹ, ಅಜ್ಞಾನ ಕಲ್ಪಿತವೇ ಆದ ) ವೇದದಿಂದ ಚನ್ನಾಗಿ ಬೋಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟವ 
ನಾಗಿ ಎಚ್ಚರಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಆಮೇಲೆ (ಅಜ್ಞಾನ ಸ್ಮಿತಿಯೊಳಗೆ 
ಅಷ್ಟೊತ್ತಿನವರೆಗೆ ನಿದ್ರೆಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ( ಮೂಢ ಶಿಷ್ಟ) "ನಾಗಲಿ, ಗುರು 
ವಾಗಲಿ, ಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಲಿ- ಯಾವುದೂ- ಅವನಿಗೆ ತನ್ನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ 
ಕಾಣಿಸುವದೇ ಇಲ್ಲ. (ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅವನಿಗೆ ಮಾಯವಾಗಿ ಹೋಗು 
ತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಯಾವತರದ ದ್ವೈತವೂ ಕಾಣಿಸುವ ಹಾಗಿಸ್ಸ. ಹೀಗೆ 


೧೯೯-೬೭೧೦ 


ರಂ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಸುಳ್ಳಾದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಸುಳ್ಳಾದ ಅಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾಗುವದರಿಂದೆ, 
ನೀವು ಮೇಲೆ ತೆಗೆದ ಶಂತೆಗೆ ಆಸ್ಪದವೇ ಇಲ್ಲ, ) 1೩೭ ॥ 

ಪೂ. ಪ;-- ( ಒಳ್ಳೆಯದು. ವೇದವಾಕೃದಿಂದ ನೀವು ಹೇಳುವಂಕಿ 
ಜ್ಞಾನವಾಗವದೆಂದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳೊ €ಣ.. ಆದಶೆ ಆ ವೇದ) ವಾಕ್ಯದಿಂದ 
ಆತ್ಮನು ಎ ೬... ಜಗತ್ತಿನಿಂದ) ಬೇರೆಯಾಗಿರುವನೆಂ'ಬ 
ಜ್ಣಾ ್ಣನವಾಗುತ ತೃದೆಯೆನ್ನುವಿರೋ, ಅಥವಾ ಇ್ಲ್ಲವೆನ್ನುವಿರೋ? ( ಎ೦ದರೆ 
ಆತ್ಮನ ನು ಜಗತ್ತಿನಿಂದ ಶೋ | ಬ್ಹಾನವಾಗುವದೋ, ಅಥವಾ 
ಅವನು ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿರುವನೆಂಬ ಜ್ಹಾನವಾಗುವದೋ? ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿರುವನೆಂಬ ಬ್ಲಾನವಾಗುತ್ತಿದ್ದರೆ ಚ್ಲ್ಯಾನಕಾಲದ್ಲಿಯೂ ಜಗತ್ತು 
ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ಎ೦ದರೆ ದ್ರ ಎತವೇ ಸತ್ಯವೆನ್ನ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇ.ನ್ರು, ಆತ್ಮನು ಒಗತ್ತಿನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿರುವನೆಂಬ 
ಜ್ಞಾನವಾಗುವದೆಂದರೆ ಆತ್ಮ -ಜಗತ್ತಾಗುವದರಿಂದ, ಸಂಸಾರವು ಆತ್ಮನ 
ಬೆನ್ನು ಬಿಡಲಾರದೆಂದೂ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಮೋಕ್ಷ್ಸವೇ ಅಶಕ್ಕವೆಂದೂ ಸಿದ್ಧ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಸ ನಿಮ್ಮ ಉತ್ತರವೇನು ಗ್ರ 


ಉತ್ತರ; ಇರಕ್ಕೆ (ನಾವು ) ಕೊಡುವ ಉತ್ತ ರವೇನೆಂದರೆ (ಆಗ 
ಆತ್ಮನು ಒಗತ್ತಿನಿಂದ ೩.೫೬ ನೆಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿ 
ರುವನೆಂದಾಗಲಿ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದಿಲ್ಲ. (ಮಾರ್ಪಾಟುಗಳಿಲ್ಲದ ಜ್ಮೆ 
ಆನುಭವವೊಂದೇ ಆಗ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. (ಎಂದಮೇಲೆ ನೀವು ಟಂ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಹುಟ್ಟುವದಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ತಿಳಿಸಿ 
ಕೊಡುವದಕ್ಕಾಗಿ ) ಕೆಳಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ :- 


ಕೋಲಿನ ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸುತ್ತಿರುವ ಹಾವು, ( ಜ್ಞ್ಞಾನವಾದ ಮೇಲೆ ) 
ಬರೇ ಕೋಲಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ( ಆಗ ಆ ಕಲ್ಪಿತ ಹಾವು ಆ 
ಕೋಲಿನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಆದರೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿಯಾಗಲರಿ 
ಕಾಣುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅದು ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸ೦ಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೇ 
ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ) ಹಾಗೆಯೇ ( ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿ 
ರುವ ಈ ) ಜಗತ್ತು, ವಾಕ್ಯಜ್ಞ್ವಾನವಾದಮೇಲೈ, ಬರೇ ಜೈತನ್ಯರೂಪ 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ರ೧ 


ವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯುತ್ತದೆಂಬದು ನಿಃಸಂಶಯವಾಗಿದೆ. (ಎಂದರೆ 
ಜಗತ್ತು ಆಗ ಆತ್ಮನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಕೂಡಿಯಾಗಲಿ ಕಾಣು 
ವದೇ ಇಲ್ಲ. ಕಿಂಬಹುನಾ, ಆಗ್ಲೆ ಜಗತ್ಕೇ ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ 
ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ನೀವು ತೆಗೆಯುವ ಸಂಶಯವು ಸರಿಯಾದು 
ದಲ್ಲ.) ॥ ೩೮ ॥ 

ಹೀಗೇಕೆ ಹೇಳುವೆವೆಂದರೆ:.- 

(ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ ೪. ೩. ೨೩ರಲ್ಲಿ ಗಾಢನಿದ್ರೆಯ 


ಸ್‌ 
| 
ಮೀಮಾಂಸೆಯಿದೆ. ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯಚೈತನ್ನಸ್ತರೂಪನಾದರೆೆ, ಅವನು 


ಆ ಬು 
ಯಾವಾಗಲೂ ಅರಿಯುತ್ತಿರಬೇಕು. ಆದರೆ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅವನು ಏನನ 


ಅರಿಯುತ್ತಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯಚೈತನ್ಯಸ್ವರೂಪನೆಂಯ 
ಮಾತು ನಿದ್ರೆಯ ಅನುಭವಸ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ-- ಎಂಬ ಶಂಕೆಗೆ ಅಲ್ಲಿ 
ಉತ್ತರವನ್ನ ತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಾದರೂ ಅತ್ಮನ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ಕಿಯೇನೂ 
ನಾಶವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅರಿಯಲ್ಪಡುವ ವಸ್ತುವೇ ಏನೂ 
ಅಲ್ಲದ್ದರಿಂದ, ಅವನು ಆಗ ಏನನ್ನೂ ಅರಿಯುವದಿಲ್ಲವೆಂಬಂತೆ ತೋರು 
ತ್ತದೆ- ಎಂಬುದೇ ಆ ಉತ್ತರದ ಸಾರಾಂಶವು. ಇರಲಿ ಅಲ್ಲಿ, "ನೋಡು 
ತ್ತಿರುವವನು' ಎಂದು. ಮೊದಲಾಗಿ ಒಳ್ಳೇ ಉಚ್ಚ ಸ್ವರದಿಂದ ನಮ್ಮ 
ಪ್ರತ್ಛಕ್ಟಸ್ವರೂಪನಾದ, ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲದವನಾದ, (ಏನೂ) ವಿಕಾರಗಳಿಲ್ಲದವ 
ನಾದ, ಅದಿ ತೀಯನಾದ, ಅಪೂರ್ವನಾದ (ಎಂದರೆ ಅವನಿಗಿಂತ ಮೊದ 
ಲೆಂಬದು ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲದವನಾದ) ಯಾವ ಆತ್ಮನು ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಬ್ಬಿರು 
ವನೋ, ಅವನೇ " ನೀನು' ಎಂಬ ಪದದಿಂದ ಸೂಚಿತವಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. 1೩೯ 

(ಹೀಗೆ ನಿದ್ರಾನುಭವದಿ೦ದ ಆತ್ಮನು ಸಿದ್ಧನಾಗುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಆಗ 
ಅಜ್ಞಾನವು ಇದ್ದೇ ಇರುವದರಿಂದ, ಅಷ್ಟರಿಂದಲೇ ಯಾರಿಗೂ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಅಜ್ಜಾ ನವು) "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ 
ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞ್ವಾನದಿಂದಲೇ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 

(ನಿದ್ರೆಯೊಳಗೆ) ಆತ್ಮಹಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ವಸ್ತುವೇನೂ ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದೇ ಮಾತ್ರ (ವೇದದಲ್ಲಿ) ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. (ಎಂದರೆ ಕನಸು ಮತ್ತು 


೨೯೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಎಚ್ಚರಗಳೊಳಗಿನ ದ್ರ ಫತವು ಮಾತ್ರ ಆಗ ಕಾಣುತ್ತಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು 
ವೇದವು ಹೇಳುತ್ತದೆ.) ಯಾಳೆಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು ಬೇರೊಂದಾಗಿ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವದೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. (ಬಂದರೆ ಅಜ್ಞಾನದ ಶಕ್ತಿಗಳೆರಡು: (೧) 
ವಿಕ್ಸೆ ೀಪ, ಮತ್ತು (೨) ಆವರಣ. ಆವರಣಶಕ್ಕಿಯೆಂದರೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ಬರೇ 
ಕಾಣದಂತೆ ಮಾಡುವದು, ವಿಕ್ಸೇಪಶಕ್ಕಿಯೆಂದರೆ ಆತ್ಮನು ವಿಪರೀತವಾಗಿ 
ಕಾಣುವಂತೆ ಮಾಡುವದು. ಎಚ್ಚರಕನಸುಗಳಲ್ಲಿ ವಿಕ್ಚೆ ೇಪಶಕ್ಕಿಯು ತೀರ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಆವರಣ 
ಶಕ್ತಿಯೊಂದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ನಿದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ಸೇಪವು ಇರದ್ಕರಿಂದ, 
ಅಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನ ಹೊರತು ಬೇರೆ ಏನೂ ವಸ್ತುವು ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ವೇದವು 
ಹೇಳುತ್ತದೆಯೇ ಹೊರತು, ಆವರಣರೂಪ ಅಜ್ಲಾನವೂ ಆಗ ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂಬದು ವೇದದ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ.. ಮತ್ತು) ಎಚ್ಚರು 
ನಸುಗಳೊಳಗಿನ (ದ್ರೆ ಎತಪ್ರಪಂಚಡದ ತೋರಿಕೆಗಾದರೂ ಆವರಣಶಕ್ಕಿ 
ಯಿಂದೊಡಗೂಡಿದ) ಈ ಅಜ್ಞಾನವೇ ಬೀಜವಾಗಿದೆ. (ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಆವರಣವಿದ್ದಹೊರತು ವಿಶ್ಸೇಪವು ಪ್ರಕಟಿವಾಗಲಾರಡು, ಅತ್ಮವಸ್ಥುವು 
ಮೊದಲು ಕಾಣದಂತಾಗದ ಹೊರತು, ಅದು ವಿಪರೀತವಾಗಿ ತೋರುವದು 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ.) 1೪೦॥ 


ಆ 

ಟಟ 
ಇರಿ 
(2 


ಈ ಮಾತಾದರೂ ಗಟ್ಟಿಯಾಗಲೆಂದು, ( ಅದಕ್ಕೂ ಅದ್ರೆ ತಾ 
ಚಾರ್ಯರ ) ಆಧಾರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ:-- 


(ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾರಮಾಡುವ ಜೀವನಿಗೆ ನಿಶ್ವನೆಂದು ಹೆಸರು. 
ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ವೃವಹಾರಮಾಡುವವನಿಗೆ ತೈಜಸನೆಂದು ಹೆಸರು. ಮತ್ತು 
ನಿದ್ದೆಯನ್ನ ನುಭವಿಸುವವನಿಗೆ ಪ್ರಾಜ್ಞನೆಂದು ಹೆಸರು. ಮತ್ತು ಆವರಣ 
ರೂಪದ ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು ಕಾರಣವೆಂದೂ, ಎಿಕ್ಚೆ ೇೀಪರೂಪ ಅಜ್ಜ್ವಾನವನ್ನು 
ಕಾರ್ಯವೆಂದೂ ಕರೆಯಬಹುದು. ಹೀಗೆ) “ವಿಶ್ವತೈಜಸರು ಕಾರಣ 
ವಾದ (ಆವರಣ) ಮತ್ತು ಅದರ ಕಾರ್ಯವಾದ (ವಿಪರೀತಭ್ರಾಂತಿ) 
ಇವೆರಡರಿಂದಲೂ ಸಿಕ್ಕಿಬಿದ್ದಿರುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಜ್ಞನನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕಾರಣ 
ವಾದ (ಆವರಣವೊಂದೇ) ಶಟ್ಟಿಹಾಕಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ (ಈ ಮೂರೂ 
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ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿದ) ತುರೀಯ (ಎಂದರೆ ನಾಲ್ಕನೆಯ) ಅವಸ್ಥೈ 
ಯಲ್ಲಿರುವ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ, ಇವೆರಡೂ (ಎಂದರೆ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ 
ಕಾರಣಕಾರ್ಯಗಳಾದ ಆವರಣವಿಕ್ಸೇಪಗಳೆರಡೊ) ಇರುವದಿಲ್ಲ.'' 
(ಗೌಡಪಾದೀಯ ಮಾಂಡೂಕ್ಯಕಾರಿಕೆಗಳನ್ಲಿ ೧ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೧ನೆಯ 
ಕಾರಿಕೆ) 1೪೧॥ 

:ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಏನೂ ತಿಳಿಯದಿರುವಿಕೆ ಅಥವಾ ಆವರಣವನ್ನು ನಿದ್ದೆ 
ಯೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. ಉದಾ: ಹಗ್ಗವು ತೀರ ಕಾಣಿಸದೇ ಇರುವದು. 
ಇದು ಪ್ರಾಜ್ಞನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಭವಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ವಿಪರೀತ 
ವಾಗಿ-- ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ -- ಬೇರೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ತಿಳಿಯುವದನ್ನು* 
ಸ್ವಪ್ನವೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. ಉದಾ: ಹಗ್ಗವನ್ನು ಹಾವೆಂದು ತಿಳಿಯು 
. ಇದು ವಿಶ್ವತ್ಛೆಜಸರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಸಂಭವಿಸುವದು- ಹೀಗೆ) "" ತತ್ತ್ವ 
ಸ ವಿಪರೀತವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನು ಸ್ವಪ್ಪ ವನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತಾ 
೦ದೂ), ಅದನ್ನು ಅಪೂಟಿವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳದಿರುವವನು ನಿದ್ರ(ಯಲ್ಲಿರುವ 
ನೆಂದೂ) ಹೇಳಬಹುದು, ಆದುದರಿಂದ, (ತತ್ವ್ವಜ್ಞಾನ) ಪ್ರತಿಬಂಧಕ 
ಗಳಾದ (ಈ ಸ್ವಪ್ನ-ನಿದ್ರೆ)ಗಳಿರಡೂ (ಆತ್ಮಬ್ದಾನದಿಂದ) ನಾಶವಾಗಿ 


ಟ್‌ 


ಬ್ಬ 
ಬಿ 


೬ 72೬ 


ಹೋದೊಡನೆ, (ಆತ್ಮನ ಸ್ವಾಭಾವಿಕ ಅವಸ್ಕೆಯಾದ) ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅವಸ್ಥೆ 
ಯನ್ನು (ಮುಮುಸ್ಸುವು ಸಹಒವಾಗಿಯೇ) ಹೊಂಡುತ್ತಾನೆ.'' (ಗೌಡ 
ಪಾದೀಯ ಮಾ. ಕಾ. ೧ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೫ನೆಯ ಕಾರಿಕೆ.) ॥ ೪೨॥ 

ಅದರಂತೆಯೇ ಭಗವತ್‌ಪಾಡರಾದ (ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ) 
ಆಧಾರವನ್ನೂ ತೋರಿಸಬಹುದು:-- 

" ನಿದ್ದೆಯೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಅಜ್ಞಾನರೂಪ ಕತ್ತಲೆಯೇ, ಎಚ್ಚರ ಕನಸು 
ಗಳಿಗೆ ಬೀಜವಾಗಿದೆ. ಅದು ಆತ್ಮಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸುಟ್ಟು 
ಹೋಯಿತೆಂದರೆ, ಸುಟ್ಟು ಹೋದ ಬೀಬದಂತೆ, ಅದು ಮುಂದೆ ಯಾವುದೇ 
ತರದ ( ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ) ಹುಟ್ಟಿಸಲಾರದು. '' (ಉಪದೇಶ ಸಾಹಸಿ) 
ಯೊಳಗೆ ೧೭ ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೨೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) 1 ೪೩॥ 


* ಇಲ್ಲಿ ಈ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿದ ವಿಶಿಷ್ಟ ಅರ್ಥವನ್ನು ನೆನವಿನಲ್ಲಿಡಬೇಳು. 
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ಹೀಗೆ (ನಮಗೆ ಅತ್ಯಂತ) ಪೂಜ್ಜರಾದ ಗೌಡ (ಪಾದಾಚಾರ್ಯರೂ); 
ದ್ರಾವಿಡರಾದ (ಶ೦ಕರಾಚಾರ್ಯರೂ, ನಾವಿಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವ: ಈ ಮಾತನ್ನೇ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಅಜ್ಜಾ ನವೆಂಬೊಂದೇ ಉಪಾಧಿ 
ಯಿಂದ ಅಹಂಕಾರಾದಿಗಳಿಗೆ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗಿ (ಜೀವರೂಪದಿಂದ ಭಾಸವಾಗು 
ತ್ರಿರುವನು. ಪರಮಾರ್ಥತಃ ಜೀವಬ್ರಹ್ಮರಲ್ಲ ಐಕೃವಿದೆ. ಅವಿದ್ಯೆಯಿಂ 
ದೊಡಗೂಡಿದ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಜೀವನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು.) ॥ ೪೪॥ 

ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ವಿಪರೀತ ಬ್ಲಾನದಂತೆಯೇ (ಎಂದರೆ ವಿಶ್ಸೇಪರೂಪ 
ಅಚ್ಲಾ ನದಂತೆಯೇ), ಅದಕ್ಕೆ ಬೀಒವಾದ ಏನೂ ತಿಳಿಯದಿರುವಿಕೆ (ಅಥವಾ 
ಆವರಣರೂಪ ಅಜ್ಜಾನವೂ)- ಸಹ ಅನಾತ್ಮಧರ್ಮವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ: 

"ಇದೇ ಜ್ಞಾನವು; ನಾನೇ (ಅದನ್ನು ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನು; 
ಮತ್ತು ಇದೇ (ನಾನು) ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವ ವಸ್ತುವ್ರ'--ಹೀಗೆ (ಜ್ಲಾತೃ- 
ಜ್ಹ್ವಾನ--ಜ್ಞೆ ಯರೂಪ) ತಿ ಪುಬಿಯನ್ನೆ ಲ್ಲ, ಯಾವನು ವಿಕಾರವನ್ನು 
ಹೊಂದದೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವನೋ, (ಅವನೇ ಆತ್ಮನು. ಆದುದರಿಂದ 
ಆವರಣರೂಪ ಅಜ್ಜಾ ನವೆಂಬ) ಕತ್ತಲೆಯಾದರೂ ಅವನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ಅದು ಆತ್ಮನಿಗೆ ದೃಶ್ಯವೂ, ಜಡವೂ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, 
ಅದು ಎಂದೂ ಆತ್ಮನ ಧರ್ಮವಾಗಲಾರದು. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಅದು ಆತ್ಮ 
ಜ್ವಾನದಿಂದ ನಾಶ್ವವೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ.) 1 ೪೫ ॥ 

ಹೀಗಿರುವದರಿಂದ, ಬೀಜರೂಪವಾದ ( ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ) ಕತ್ಕಲೆಯ 
ಸಂಬಂಧವ್ರು, ಅದರ ಕಾರ್ಯವಾದ, ಆದರೂ ಅದರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ 
"ನಾನೆಂ'ಬ ವಿಶಿಷ್ಟರೂಪ ನ್ನ್ನು ಹೊಂದಿದ ( ಆತ್ಮನ ಆಭಾಸಯುಕ್ತವಾದ) 
ಅಂತಃಕರಣಕ್ಕೇ ಬರುತ್ಮದೆಯೇ ಹೊರ್ತು, ಅವಿಕಾರಿಯಾದ ಆತ್ಮನಿಗೆ 
( ಅದು ಯಾವ ತರದಿಂದಲೂ ) ಸಂಬಂಧಿಸಲಾರದು. ( ಎಂದರೆ ಅಜ್ಜಾನ 
ವಾಗುವದಾದರೂ ಅಹಂರೂಪ ಸಾಭಾಸಾಂತ8ಕರಣದಲ್ಲಿಯೇ ಸರಿ. ) ಈ 
ಮಾತನ್ನೇ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ( ತಿಳಿಸಿ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ ) :-- 

ಬೆಳಕು ಮತ್ತು ರೂಪಗಳ ಶಕೂಡುವಿಕೆಯು ವಿಕಾರವುಳ್ಳವನಿಗೇ 
ಆಗುತ್ತದೆ. ( ರೂಪಗಳೆಂದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಆಕಾರಗಳು. ಅರ್ಥಾತ್‌ 
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ಆಯಾ ಆಕಾರದ ವಸ್ತುಗಳು. ಅವು ಬೆಳಕಿನೊಡನೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಾಗ 
ಮಾತ್ರ), ಅವುಗಳ ಜ್ಞಾನವಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ನಮಗೆ ವಸ್ತುಗಳ ಜ್ಲಾನ 
ವಾಗುವದು ಜೆಳಕಿನಬ್ಲಿಯೇ ಹೊರತು ಕತ್ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲ. ಮತ್ತು 
ಅವುಗಳ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದಾದರೂ ವಿಕಾರವುಳ್ಳಿ ಜ್ಞಾತೃವಿಗೇ. ) ಅದರಂ 
ತೆಯೇ ಸುಖದುಃಖಗಳ ಸಂಬಂಧವಾದರೂ ವಿಕಾರಿಯಾದ ಮನಸ್ಸಿಗೇ 
ಆಗುವದಲ್ಲದೆ ( ಆತ್ಮನಿಗಬ್ಲ.) ॥ ೪೬॥ 
ಇದನ್ನೇ ಅನ್ವಯ ವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ ತೋರಿಸಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಗಾಢನಿದ್ರೆಯೊಳಗೆ ವಿಕಾರಿಯಾದ ( ಮನಸು ಅಥವಾ ಅಂತಃಕರ 
ಣವು) ಇ.ಬ್ಬದಂತಾಗಿರುತ್ತದೆ. ( ಆದರೆ) ಅವಿಕಾರಿಯಾದ ಆತ್ಮನು 
ದರೂ, ( ಎಂದರೆ ಜೈತನ್ಯ 


ಅವನನ್ನು (ಆಗ ) ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ವಸ್ಮುವು ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ಮುಟ್ಟುವ 
ದಿಲ್ಲ. 1೪೭॥ 
ಹೀಗೆ ಮಾರ್ನಾಡುಗಳಿಲ್ಲದ ಚ್ಣಾ ನಮೂರ್ತಿಯಾದ ಆತ್ಮನು: 

ನಿದೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಗೋ, ಹಾಗೆ ಐಚ್ಚರ ಕನಸುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಸಹ, 
(ಅವಿಲುಪ್ಠ ದೃಷ್ಟಿಯಾಗಿ ) ನೋಡುತ್ತಿದ್ದರೂ, ತನ್ತಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ 
ವಸ್ಮುವನ್ನು ' ನಿಜವಾಗಿಯೂ ನೋಡುವದಿಲ್ಲೆಂದೇ  ( ಹೇಳಬಹುದು. 
ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನು ಜೈತನ್ನಮಯನಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಎಚ್ಚರ ನಸುಗಳಲ್ಲಿ 
ಅವನ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ಕಿಯು ಮಾಯವಾ/ರದಿದ್ದರೂ, ಅವನಿಗೆ ಎರಡನೆಯ 
ವಸ್ತುಗಳ ಸಂಬಂಧವು ಆಗ್ಕ್ಯೂ ಸಹ ಸ ಇಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅವನು ನೋಡುತ್ತಾನೆಂದು ಹೇ ನಿದರೂ, ಮತ್ತೊಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅವನು ಎಂದೂ ಏನನ್ನೂ ನೋಡುವದಿಲ್ಲೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗು 
ವದು, ) ॥ ೪೮ ॥ 

ಹೀಗೆ ( ಆತ್ಮ) ಜ್ಞಾನವಾದವನಿಗೆ "ನಾನು' ಅಥವಾ « ನನ 
ದೆಂ`ಬ ಅಭಿಮಾನವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವ ದೊಡ್ಡ ದೀಪವ ಕ್ರ 
ಇೈಯನ್ಲಿ ಹಿಡಿದವನಿಗೆ, ಮುಂದೆ ಕತ್ಮಲೆ ಕಾಣುವದುಂಟೇ ? ॥ರ್ಳ॥ 


ನು 
ಕೆ 
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ಲ್‌ 


ಹಾಂತವನು ರ್ಟ ( ಫೊಡಬಹುದು. ಸಾ 


ತದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವ (ಆತ್ಮ) ವಸ್ತುವಿನ 


ಎ 


ಪ ತರೂಪ ಪ್ರಪಂಚವು ) ಸಿದ್ದವಾಗಿ ಇಣುವ 
ಜೇ ಸಸ ( ಅದ್ವೈತಾ)ತ್ಮನ ಬ್ಲಾನವಾದಮೇಲೆ ಬುದಿ 
ಮೊದಲಾದ (ದ್ರೈೃತರೂಪ ಜಗತ್ತು) ಇಲ್ಲೆಂಬದೂ ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. 
(ಎಂದರೆ ಬ್ಲಾನವಾಗುವ ವರೆಗೆ ದ್ರೈತವು ನಿಜವೆಂದು ಕಾಣುವಂತೆ, 
ಬ್ಲಾನವಾದಮೇಲೆ ಅಮು ಸುಳ್ಳೆಂದೂ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅನುಭವಕ್ಕೆ 


ಬರುತ್ತದೆ. ) ॥ ೫೦॥ 


ಆತ್ಮತತ್ತ ವನ ರಿತ) ಇಂತಹ ಬ್ಲಾನಿಯು ಹುಟು, ಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ 
ಥೆ ಲ ಗ್‌ ಕೆ ನ್‌ 
ಕ 


ಮ 
(ಮತ್ತೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ) ಎಲ್ಲವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ವ್ಯವ 
ಹಾರ ೬ ) ದ್ವೈೃತವಿರುವದೆಂಬುದೇ (ಅವನೆ) ಒಪ್ಪಿಗೆಯು. 
ಸ ಮೆ ಅದು ಇಲ್ಲವೇ ಇ ಅಲ್ಲವೆನ್ನು ಹಡು] (ಅವನ) 
ಥವಾ ನಿಷೇಧವು. ॥೫೧॥ 


ಳಲ್ಪಟ್ಟಿಂತಾದುದರಿಂದ, ಅದರ ಉಪಸಂಹಾರ 


ಲ್ಗೆ 
(ಮತ್ತು ಭಷ ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ) ಎಲ್ಲವನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾನೆ. 
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ಎಲ್ಲ ವೇದಾಂತಗಳಿಂದ ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿರುವ, ಮತ್ತು ( ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ) 
ಅಂತಃಕರಣಗಳ ( ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ) ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಹೊಡೆದು ಹಾಕುವ, 
ಸತ್ಯವಸ್ಮುವಾದ ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಜ್ಞಾನವನ್ನು, ನಾನು ಇಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಕಾರ 
ವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದೇನೆ. 1 ೫೨॥ 

ಇಲ್ಲಿ (ನಾನು) ಹೇಳಿದುದರ ಒಟ್ಟು ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ; 

( ಸಾಂಖ್ಯರು ಹೇಳುವಂತೆ ಆತ್ಮರು ಅನೇಕವಾಗಿಬ್ಲ. ) ನನ್ನ ಹೊರ 
ತಾಗಿ ಎರಡನೆಯ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಯೂ ಯಾರಿ್ಲ; ಮತ್ತು ನನ್ನ ಜೀಕತಾಗಿ 
ಅಜ್ಜಾ ಶ್ಲನಿಯಾದವರೂ 'ವಿರಡೆನೆಯವರ್ನಿ. (ಎಂದರೆ ಆಜ್ಞಾನವಾಗುವದೂ 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ರ್ಪಿ೩ 


ನನಗೇ, ಮತ್ತು ಬ್ಹಾನವಾಗುವದಾದರೂ ನನಗೇ, ಆದರೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಅನಾ 
ತ್ಮಗಳ ಜ್ಹಾನವಾಗುವಂತೆ ಆತ್ಮಜ್ಹಾನವು ಅಂತಃಕರಣ ವೃತ್ತಿರೂಪ 
ಚ್ಹಾನದಿ೦ದಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳೆದಿದ್ದರೂ, ( ಸ್ವಯೆಂಪ್ರಕಾಶವಾದ ಸ್ವರೂನ ಜೈತನ್ನದಿಂದ ) ಆತ್ಮ 
ನನ್ನು (ಪ್ರತೃಕ್ಪೃವಾಗಿಯೂ) ಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನೇ 
ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದವನು, 1೫೩॥ 


ಟು 


111 
ಆತ್ಮಚ್ಛಸನಿಯ ವರ್ತನ 


ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡವನು, (ಎ೦ದರೆ ಆತ್ಮಚಜ್ಞಾನಿಯಾದ 
ವೆನು, ವರ್ಣಾಶ್ರಮಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ) ಪಾಲಿಸಬೇಕೋ, 
ಅಥವಾ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕೋ, ಅಥವಾ ತನ್ನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಬಂದಂತೆ ಮಾಡಬೇಕೋ? ( ಎಂಬದನ್ರು ತುಸು ವಿಚಾರ ಮಾಡುವ): 


ಈ (ತತ್ತ್ವಬ್ದಾ ನವು) ಜ್ಹೇಯವಾದ (ವಸ್ತುವಿನಿಂದ) ಬೇರೆಯಾ? 
ರುವದಿಲ್ಲ. (ಅದರೊಡನೆ ಒಂದೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ.) ಆದುದರಿಂದ ಅದು 


ಎ 


ಜ್ಹೀಯವಾಡ (ಅದ್ವಿತೀಯ ಡೈತನ್ಮದ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿಯೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. (ಇನ್ಟು, ಈ ಅದ್ಮಿತೀಯ ಜೈತನ್ಗರೂಪೆ ಆತ್ಮವು ಇಂತಹ 


ಬ್ಬೆ ಖು 


ದನ್ನು ಮಾಡುವದೆಂದಾಗಲಿ, ಇಂತಹದನ್ನು ಬಿಡುವದೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ 


ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದು ನಿತೃಪೂರ್ಣ, ನಿತ್ಯತೃಪ್ಶವಾದ ವಸ್ತುವಿರುವದು. 
ಆದುದರಿಂದ) ಆ ಚ್ಞ್ಞಾನವಾದರೂ (ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮಗೆಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನಾಗಿ, ಅಥವಾ ಅವುಗಳಿಂದ ನಿವೈತ್ತಿಯೆನ್ನಾಗಲಿ--ಯಾವುವನ್ರೂ 
ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ನೋಡಲಾರದು. (ಎಂದರೆ ಇಂತಹ ಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ನು ಪಡೆದ 
ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಗೆ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರವೃತ್ತಿಯೆಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ನಿವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ನಿವೃತ್ತಿಯೆಂದಾಗಲ, ಅನುಸರಿಸುವ ಪ್ರಸಂಗವೇ ಎಂದೂ ಬರುವ 
ದಿಲ್ಲ.) 1೫೪ ॥ 


೧೯-೨-೩ 


೨೯೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಿದ್ಧಿ 


ಪ ಜ್ಞಾನವು ಜ್ಞ «ಯದಿಂದ ಏಕೆ ಬೇರೆಯಾಗಿಲ್ಲೆಂದು ಕೇಳಿದರೆ, 
(ಕೆಳಗಿನಂತೆ) ಉತ್ತರ ಕೊಡಬಹುದು: 


ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವಾಗುವ ಮೊದಲು (ಅಜ್ಞಾ ನಸ್ಮಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ) 
ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳಿರುವಪೆಂಬ ಜ್ಹ್ಯಾನವು ( ನಮ)ಗಾಗುವದು. ಆದರೆ 
( ನಿಜವಾದ ಜ್ಞ್ವಾನವಾದ ಮೇಲೆ) ಸಂಸಾರವೆಲ್ಲವೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗಿ, ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನೇ “ಉಳಿಯುವನೆಂದು. ವೇದದಿಂದ 
* ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. 1 ೫೫॥ 


ಳು 


ಹೀಗೆ ಪರಮಸತ್ಸವಾದ (ಆತ್ಮತತ 


ವನ್ನ ರಿತವನಿಗೆ (ವೇದವು) 
ಏನನ್ನೂ ವಿಧಿಸಲಾರದು. (ಎಂದರೆ ವೇದಕ್ಕೆ ಅವ 


ಅವನು ಯಾವ ತರದಿಂದಲೂ 
ಆಧೀನನಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ವೇದದ ಆಟವೇ ಅವನ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುವಂತಿಲ್ಲ.) 


ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದೆಲ್ಲದರ ಕಾರಣವೇ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗಿರುವದು:.- 


(ಆತ್ಮ)ಜ್ಹಾನವು ( ಪೃವೃತ್ತಿ-ನಿವೃತ್ತಿರಹಿತವಾದ ಆತ್ಮತತ್ತ್ವದ) 
ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕುನುಸಾರವಾಗಿಯೇ ಸಂಸಾರವನ್ನೆ ಲ್ಲ ನಾಶಗೊಳಿಸು 
ವದು. (ಹೀಗೆ ಸಂಸಾರವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದಮೇಲೆ, ಅದರೊಳಗೆ ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಯು 
ಸಾಧ್ಯಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಡ ವಸ್ಮುವಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಪರಿಶರಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುವಾಗಲ, ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇನು, ಸಂಸಾರದೊಳಗೆ ಈ ತರದ ಪ್ರಾಪ್ತಿಪರಿಹಾರಗಳನ್ನು ಅಪೇಕ್ಷಿಸು 
ವವನೇ ಕರ್ಮಕಾಂಡದ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಅನಸುಸರಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 
ಎಂದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿರುವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗು 
ತ್ತದೆ; ಬಿಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿದ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಯು ಈ ತರದ ವಿಧಿನಿಷೇಧಗಳಿಗೆ ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ 
ಒಳಗಾಗಲಾರನು. ಅವನು ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಜಾನದ ಬಲದಿಂದ ಸಜ್ಜಿ ದಾನಂದ 
ಸ್ವರೂಪನೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವನು ಯಾತಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಹಂಬಲಿಸುವ 
ಕಾರಣವೇ ಇಲ್ಲ.) ಆದುದರಿಂದ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು (ಅವನ) ಪ್ರವೃತಿ 


ರ್ರ ವ 





ಈ ಬೃಹದಾರಣ್ಕ್ಯಕೋಪನಿಷತ್ತು. ೪. ೩ ೩೧. 


ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೨೯೯ 


ಯನ್ನು ಕಡಿಡುಹಾಕುವಂತೆ, ನಿವೃತ್ತಿಯನ್ನಾ ರೂ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಡಿ 
ಬಿಡುತ್ತದೆ. ॥ ೫೬॥ 


(ಜ್ಞಾನವು) ಹುಟ್ಟಿದೊಡನೆಯೇ ಒಂದೇ ಬಾರೆಗೆ ಅಚ್ಚಾ ನವನ್ನಷ್ಟೇ 
ನಾಶಮಾಡುವದರ ಮೆ (ಅದರ ಕಾರ್ಯವಾದ) ಸಂಸಾರವನ್ನೆ ಬ್ಲ ಸಹ 
ನಾಶಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ (ಸಂಸಾರರೂಪ) ವಿಪರೀತ ತಿಳಿನಾಕೆಯು 
(ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ) ಬೇರೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ॥1೫೭॥ 


ಪೂ. ಪು (ಆತ್ಮಜ್ಞ್ಯಾನವು ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನೆ ಲ್ಲ ಒಂದೇ ಏಟಿಗೆ 
ಹೊಡೆದುಹಾಕುವದೆಂದು ನೀವು ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿರುವ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಜ್ಞ್ವಾನಾಜ್ಹಾನಗಳು ಹೀಗೆ ಮಾಡ 
ಲಾರವು. ಉದಾ: ಕೊಡದ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ನಮಗೆ ಅಜ್ಜಾ ನವಿರುವದೆಂದು 
ತಿಳಿಯೋಣ. ಅದನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಬೇಕಾದರೆ ನಾವು ಕೊಡದ ಜಾ ಜಿ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಕೊಡದ ಜ್ಞಾ ನವು ಕೊಡದ 
ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಇರುವ ನಮ್ಮ ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸೀತೇಹೊರತು, 
ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ನಮ್ಮ ಅಚ್ಚ್ವಾನವನ್ನು ಅದು ನಾಶ 
ಪಡಿಸ ಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮಚ್ಚಾನವೂ ಆತ್ಮವಿಷಯಕ ಅಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನು ಮಾತ್ರ ನಾಶಪಡಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಸಂಸಾರವಿಷಯಕ ನಮ್ಮ 
ಅಜ್ಜಾ ನವನೆ ಲ್ಲ ಅದು ಹೇಗೆ ಕೊಲ್ಲುವದು ?) 


ಉತ್ತರ;-- (ಹೌದು. ನೀವು ಹೇಳುವ ಮಾತು ನಿಬವಿರುತ್ತದೆ. 
ದೇಶಕಾಲ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ನಿಯವಿಂತ ಅಥವಾ ಪರಿಚ್ಚಿನ್ನ ಸವಾದ 
ವಸ್ತುಗಳ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ನಮಗಿರುವ ಜ್ಞ್ಯಾನಾಜ್ಞಾನಗಳ ಬಗ್ಗೆ. “ವು 
ಹೇಳುವ ಮಾತು ಅಕ್ಷರಶಃ ನಿಜವಿರುತ್ತವೆ. * ಮತ್ತು ಹಾಗೆ ಆತ್ಮ 
ವಾದರೂ ದೇಶಕಾಲಾದಿಗಳಿಂದ ಬದ್ದ ವಾಗಿದ್ದರೆ, ಅದರ ಜ್ಞಾ _್ಲನವಾದರೂ 


ಕ್ರಮವಾಗಿ ಸ್ವಲ್ಪಸ್ವಲ್ಪ ಅಳತೆಯಿಂದ ಆಗುತ್ತ ಹೋಗಬಹುದಾಗಿತ್ತು. 


* ಇಸ್ಟಸಿದ್ಧಿಯೊಳಗೆ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೩ ರಿಂದ ೩೪ ರ ವರೆಗಿಸ ಪುಟ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿ೦. 


ತ್ನಿ೦೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಿದ್ಧಿ 


ಮತ್ತು ಆಯಾ ಅಳತೆಯಿಂದ ಆಯಾ ಅಜ್ಜಾ -ನವನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸಬಹುದಾ 
ಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆತ್ಮ )ಬ್ಞ್ಯಾನವ ದೇಶಕಾಲಗಳಿಗೆ (ಯಾವ ತರದಿಂದಲೂ) 
ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ದೇಶ (ಕಾಲ) ಮೊದಶಾದವುಗಳೆಲ್ಲ 
ಅಜ್ಞಾನದ ಕಾರ್ಯಗಳೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ (ಜ್ಞಾನವು ಒಮ್ಮೆ 
ಹುಟ್ಟಿತೆಂದರೆ, ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೇ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಅದು 
ಹುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೂ,) ಇನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕಾಗಿರುವ ಬೇರೆ ಜ್ಗಾ ನವೆಂಬುದೇ 
ಇರಲಾರದು; ಆಥವಾ ಆದರಿಂದ ನಾಶವಾಗದೆ ಉಳಿದಿರುವ (ಬೇರೆ) 
ಅಚ್ಚ್ವಾನವೆಂಬದೂ ಉಳಿಯಲಾರದು. (ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನವು ಒಮ್ಮೆಲೇ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಹುಟ್ಟು ವಂತೆ, ಅಬ್ಲ್ಯಾ ನವಾದರೂ ' ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಒಮ್ಮೆಲೇ ನಾಶವಾಗಿ ಹೊಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆತ. ಬ್ಲಾ ನವಾದೊಡನೆ 
ಸಂಸಾರವೂ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ.) ॥ '೫೮ | 


ನಾಶಪಡಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ ಅಜ್ಜಾಸನವಸ್ತ್ಯೂ ಆದರ ಕಾರ್ಯವಾದ 
(ಸಂಸಾರವನ್ನೂ) ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯೆಂಬ ಬೆಂಕಿಯು ಒಮ್ಮೆಲೇ 
(ಎ೦ದರೆ ಒಂದೇ ಹೊಡೆತಕ್ಕೆ) ಕೊಂದುಹಾಕುವದರಿಂದ, (ಆತ್ಮಚಜ್ಞಾ ನಿಗೆ 
ಮುಂದೆ) ಮಾಡಬೇಕಾದುದೇನೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ॥೫೯॥ 


ಹೀಗೆ ( ಆತ್ಮತತ್ತ್ವದ) ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿಯೇ 
ಇರುವ (ಜ್ಞ್ಞಾ ನದಿಂದ) ಅಜ್ಲಾನವು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶವಾಗುವದರಿಂದ, 
(ಆತ್ಮಚ್ಹಾನಿಯು) ಮಾಡಬೇಕಾದುದೇನೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲೆಂಬ ಪರಿ 
ಹಾರವು ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿತು. ( ಇದನ್ನು ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಅಥವಾ ಸದ್ಮೋ 
ಮುಕ್ತಿ ಪಕ್ಷವೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. ಎಂದರೆ ಬ್ಹಾನವಾದೊಡನೆಯೇ 
ಮೋಕ್ಷ ವಾದಂತಾಯಿತೆಂದೂ, ಅಲ್ಲಿಂದ ಮುಂದೆ. ಯಾವುದೇ ತರದ 
ಕಾರ್ಯವು ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ ಈ ಪಕ್ಚ ದವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಆದರೆ 
ಇೆಲವು ಜನರಿಗೆ ಈ ಪಕ್ಚವು ಅಷ್ಟು ರುಚಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಹೇಳುವ 
ದೇನೆಂದರೆ: ಆತ್ಮಜ್ಞಾನಿಯಾದವನೂ ಸಹ ಉಳಿದೆಲ್ಲರಂತೆ ವ್ಯವಹಾರ 
ಮಾಡುತ್ತಿರುವನಲ್ಲ ! ಡಡ ಮೇಲೆ ಜ್ಞಾನವಾದೊಡನೆ ಸಂಸಾರವು ಕಾಣ 
ದಂತಾಗುತ್ತದೆಂದು ಏಕೆ ಹೇಳಬೇಕು ? ಆದುದರಿಂದ ಅವರಿಗಾಗಿ 


ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೩೦೧ 


ಜೀವನ್ಮುಕ್ತಿಯ * ಪಕ ಬನ್ನು ತ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾದ 
ಮತ್ತೊ ೦ದು ಪರಿಹಾರವನ 


(ಭ್ರಾಂತಿ ಅಥವಾ ತಪ್ಪು ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ದೂರಾದರೂ, ಅದರಿಂದುಂ 
ಟಾಡ ಪರಿಣಾಮಗಳು ಮಾತ್ರ ಕ 

ಮೋಹವು ಹೋದಮೇಲೂ ಅವ್ರ ಕೆಲಕಾಲ ಬದುತಿಕೊಂಡಿರುವಂತೆ 
ಕಾಣುತ್ತವೆ. ಉದಾ: ಹಗ್ಗವ (ವನ್ನು ಹಾವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡವನು ಅಂಬಿಕೆ 
ಯಿಂದ ನಡುಗಹತ್ತುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಮುಂದೆ), ಅಡು ಹಾವಲ್ಲೆಂದು 


ಗೊತ್ತಾದರೂ, ಅದು ಹಾವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಾಗ ಹುಟಿ ರುವ ಅನನ 
ನಡುಗುವಿಕೆಯು ( ಮಾತ್ರ ಕೂಡಲೆ ) ನಿಲ್ಲುವದಿ್ಬ. ಅದರಂತೆಯೇ 
ಗೆ 


ಜಿ | 
ಆತ್ಮಜ್ವಾನಿಗೆ ( ಅಜ್ಲಾನವೆಂಒ) ವೆ ಕಸ ಸಂಪೂರ್ಣವಾ! ನಾಶವಾ। 
"ವೆಂ ಇ 


ಹೋಗಿದ ರೂ, ಆ ಮೋಹದ ಕಾ ವೆಂದು ತೋರುವ ಫ್ರೇಲವು ಸೆಲಸ 


ಗಳ(ನ್ಫ ವಸು) ಗಜ ಬೌ ೂ ು ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. `ಹ೦೨॥ 


ಲು) ವೃತ್ತಿಗೆ ಬೀಬವಾವದ ( ಅಜ್ಲಾನ ನ ಮತ್ತು ರಾಗದ್ವೇಷಾ ಗಳು ) 


ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗಿರುವದರಿಂದು 


ಲ 


ಬೇರುಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದ ( ಮೇಲೆ) ಗಿಡವು ಒಣಗುವದಂಂದಲೇ 
ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. (ಎಂದರೆ ಬೇರು ಕಿತ್ತು ಹೋದ ಮೇಲೂ, ಅದು ತೀರ 
ಒಣಗಿ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ ಭತ ಕೆಲವು ಕಾಲವು ಬೇಕೇ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ) 
ಅದರಂತೆಯೇ ಆತ್ಮತತ್ರ ವನ್ನ ರಿಶವನ ದೇಹವೂ ಸಹ ( ಭೋಗದಿಂದಲೇ 
ನಾಶವಾಗುವ ( ಪ್ರಾರಬಕ ಕರ್ಮಗಳಿಂದುಂಟಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವ್ರಗಳನು 
ಭೋಗಿಸುವದರಿಂದಲೇ ) ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ( ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಅದು ಉಳಿದೇ 
ತ ) 1೬೧॥ 


ಛ್ಪಿ 
ತ್ತೆ 


ಗ 


ನ್ನ್ನ ( ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಯು) ಸ್ವ ಸಚ್ಮಾ ಚಾರಿಯಾಗಬಹುದೆಂಬ ಪ 
ಚು ಬ ಸುತ್ತಾರೆ; 


* ಇದರ ವಿವರಣೆಯು 1 ಇದೇ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೇ. ಗಿದೆ, ಈ ಸಂದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪಂಚ 
ದಶಿಯ ೭ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೮೫ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಕ್ಸ್ಸ 








ತಿಂತ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಸತ್ಯವಾದ ಅದ್ಬೈತ ತತ್ತ್ವವನ್ನರಿತವನು ಮನಬಂದಂತೆ ನಜೆಯುವ 
ನೆಂದರೆ, ಹೊಲಸು ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ತಿನ್ನು ವದರಲ್ಲಿ ನಾಯಿಗಳಿಗೂ ತತ್ತ್ವ 
ಚ್ಹಾನಿಗಳಿಗೂ ಭೇದವಾದರೂ ಏನು? (ಎಂದರೆ ತತ್ತ್ವಜ್ಞನು ಸ್ಟೈರ 
ಚಾರಿಯಾಗುವನೆಂದರೆ ಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ತಿನ್ನುವ ನಾಯಿಯ ದರ್ಜಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದಂತೆಯೇ ಸರಿ. ) ॥1೬೨॥ 

(ಜ್ಞಾನಿಯು) ಏಕೆ (ಸ್ತೈ)ರಚಾರಿ) ಯಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದರೆ ;-- 

ಅಧರ್ಮದಿಂದ ಅಜ್ಜಾ ನವು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ; ಆ ಅಜ್ಜಾನದಿಂದಲೇ 
ಮನುಷ್ಯನು ) ಮನಬಂದಂತೆ ನಡೆಯಹತ್ತುತ್ತಾನೆ. (ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ) ಧರ್ಮದಿಂದ ಜ್ಲಾನವು ಹುಟ್ಟು ತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಆ 
ಧರ್ಮವನ್ನೂ ಸಹ ಮೀರಿದ ( ಜ್ಞಾನಿಯ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ) ಆ (ಸ್ಟೈೈರಚಾರವು) 
ಹೇಗೆ ಸಂಭವಿಸೀತು ? 1 ೬೩॥ 

ಆದುದರಿಂದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬಲ್ಲವನಾದ ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣ ( ಪರಮಾತ್ಮ 
ನಾದರೂ ಭಗವದ್ಗೀತೆಯೊಳಗೆ ೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 


ದಲ್ಲಿ) "" ಯಾವನ ಕೆಲಸಗಳೆಲ್ಲವೂ. ...'' ಎಂದೂ, « ಮತ್ತು ಪ್ರಕಾಶ 
ವನ್ನು. ...'' (ಗೀತಾ. ೧೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ) 


ಎ೦ದೂ ಹೇಳಿ, ( ಜ್ಞ್ಯಾನಿಯಾದವನಿಗೆ ) ಯಥೇಷ್ಟಾಡರಣವು ಸಂಭವಿಸ 
ಲಾರದೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ॥ ೬೪॥ 


ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಎಲ್ಲ ಬೀಜಗಳನ್ನೂ ಹುರಪಳಿಸುವ ಜ್ಞಾನವೊತ್ತಟ್ಟಿ 
ಗಿರಲಿ. ಮುಮುಕ್ಚುವಿನ ( ಸಾಧನೆಯ ) ಸ್ಥಿತಿಯನ್ಲಿಯೂ ಸಹ ಯಥೇಷ್ಟಾ 
ಚರಣವು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ( ಈ ಬಗ್ಗೆ ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ ಸದ್ಗುರುಗಳು) 
ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ :-- 


«ಯಾವನು ಯಾವುದರಿಂದ ( ಒಮ್ಮೆ ನಿಃಸಾರವೆಂದು) ಹೊರಳಿರು 
ವನೋ, ಮತ್ಯೆ ಅವನು ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಯತ್ನ ಮಾಡಲಾರನು, ಮೋಕ್ಟ್ನ 
ವನ್ನು ಬಯಸುವವನಂತೂ (ಸ್ವರ್ಗ, ನರಕ, ಮತ್ತು ಇಹಲೋಕಗಳೆಂಬ) 
ಮೂರೂ ಲೋಕಗಳಿಂದ ಹೊರಳಿರುವದರಿಂದ, ಅವನು ಏನನ್ನು ಬಯ 


ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ತಂತಿ 


ಸ್ಥಾನು?'' (ಮತ್ತು ಯಾತಕ್ಕಾಗಿ ಯತ್ನ ಮಾಡಿಯಾನು?) (ಉಪದೇಶ 
ಸಾಹಸ್ರಿಯ ೧೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೨೩೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) ॥ ೬೫॥ 


ಅದಕೊಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತ ವನ್ನು ( ಕೊಡಬಹುದು ): 


«ಹಸಿವೆಯಿಂದ ಬಳಲುವವನೂ ಕೂಡ ವಿಷವನ್ನು ತಿನ್ಶ ಲೆಳಿಸ 
ಲಾರನು, ( ಎಂದಮೇಲೆ ) ಸವಿಯಾದ ಊಟದಿಂದ ಹಸಿವೆಯನ್ನು ಹಿಂಗಿ 


ನ 
ಕೊಂಡ ಜಾಣನು, (ವಿಷವೆಂದು) ತಿಳಿದೂ ತಿಳಿದೂ, ಅದನ್ನು ತಿನ್ನ ಲೆಳಿಸ 
ಲಾರನೆಂ''ದು (ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕೇ? ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಾನಂಬೆ ಆ 
ಬ್ಯಾ _ನಿಯಯ ಯಾವ ಐಹಿಕ ಅಥವಾ ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖವನ್ಸಿಚ್ಚಿಸಿ, 
ಅದನ್ನು ಸಾಧ್ಯಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕೆ ಯತ್ನ ಮಾಡುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ?) ( ಉಪ 
ದೇಶ ಜಾತ ೧೮ ನೆಯ ಪ್ರಕ ರಣದ ೨೩೨ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) 1೬೬. 


ಆದುದರಿಂದ, ಹೀಗೆ ಪರಮಾರ್ಥ ತತ್ತ ಎವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡ 
ಜ್ಞಾನಿಗೆ (ತನ್ನ) ಸಾಧನದೆಸೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಯಥೇಷ್ಟಾ ಇರಿತ ಸ್ವಲ್ಪಾ 
ದರೂ ಸಂಧವಿಸುವದಿಲ್ಲೆಂದ ಮೇಲೆ: 


ಮನಸಿನ ಹರಿದಾಟಿಕ್ಕೆ ಯೋಗ್ಧಸ್ನಾನವಾದ (ಶಬ್ದ ಮೊದಲಾದ 
ವಿಷಯಗಳ ಜಗ್ಗೆ ) ಪಿ ಪ್ರೀತಿಯಿರುವದು ಅಚ್ಚಾ ನದ ಲಕ ಣವೇ, ಸರಿ. ಮತ್ತು 
ಯಾವನು ಹೀಗೆ. ವಿಷಯಸುಖದ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿತುವನೋ, ಅವನಿಗೆ ನಿಜವಾದ 
ಜ್ಞಾನವು ಎಂದೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರಡು, ಹೊಡರೊಳಗೆ ಬೆಂಕಿಯಿರುವ ಗಿಡವು 
ಹೊಸದಾಗಿ ಚಿಗುರುವದುಂಟೇ? * ॥ ೬೭ ॥ 


ಬಲ್ಲ ಪುರುಷಾರ್ಥಗಳ *ೊನೆಯಾಗಿರುವ ಈ ಆತ್ಮಚಜ್ಞಾನವು ಎಕ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟು ವದೆಂದರೆ:.... 

( ಶ್ರೀಮದ್ಭಗನದ್ಗೀತೆಯೊಳಗೆ ೧೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೭ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕ ಮತ್ತು ಜ್ಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೩ನೆಯ ಶೊ ಕಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ) 
ಸೊಕ್ಕು ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಯಾವನನ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೋ, ಯಾವನು ಯಾವ್ರದೇ 


ವಾರಾ ಲ ಲಘ ಪ ಪೂಸಾ ಸಾ ಪಾಘಾಘಾೂ- ಕೋ ಅ  ಫೂಘೂಘೂಪಘೂಘೂಖಾಸಣಾ ಗಾ ೂೌಗಅ್ಕಕ]ಿಣೂಾಾ 
8 ಪಂಚದಶಿಯ ೭ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೯೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಷ೦೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪ್ರಾಣಿಗಳ ದ್ವೇಷಮಾಡದಿರುವಿಕೆ ಮೊದಲಾದ ಸಾಧನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ 
ಕೊಂಡಿರುವನ್ನೋ, ಅಂಥವನಿಗೇ ಮಾತ್ರ ಈ ( ಆತ್ಮ) ಜ್ಲಾನವು ಸಿಕ್ಕು 
ತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಯಾವನ ಮನಸು ಹೊರಗೆ ಹೊರಳಿರುವದೋ, ( ಎಂದರೆ 
ಯಾವನು ಬಾಹ್ಞ ವಸ್ತುಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತುವನೋ ) ಅಂಥವನಿಗೆ ( ಈ 
ವಿದ್ಯೆಯು) ಎಂದೂ ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ॥ ೬೮ ॥ 

ಪೂ. ಪು. ಆತ್ಮಚ್ಞಾನವ್ರ ಹುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ, ಅಚ್ಚಾ ನಕಾರ್ಯ 
ವಾದ ( ಕರ್ಮ) ಪೃವೃತ್ತಿಯೆಲ್ಲ" ( ನಾಶವಾಗುವದಷ್ಟೇ ? ಆದರೆ) 
ಅದರಂತೆಯೇ ಸೊತ್ವಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆ ಮೊದಲಾದ ನಿವೃತ್ತಿ ( ರೂಪ) ಕರ್ಮ 
ಗಳಾದರೂ ( ಅಜ್ಞಾನದ ಕಾರ್ಯವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ. ಆತ್ಮ ಬ್ಞಾಾನವಾದ 
ಮೇಲೆ) ಅವೂ ( ಇಲ್ಲದಂತಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವೂ 
ಹೀಗೆ) ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವವೋ, ಇಲ್ಲವೋ? 


ಉತ್ತರ;-- ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ( ಮತ್ತು ) ನಿವೃತ್ತಿಯನ್ನು 


ದ್ಧ 
ಹೇಳುವ ವೇದಭಾಗಕ್ಕೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವು ವಿರುದ ವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ 
ಸ್‌ ಲ ಟು 


ವೆಂಬುದೇ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದೇ ಹೊರತು, ( ವೇದದಿಂದ) ಅವು ವಿಧಿ 
ಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವೆಂಬುದೇನೂ ಕಾರಣವಾಗಿಲ್ಲ. ( ಎಂದಶೆ ಇಹಪರಸುಖದ 
ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿದ ಅಜ್ಞಾನಿಯೇ ವಿಧಿನಿಷೇಧರೂಪ ವೇದಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರಿಯು. 
ಆದುದರಿಂದ ಜ್ದಾ ನಿಯಮೇಲೆ ಅದರ ಆಟನೇನಸೂ ಸಾಗಲಾರದು. ಆದರೂ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಕರ್ಮವು ಪರಮಾತ್ಮ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವಂತೆ, ನಿಷೇಧ 
ರೂಪ ಶಾಸ್ತ್ರವು ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಜ್ಞಾನಿಯು ಅದನ್ನು 
ಬಿಡಬೇಕಾದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೇನೂ ಇಲ್ಲ, ಆದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಅವನು 
ಆಡರಿಸುವದು ವೇದವಿಹಿತಫಲಕ್ನಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವ್ರ ಅವನ ಸ್ತಾಭಾ 

ಸ್ರ ದ್‌ವ ಡ್‌ 


ವಿಕವಾದ ಗುಣಗಳೇ ಆಗಿ ಬಿಟ್ಟಿರುತ್ತವೆ. ಆ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ ಜ್ಞಾನಿ 
ಯಳ್ಲಿ ಸೊಕ್ಕಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆ ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳು ಇರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕು. ) 

ಹಾಗಾದರೆ ( ಜ್ಞಾನಿಯು ಅವುಗಳನ್ನು ) ಹೇಗೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ? 
ಎಂದು ( ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಿದರೆ ) ಕೇಳಿರಿ: 


ನಾಟ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೩೦೫ 


(ಯಾವುದೇ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮೇಲೆ) ದಿ ಷಮಾಡದಿರುವಿಕೆ ಮೊದೆ 
ಅಲಾದ ಗುಣಗಳು, ಆತ್ಮಜ್ಞ್ವಾ ನಿಯಾದವನಿಗೆ ಗ್ಯ ಏನಾದರೊಂದು ಉದೆ ಶೇಶ 
ದಿಂದ ಅನುಸರಿಸ ಬೇಕಾದ 3, ಸಾಧನಗಳಾಗಿರುವೆದಿಲ್ಲ. ( ಮತ್ತು ಅವು 
ಅವನಿಗೆ ) ಸ್ವಾ ಭಾವಿಕವಾಗಿರುವದರಿಂದ (ಅವಕ್ವ್ಯ್ವಾಗಿ ಅವನು ) ಯತ್ನ 
ಮಾಡಬೇಕ ಕಾಡುದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 1 ೬೯॥ 


71% 
ಉಪಸಂಹಾರ 
ಹೀಗಿರುವದೆಂದಮೇಲೆ:. 


ಅಂತರಾತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವ ಈ ಪ್ರಸ್ತಕೆವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳೆ 
ಟೇಕೆನ್ನು ವವನು ದುರಾಚಾರಿಖಿರಬಾರದು. (ಮತ್ತು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ) 
ಪ್ರಯತ್ನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಸೊಕ್ಕಿಲ್ಲದಿರುವಿಕೆ ಮೊದಲಾದ ಸಾಧನ (ರೂಪ 
ಸದ್ದು ಗಳಿಂದ) ಕೂಡಿಡವನಾಗಿರೆಬೇಕು. (ಅಂಥವನೇ ಮಾತ) ಈ 
ಗಂಥಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರಿಯು.) ॥೭೦॥ 


ಮತ್ತು ಈ ಗ್ರೆಂಥವನ್ನಾ ದರೂ (ಕೆಳಗಿನ ಜನರಿಗೆ) ಕಲಿಸಬಾರದು: 


ವೇದಾಂತ: (ಅಥೆವಾ ಉಪೆನಿಷತ್ತುಗಳ) ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಪ್ರವೇಶಮಾಡಿ 
ಸುವ ಈ (ಪ್ರಕರಣ ಗೆಂಥೆ)ವನ್ನು, ಸಂಸಾರವನ್ನು ತೊರೆಯದಿದ್ದವನಿ 
ಗಾಗಲಿ, ಮತ್ತು ಯಮ(ನಿಯಮಾದಿಗಳನ್ನು ) ಪಾಲಿಸಡವನಿಗಾಗಳ 
ಕಲಿಸತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. (೩೧1 


ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಂಡ ಮೇಲೆ, ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿ 
ಬೇಕಾದುದೇನೂ ಉಳಿಯುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ತೊರೆಯ 
ದಿದ್ದವನು ಮಾತ್ರ ಇದನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಾರನು. 1೩೨॥ 


೨೦. ೬೩೧೦ 


ತಂ೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಕರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ತೊರೆದು, ನಿರಿಚ್ಚರಾಗಿ, ಶಾಂತರಾಗಿ, (ತಮ್ಮ) 
ಮನಸ್ಸನ್ನೆ ಲ್ಲ ಆತ್ಮನ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಳಿಸಿದ ಯತಿಗಳೇ (ಮಾತ್ರ ನಾವು) 
ಹೇಳಿದ ಈ (ಜ್ಲಾ ನವನ್ನು) ತಿಳಿಯಬಲ್ಲರು. 1೭೩॥ 


(ನಮ್ಮೆಲ್ಲ) ರೊಳಗಿರುವ (ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ) ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಹೊಡೆ 
ದೋಡಿಸುವ, ಶುದ್ದವಾದ ಮತ್ತು ಪರಮಹಂಸರಿಗುಚಿತ ಇ... ವೆ 
ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ನಸು ಶ್ರೀಮಚ್ಛ ೦ಕರಾಚಾರ್ಯರವರ ಪಾದಪದ್ಮದ ಸಯ 
ಜೀತಮಾಡ ಕಲಿತುಕೊಂಡು, (ಇಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ದೆ ನೆ... ಆದುದರಿಂದ ತ್‌ 
ಈ ಜ್ಞಾನವು ಶುದ್ಧ ಸಂಪ್ರದಾಯದಿಂದ ಬಂದಿರುವದರಿಂದ; ಅದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಯಾರೂ ಗಜ! ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು. (ಮತ್ತು) 
ಸಜ್ಜನರಾದ ಪಂಡಿತರು ಇದನ್ನು (ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಜಾ?) ಪರಿಕಿಸಬೇಕು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ (ಯಾವುದೊಂದು ವಸ _ವಿನ) ಗುಣ(ದೋಷಗಳ) ನಿರ್ಣಯವು 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಯೂ ಸಜ್ಜ ಕನನರನ್ನೆ ಕೂಡಿರುತ್ತದೆಂದು ನಾನು ತಿಳಿಯುತ್ತೇನೆ. ॥೭೪॥ 


ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನೋಡಬಲ್ಲವರಿಗೆ ಸ್ವಚ್ಚವಾದ, ಪ್ರಕಾಶಮಯ 
ನಾದ) ಸೂರ್ಯನೂ ಸಹ ಕಾಣದಿರುವಂತೆ, “ರುಕುಳ ಮನಸ್ಸಿನವರಿಗೆ 
ಸರಿಯಾದುದನ್ನು ಸ ಸರಿಯಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದೂ ಕೂಡ ಚಂದಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ನಿಃಸ್ಸೃಹರಾದವರಿಗೆ ಬಹುಮೂಲ್ಯವಾದ (ರತ್ನ ದ)ಖಣಿಗಳೇ (ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ) 
ಕಾಣುವಂತೆ, ತಿಳಿಯಾದ ಮನಸುಳ್ಳವರಿಗೆ (ಮಾತ್ರ ಅದು ಚಂದವಾಗಿ) 
ಕಂಡೇ ಕಾಣುತ್ತದೆ. * ॥೭೫॥ 


ವಿಷ್ಣುವಿನ ಪಾದದಿಂದ ಹೊರಟಿ ಗಂಗೆಯನ್ನು ಶಂಕರನು ತನ್ನ 
ಯೋಗಸಾಮರ್ಥ್ಯದಿಂದ ( ಶಿರದಲ್ಲಿ) ಧಾರಣಮಾಡಿದನು. ವೇದಾಂತ 
ಪ್ರತಿಪಾದ್ಯಳಾದ ಆ ಗಂಗೆಯು ಸಂಸಾರವನ್ನೆಲ್ಲ ಕಡಿದು ಹಾಕುವಳಿೆಂದು 
( ತಿಳಿದು, ಭಗೀರಥನು 1) ಸರ್ವಜ್ಞನೂ, ಬ್ರಹ್ಮನಿಷ್ಠ ನೂ, ಮತ್ತು ಖುಷಿ 








* ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ಶ್ಲೋಕವನ್ನೂ, ಅದರ ಮೇಲಿನ 
_ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಪತಂಜಲಿಯ ಯೋಗಸೂತ್ರದಲನ್ಲಿ (೨-೩೭) ನಿಃಸ್ಟೃಹರಾದವರಿಗೆ 
ಹಿದ್ಧಿಯಾಗಿ, ಅದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಎಬ್ಲಕಡೆಯ ರತ್ನಗಳು ಸಿಕ್ಕುವವೆಂದು ಹೇಳಿದೆ, 
1 ಇವನ ಕಥೆಗಾಗಿ ಏಪ್ಪಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ, | 


ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ ೩೦೭ 


ಗಣದಿಂದೊಡಗೂಡಿದವನೂ ಆದ ( ಶಂಕರನನ್ನು) ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಚನ್ಮಾಗಿ 
ಸೇವೆಮಾಡಿ, ಅವಳನ್ನು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಗುಣರಾಶಿಯಾದ ಅವನಿಂದ ಪಡಕೊಂಡು, 
( ದುಃಖಿತವಾದ ಮನುಷ್ಯ ಕುಲವನ್ನೆಲ್ಲ ಉದ್ದಾರ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ ಕರುಣೆ 
ಯಿಂದ ಈ ಭೂಮಿಗೆ ತಂದನು.) ಅದರಂತೆಯೇ, ವಿಷ್ಣುವಿನಿಂದ ಹೊರಟಿ 
(ಅಥವಾ ಜಗದ್ವಾಪಕವಾದ ಬ್ರಹೃಪದವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿಸುವ) ಈ 
(ಬ್ರಹ್ಮ) ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು (ನಮ್ಮ ಗುರುಗಳಾದ ಶ್ರೀ) ಶಂಕರಾ (ಚಾರ್ಯರು 
ತಮ್ಮ) ಯೋಗಸಾಮರ್ಥ್ಯದಿಂದ ಪಡಕೊಂಡರು. ಸರ್ವಜ್ಞರೂ, ಬ್ರಹ್ಮ 
ನಿಷ್ಕರೂ, ಮುನಿಗಣದಿಂದೊಡಗೂಡಿದವರೂ ಆದ ಅವರಿ ಸೇವೆಯನ್ನು 
( ನಾನು) ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಚನ್ರಾಗಿ ಮಾಡಿ, ಶ್ರೇಷ್ಠಗುಣಗಳ ರಾಶಿಯಾದ 
ಅವರಿಂದ ವೇದಾಂತ ಪೃತಿಸಾದಿಶವೂ, ಸಕಲ ಸಂಸಾರನಾಶಕವೂ ಆದ 
(ಆ ವಿದ್ಯೆ) ಯನ್ನು ಪಡಕೊಂದೆನು. (ಮತ್ತು) ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳ ಸಾಲಿ 
ನಿಂದ ಪಾರಾಗಲೆಂಬ ಕರುಣೆಯಿಂದ ದುಃಖಿತರಾದ ( ಸಾಂಸಾರಿಕ ಜನರಿ 
ಗಾಗಿ ) ಅದನ್ನೇ (ಇಲ್ಲಿ) ಹೇಳಿದ್ದೇನೆ. ॥ ೭೬ ॥ 


ಯಾವನು ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾದ ( ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ) ನಮ್ಮ 
ಕತ್ತಲೆಯನ್ನೆಲ್ಲ ನ್ಯಾಯ, ( ತರ್ಕ ಅಥವಾ ಬುದ್ಧಿಯುಕ್ಕವಾದ ಉಪಪತ್ತಿ 
ಯೆಂಬ ) ಶಲಾಕೆ ( ಅಥವಾ ಮೊಳೆ)ಯಿಂದಲೇ ಕಿತ್ತೊಗೆದನೋ, ಮತ್ತು 
ಯಾವನು ನಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿಯ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವಂಥ, ವೇದಾಂತ 
ಗಳೊಳಗಿನ ಪ್ರಕಾಶಮಯವಾದ, ಶುದ್ಧವಾದ, ದಿವ್ಯವಾದ ಮತ್ತು ಅತೀಂ 
ದ್ರಿಯ ವಿಷಯಕ್ಕ್ಯ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವದರಿಂದ ಬೇರೆ ಯಾವುದರಿಂದಲೂ ಅಲ್ಲ 
ಗಳೆಯಲ್ಪಡಲಾರದಂತಹ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಮಗೆ ಪ ಕಾಶಗೊಳಿಸಿದನೋ, 
ಅಂತಹ ಪೂಜ್ಯನಾದ ಮತ್ತು ಅತಿ ಶ್ರೇಷ್ಠನಾದ (ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ ) 
ಸದ್ದುರುವಿಗೆ ( ನನ್ನ ) ನಮಸ್ಕಾರವು ! ॥೭೬॥ 


(ಈ ಗ್ರಂಥವು ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ) ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಶ್ಲೋಕಕ್ಕೂ ( ಪೂರ್ವಾಪರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುವಂತೆ ) 
ಉಚಿತವಾದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯೆಂಬ ( ಗದ್ಯಭಾಗವು ) ಜೋಡಿಸಲ್ಪಬ್ಟಿದೆ. 


ತಿ6ರ ನೈಷ್ಯರ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಇದನ್ನರಿತುಕೊಂಡವನು ನಿಶ್ಚ. ಯವಾಗಿಯೂ ನೈಷ್ಟರ್ಮಸಿದಿಯೆನ್ನ್ನು (ಎರೆ 
ಡನೆಯವರಿಗೆ ) ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬಲ್ಲನು. ॥ ೩೮॥ '“ 


ಇಲ್ಲಿಗೆ ಶ್ರೀಮತ್ಪರಮಹಂಸ ಪರಿವ್ರಾಜಕಾಚಾರ್ಯ ಶ್ರೀ ಮಚ್ಛಂಕರ 
ಭಗವಶ್ಸೂಜ್ಯಪಾದ ಶಿಷ್ಕ ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯ 
ವಿರಚಿತವಾದ, ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ನೈಷ್ಯರ್ಮಸಿದ್ಧಿಯೊಳಗೆ ನಾಲ್ಯನೆಯ ಅಧ್ಯಾ 
ಯವು ಕೂನೆಗಂಡಿತು. ಮತ್ತು 
ನೈಷ್ಯರ್ಮಸಿದ್ಧಿಯೆಂಬ ಗ್ರಂಥವೂ 
ಇಲ್ಲಿಗೆ ಮುಗಿಯಿತು. 


॥ ಕ ಕಕ್ಷಷ್ನತಳಾಳಷತ್ತ ॥ 


ಪರಿತಿಸ್ಟ ೧. 
೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಯ 


ಪುಟ ೨-೨ “ ರಾಗದ್ವೇಷಗಳಿಗೆ ಹಿತಕರವಾದುದೆಂದೂ, ಅಹಿತಕರ 
ವಾದುದೆಂದೂ ಕಾಣುತ್ತಿರುವ ಜಗದ್ರೂಪ ಅಧ್ಯಾಸವು. '' 


"ಅಧ್ಯಾಸ' ನಾಮಪದಸ್ಥೆ ಅಧಿ (ಮೇಲೆ) 3. ಅಸ್‌ (ಬಗ, 
ಇಲ್ಲು) ಎಂಬ ೪ನೆಯ ಗಣದ ಪರಸ್ಮೈೈಪದದ ಧಾತುವೇ ಮೂಲವು. ಆ 
ಧಾತುವಿನ ಅರ್ಥವು « ಒಂದರ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಂದನ್ನು ಹೇರು, ಅಥವಾ 
ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಮತ್ತೊಂದು ವಸ್ತುವೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸು' ಎಂದಾಗು 
ತ್ತದೆ. "ಅಧ್ಯಾಸ'ವೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ (೧) ಮಿಥ್ಯಾಬ್ಹಾನ, ಅಯಥಾರ್ಥಾನು 
ಭವ, ಅಥವಾ (೨) ಅದಲ್ಲದ್ದನ್ನು ಅದೆಂದು. ತಿಳಿಯೋಣ, ಎಂಬ ಅರ್ಥ 
ಫಳಿವೆ. * ಶ್ರೀಮಚ್ಛಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದ ಪ್ರಾರಂಭ 
ದಲ್ಲಿಯೇ ಅಧ್ಯಾಸವೆಂದರೆ  ಅತಸ್ಮಿನ್‌ ತದ್ದುದ್ದಿಃ' ಅಥವಾ " ಸ್ಕೃತಿರೂಪಃ 
ಪರತ್ರ ಪೂರ್ವದೃಷ್ಟಾವಭಾಸ॥ ' ಎಂದು ವಿವರಣೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ಥೂಲ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವೆರಡರ ಅರ್ಥವೂ ಒಂದೇ : ಒಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು 
ಖೇರೊಂದು ವಸ್ತುವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು. ವೇದಾಂತಸಾರದಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
"ವಸ್ತುನ್ಯವಸ್ವಾರೋಪೋ*ಧ್ಯಾರೋಪ॥' ಎಂದು ಹೇಳಿ ಇದೇ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಧ್ಯಾರೋಪವೆಂದರೂ ಒಂದೇ; ಅಧ್ಯಾಸ 
ವೆಂದರೂ ಒಂದೇ. 

ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ಅಧ್ಯಾಸ ಅಥವಾ ಅಧ್ಯಾರೋಪವೇ ಎಲ್ಲ ಸಂಸಾ 
ರದ ಮೂಲವು. ಲೌಕಿಕ, ವೈದಿಕ- ಎ್ಲ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೂ ಈ ಅಧ್ಯಾಸವೇ 
ಮೂಲವೆಂಬದನ್ನು ಶ್ರೀಮಡ್ಛಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯದ 

* ಭೀಮಾಚಾರ್ಯ ರುಳಕೀಕರಕೃತ ನಸ್ಯಯಕೋಶದ ಮೊದಲನೆಯ ಸಂಪುಟ 
೧೩ನೆಯ ಪುಟ ನೋಡಿರಿ. 


೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿರುವ ಅಧ್ಯಾಸಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಚನ್ನಾಗಿಯೇ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ 
ಬ್ಹಾರೆ. ಸುರೇಶ್ವರಾಜಾರ್ಯರಾದರೂ ನೈ. ನಿ. ಯೊಳಗೆ ಎರಡನೆಯ. 
ಆಧ್ಯಾಯದ ೧೦೦-೧೦೨ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ ಬಿಚ್ಚಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. (ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದ ೧೦೭-೧೦೯ ಪುಟಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) 
ಅಲ್ಲಿ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು «ಅಧ್ಯಾಸ' ಮತ್ತು "ಅಧ್ಯಾರೋಪ'ವೆಂಬ 
ಎರಡೂ ಶಬ್ದ ಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಅಧ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಮೋಹ, 
ಭ್ರಾಂತಿ, ಅಜ್ಞಾನ, ಅವಿದ್ಯೆ ಅಥವಾ ತಿಳಿಗೇಡಿತನವೊಂದೇ ಕಾರಣವು. 1 
ಕಿಂಬಹುನಾ, ಈ ಅಧ್ಯಾಸವೇ ಅವಿದ್ಯೆಯು. ಅಧ್ಯಾಸಭಾಷ್ಯದೊಳಗೆ 
* ಕನಿಕಡಿತತಳಾಷಳರ/ರ ಕರಕ 8180 ಜಾತಾ? |? " ಗೌ೫ಡ87851ಇರ್ಗರನ?- 
ಸನನಿ/ಗಾಗೌಕಇಷ/ತ " *' ಮತ್ತು ' ಕಕಷತಷತ(ಗ್ಗೀನಿನ(ಹಿಇಗೆಫಳ16- -'' 
ಎಂದೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿ ದೆ. ಈ ಅಧ್ಯಾಸವು ಏಕೆ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಯೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಬೇರೆಬೇರೆ ಜನರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ಫೊಟಿ ದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವೆಲ್ಲವುಗಳ 
ಸವಿಸ್ತಾರವಾದ ಸಮಾಚಾರವನ್ನು ಇಷ್ಟ ೈಸಿದ್ಧಿಯೊಳಗೆ ತಕ್ಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಬೇಕಾದವರು ಅಲ್ಲಿ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಈ ಎಲ್ಲ ಭಿನ್ಭಾ ಭಿಪ್ರಾಯ. 
ಗಳೂ ಒಂದೇ ಚಿಕ್ಕ ಅನುಭವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡಲಿಕ್ಕೆಂದು ಹೊರಟಿರುವ: 
ವೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ ಸಾಕು. ಅದೇನೆಂದರೆ: ಹಗ್ಗವು ಹಾವೆಂದೂ, ಶಿಂಪೆಯು 
ಬೆಳ್ಳಿಯೆಂದೂ ಕಾಣುತ್ತವಪ್ಟೇ? ಹೀಗೆ ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಮತ್ತೊಂದರಂತೆ 
ಏಕೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ? ಇದರ ಉಪಪತ್ತಿಯೇನು? 


ಹಿತಾಹಿತ ಅಥವಾ ಸುಖದುಃಖಗಳ ತೋರಿಕೆಯೇ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮ 
ಗಳಿಗೂ ಮೂಲವೆಂಬದನ್ನು ನೈ. ಸಿ.ಯ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೮ನೆಯ. 
ತ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಿಜವಾಗಿ: 
ಫೋಡಿದರೆ ಸುಖದು8ಖಗಳು ನಮ್ಮ ಮನೋಧರ್ಮಗಳೆಂದೂ, ಅವು 
ಯಾವ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ ಆಗುವಂತೆ ತೋರುವವೋ, ಆ ವಸ್ತುಗಳ ಧರ್ಮ 





೪. ಸಂಕ್ಷೇಪ ಶಾರೀಂಕದ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೦ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು 
ತೋಡಿರಿ, 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ಫ್ಷಿ 


ಗೆಳು ಅವಲ್ಲವೆಂದೂ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಸಿದ್ದಮಾಡಬಹುದು. ಅವು ಆಯಾ 
ವಸ್ತುಗಳ ಗುಣಧರ್ಮಗಳೇ ಆಗಿದ್ದರೆ, ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಅವುಗಳಿಂದ ಒಂದೇ 
ತೆರನಾಗಿ ಸುಖದುಃಖಗಳುಂಟಾಗಬೇಕು. ಆದರೆ ಹೀಗೇನೂ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಒಂದು ವಸ್ಮುವು ಒಬ್ಬನಿಗೆ ಅಮೃತಪ್ರಾಯವಾಗಿ ಕಂಡರೆ, ಮತ್ತೊಬ್ಬ 
ನಿಗೆ ಆದೇ ವಸ್ತುವು 'ೀರ ಹೇಸಿಕೆಯದೆಂದು ತೋರುವದು * ಇಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ; ಅದೇ ವಸ್ತುವು, ಅದೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ, ಆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲ 
ದಲ್ಲಿಯ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಸುಖವನ್ನೂ ದುಃಖವನ್ನೂ ಕೊಡುವ 
ಬೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಸುಖದುಃಖಗಳು ನಮ್ಮ 
ಮನಸಿನ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವೆಂಬದು ತೀರ ಸ 'ಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣು 
ವಂತಿದೆ. ಕಿಂಬಹುನಾ, ನಾವು ಹಲವು ಸಾರೆ ತು ನು ಒಗಳನ್ನು 
ತೊರೆದು ತೋರಿಕೆಯ ವಸ್ತ್ಕುಗಳಿಗೇ ಹೆಚ್ಚು ಮರುಳಾಗುವೆವು. 


ಇನ್ನು, ಇದೇ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಈಗಿನ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹೇಗೆ ಬಿಡಿಸಿದೆಯೆಂಬ 
ದನ್ನು ನೋಡುವ. ನಮಗೆ ಇಷ್ಟ ಸಪಾದ ದ್ರೇಯಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ 
ದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ಐಚ್ಛಿಕ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು (10123137 1209610681) 
ಮಾಡುತೆ ತ್ತೇವಷ್ಟೆ «? ಆದರೆ ಈ ತರದ. ಕ್ರಿಯೆಯ ಉಗಮವೇನು? ಇದಕ್ಕೆ 
ಆಧುನಿಕ ಮನಃಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಕೊಡುವ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ:-- ॥ ಬೇವ 
ವಿಕಾಸಹಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭದ ಕ್ರಿಯೆಯು ಮನೋವಿಕಾರಗಳಿಂದ ದೇಹದ 
ಮೇಲಾಗುವ ಪರಿಣಾಮಗಳಲ್ಲಿ ( 0110110081 . 6೫07685108 ) 
ಹುಟ್ಟಿರಬೇಕೆಂದು ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ನಾವು ಅಂಜಿದಾಗ 


ಇ ನೈ. ಸಿ.ಯ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೦.೨ ೫೧ ಶ್ಲೋಕಗಳು, ಸಂಚದಶಿಯೊಳಗೆ 


ಇನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೦-೨೫ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಮತ್ತು ೬೪-೩೫ ಶ್ಲೋಕಗಳು, ಮತು 
ಸರ್ವದರ್ಶನಸಂಗ್ರಹದೊಳಗೆ ಬೌದ್ಧದರ್ಶನ ವರ್ಣನೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟರುವ 





ಗೌಗಇಕಾಗ್ರಹರಾಗತಿರಾರ ಇರ್ಣಗ್‌ೆ! । 

ತ್ಥಳಳ: ಕಗಗ! ಇಸ ಲೌ ಗೀ೪ ಗಿಳಾ7: ॥ 
ಎಂಬ ಶ್ಲೋಕ, ಹಾಗೂ ಭಾಗವತದೊಳಗೆ ೧೧ನೆಯ ಸ್ಮಂಧದ ೨೬ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೧೮ ಮತ್ತು ೨೦ನೆ ಶ್ಲೋಕಗಳೂ, ಇಚಕರಿಗೆ ಪರಿಚಿತನಾದ ಶೇಖಮಹಮ್ಮದನ 
ಈಥೆಯೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ ಪುಸ್ಟೀಕರಿಸುತ್ತವೆ. 


೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ನಮ್ಮ ದೇಹವು ನಡುಗಹತ್ಯ್ವುತ್ತದೆ; ಎದೆಯು ಧಡ ಧಡ ಎನ್ನು ತ್ತಿದೆ; 
ರೋಮಾಂಚಗಳು ಏಳುತ್ತವೆ; ಮೈ ಬೆವರೊಡೆಯುತ್ತದೆ ; ಮತ್ತು 
ಬಾಯಿಯು ಒಣಗಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ನಮಗೆ ಅಂಜಿಕೆಯು ಬಂದೊಡನೆ 
ಇವೆಲ್ಲ ಪರಿಣಾಮಗಳು ದೇಹದ ಮೇಲೆ ತಾವಾಗಿಯೇ ಆಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ, ಪ್ರಕೃತಿ ವೇಗದಿ೦ದ ಆಗುವ ಪರಿಣಾಮಗಳೇ ಮುಂದೆ 
ಐಚ್ಚೆಕ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೆ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವವೆಂದು ಈಗಿನ ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಬ್ಲರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಈ ತರದ ದೈಹಿಕ ವಿಕಾರಗಳು ಈಗ ಕೇವಲ. 
(ಗೀ!) ಎಂದರೆ ತಾವಾಗಿಯೇ ಅನೈಚ್ಛಿಕವಾಗಿ ಆಗುವ ಅಥವಾ 
ಯಾಂತ್ರಿಕವೆಂದೇ ನಾವು ನಂಬುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ವಿಕಾಸದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೂ 
ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯ ಮರ್ಮವನ್ನೂ ನಾವು ಲಕ್ಟದಲ್ಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ, ಅವೂ 
ಸಹ ಮೊದಲು ಸುಖದು8ಖಭಾವನೆಯಿಂದಲೇ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂದಿರಬೇಕೆಂದು. 
ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಹರ್ಬರ್ಟಿ ಸ್ಪೆನ್ಸರನು ಒಂದೆಡೆಗೆ "" ನಡೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಕಲಿಯ 
ಬೇಕೆಂದಿಚ್ಚಿಸುವ ಕೂಸು ನಡಿಗೆಯ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೂ 
ಬೇಕೆಂತಲೇ ಇಚ್ಛಿಸಿ ಪ್ರಯತ್ನ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ '' 
ಎಂದು ಹೇಳಿರುವದು ಇದಕ್ಟ್ರಾಗಿಯೇ. ಆದರೆ ಅದೇ ನಾವು ದೊಡ್ಡವ 
ರಾದಾಗ ನಡಿಗೆಯು ಎಷ್ಟು ಹಗುರಾಗಿ ತೋರುತ್ತದೆ! ಅದರಂತೆಯೇ 
ಯೋಗಾಸನಗಳ ಮಾತು. ಆಸನಗಳನ್ನು ಕಲಿಯುವ ಮುಂಜೆ ಬಲು 
ಕಷ್ಟಪಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ರೂಢಿಯಾದೊಡನೆ ಅವೇ ತೀರ “ಸುಲಭ 
ವಾಗಿ ಕಾಣಹತ್ತ್ಮುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಮೊದಲು ಕಷ್ಟವಾದರೂ ಅವುಗಳನ್ನು 
ನಾವು ಕಲಿಯುವದೇತಕ್ಕೆ ? ಅವುಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ಹಿತವಾಗುವದೆಂದೇ 
ಅಲ್ಲವೇ? ಹೀಗೆ ನಾವು ಮಾಡುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳೆಲ್ಲವೂ ನಿರಪವಾದವಾಗಿ 
ಮೊದಲು ಹಿತಾಹಿತಗಳ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಎಂತೆಯೇ ಜೀಮ ್ಸ ವಾರ್ಡರೆಂಬವರು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ "" ಎಂದಮೇಲೆ 
ನಮಗೆ ಒಂದೇ ದಾರಿಯು ಉಳಿದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ; ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಸುಖ 
ದುಃಖಗಳನ್ನು ಒದಗಿಸಿ ಕೊಡುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮೂಲವೆಂದು, 
ಅವುಗಳಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ ಐಚ್ಛಿಕ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಬೆಳೆದು ಪೂರ್ಣವಾದವೆಂದೂ 
ನಾವು ತಿಳಿಯಬೇಕು.'' (ಮನಃಶಾಸ್ತ್ರದ ಮೂಲತತ್ತ್ವಗಳು. ಪುಟ೫೨) 
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ಹೀಗೆ ಜೀವಿಗಳ ಕ್ರಿಯೆಗೆಲ್ಲ ಹಿತಾಹಿತಗಳೆಂದರೆ ಸುಖದುಃಖಗಳೇ 
ಮೂಲಕಾರಣವೆಂದು ಆಧುನಿಕ ಮನಃಶಾಸ್ತ್ರವು ಸ್ಪಷ್ಠ ವಾಗಿ ಹೇಳಿದಂತಾ: 
ಯಿತು. ನಮಗೆ ಮೊದಲು ಯಾವುದೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಜ್ಞ್ಯಾನವಾಗು. 
ತ್ರೈದೆ; ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಸಂನಿಕರ್ಷದಿಂದ ನಮಗೆ ಸುಖವಾಗಲಿ ದುಃಖ 
ವಾಗಲಿ ಆಗುತ್ತದೆ. ಸುಖವಾದರೆ ಆ ವಸ್ತು ವನ್ನು ಅದೇ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಇಟ್ಟು ಸೊಳ ತೈಬೇಕೆಂದೂ, ದುಃಖವಾದರೆ ಆಸಿ ತಿಯನ್ನು ಬದಲಿಸಬೇಕೆಂದೂ 
ಜಾನ ಚ ಸಿ ಅದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ನ ನಮ್ಮ ಕ್ಲಿ ಯಯಾಗುತ್ತ ದೆ. ಹೀಗೆ ಒಮ್ಮೆ 
ಒಂದು ವಸ ವ ತ್ರಿವಿನಿಂದ. ಹಿತವಾಗುವ ದೆಂದೂ, ಅಹಿತವಾಗುವದೆಂದೂ ನಿಶ್ಚಿ ತ 
ವಾದರೆ, ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಆಯಾ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ರೀತಿ: 
ಯಾಗಿ ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ಹಿತವು ಸಿಗುವದೆಂದು ತಿಳಿದು, ಅದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರೀತಿಯೂ, ಮತ್ತೊಂದರ ಬಗ್ಗೆ ವೈರವೂ ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ 
ಆ ಪ್ರೀತಿ-ದ್ರೈ ೇಷಗಳಿಂದಲೇ ನಾವು ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರವೃತ್ತರಾಗುತ್ತೇವೆ. 
ಎಂತೆಯೇ ಎಲ್ಲ " ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ರಾಗದ್ರೆ ೀಷೆಗಳು, ರಾಗದೆ ಸೇಷಗಳಿಗೆ ಹಿತ 
ವೆಂದೂ ಅಹಿತವೆಂದೂ ಸಾತಿ ತೋರಿಕೆಯೂ ಟ್ರ ಸಾಜ ಹೇಳಿ 
ದ್ದಾ ರೆ. ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪಂಚದಶಿಯೊಳಗಿನ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೨೯೨೩೦ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಕ್ಲ ತಾ ಇಣತ್ಸ ಕಾಸ ಇಗಗೇ್ಸ: । 
ಕ್ಹಸೆಿಕಾನೆ ಬಣಗಳ ಕಾಸಿ ಕತ್ತೆ ಇ ಸ್ರತತಿ ॥ 

೫೫ ಹೇ! ₹೫ಗಗೇಗತ!ಗೇಪಗ್ರಾತಿ । 
ಹರ್ತಾಕ! ತಾಣಿ! ಇಇ ಶಾಟ ಡಾ ಗಿಸ್ತಗ ॥ 


ಪುಟ ೨-೨ ಅಜ್ಞಾನ, ಅವಿದ್ಯೆ ಮತ್ತು ಮಾಯಾ. 


ಈ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಅದ್ರೈ ತೆ ವೇದಾಂತಿಗಳೇ ಹೊಸದಾಗಿ ಶೋಧಿಸಿ 
ತೆಗೆದಿಲ್ಲ. ಗೌಡಪಾದಾಚಾರ್ಯರು ಮತ್ತು ಅವರ ಪ್ರಶಿಷ್ಯರಾದ 
ಶ್ರೀಮಚ್ಛಂಕರ ಭಗವತ್ಪಾದರ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿಯೇ ಈ ಶಬ್ದಗಳು ಬಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ದ್ವವು. ಮಾಯಾವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಯಾಶಬ್ದ ವೇ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಾಚೀನವಾದುದು. 
ವೇದಗಳಲ್ಲಿಯೂ, ಉಪನಿಷತ್ಕುಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಮಾಯಾ ಶಬ್ದವು ಇಂದ್ರಜಾಲ 


೩ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪಮೊದಲಾದವುಗಳಂತೆ, ಲೋಕೋತ್ತರವಾದ ಚಮತ್ಕಾರಗಳನ್ನು ತೋರಿ 
ಷುವ ಕೌಶಲ್ಯ ಅಥವಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ್ಯವೆಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ.ಟ್ಟಿ 
ಶುವದೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಖುಗ್ರೇದದ ಮಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರ ಹೊಡ 
ಲಾದ ದೇವತೆಗಳ ಮತ್ತು ಅಸುರರ ಈ ತರದ ಶಕ್ಕಿಯನ್ನು ತೋರಿಸುವೆ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಈ ಶಬ್ದವನ್ನು ಹಲವು ಸಾರೆ ಹಾಕಿದ್ದಾರೆ. ಅವಿದ್ಯಾ ಶಬ್ದವು 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮೊದಲು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ ದಾಯಕವಾದ ಆತ್ಮ 
ವಿದ್ಯಾ ಬ೦ಬದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸ್ವೀಕೃ ತವಾಗಿದೆ. ಬೌದ್ದರ 
ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಈ ಶಬ್ದವು ದ್ವಾ ದತನಿದಾನಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದ್ದು, ಪಾರಮಾಥಿಕ 
ವಸ್ಮುವಿನ ಅಚ್ಚಾ ನವನ್ನು. ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಯೋಗಸ ಸೂತ ಗಳಲ್ಲಿ ಪತಂ 
ಇಲಿಯಾದರೂ ಈ ಶಬ್ದವನ್ನು ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆ ಎಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾ ಕೆ ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಾಚಾರ್ಯರ 
ಮೊದಲು ಅವಿದ್ಯಾ ಶಬ್ದವು ತತ್ತ್ವ ಜ್ಞ್ಯಾನಾಭಾವವೆಂಬ ಅಭಾವಾರ್ಥ 
ದಲ್ಲಿಯೂ, ಮಾಯಾಶಬ್ಭ ವು ಬಾಹ್ಯಸೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮರ ಅನೇಕ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಕಾರಣವೆಂದು ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟು, ಲೋಕೋತ್ಕರವಾದ 
ಚಮತ್ಕಾರಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಬಲ್ಲ ಆತ್ಮನ ಶಕ್ತಿ ತ ರೂಢ 
ವಾಗಿದ್ದ ವ್ರ ( ಮಧ ಜಕ ಸರಸ್ತ ತಿಯವ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತಬಿಂದುವಿಗೆ 
ವಾಸುಡೇವಶಾಸ್ತ್ರಿ ಅಭ್ಯಂಕರ ಇವರು ಬರೆದ ಉಪೋಬ್ಭಾತ `ದ ೧೬ ಮತ್ತು 
೧೮ನೆಯ ಬಂಡಗಳನ್ನು "ಫೋಡಿರಿ. ) 


ಈ ಅಜ್ಜಾ ನ ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಪ್ರಶ್ನವು ಅದೆ ಸ ಪತವೇದಾಂತ 
ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆ ಗ್ದ ತೊಡಕಿನ ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದರ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಅದ್ವೈತ 
ಗುಂಥೆಕಾರರ್ಲಿ. ಐಕಮತ್ಯವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಪ್ರಸಿದ್ದ 
ಗ್ರಂಥಕಾರನೂ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು. ತರದಿಂದ ಭಿನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೇ 
ಕೊಟ್ಟಿರುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಅಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಅವಿದ್ಯಾಶಬ್ಬಗಳು ಒಂದೇ ಅರ್ಥದ ಪರ್ಯಾಯಗಳೆಂದು 
ಉಪಯೋಗದಲ್ಲಿದ್ದರೂ, ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ 
ಶಬ್ದ. ವೇ ಪ್ರಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದೇ ಹೊರತು, ಅಜ್ಞಾನ ಶಬ್ದವು ಎಲ್ಲಿಯೂ 
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ಖಂದಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಕರ್ನಲ್‌ ಜೀಕಬ ಸಾಹೇಬರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ರಿ 
ದ್ಹಾರೆ. ( ಅವರು ಪ್ರಕಾತಗೊಳಿಸಿದ ವೇದಾಂತಸಾರದ ೧೪೬ನೆಯ ಫುಟ 
ವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಅಜ್ಞಾನ ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಮತಭೇದಗಳಿದ್ದರೂ, 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದೆಂದು ರಾಸ 
ವಿಹಾರಿ ದಾಸರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಬಡುತ್ತಾರೆ. * ಆದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ಮದ್ರಾಸ ಪ್ರೆಸಿಡೆನ್ಸಿ ಚೋ ಪ್ರೊಫೆಸರರಾಗಿರುವ ಪಿ. ಪಿ. ಎಸ್‌ 
ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳಿಗೂ ಸಮ್ಮ ತವಿದೆ. 1; ಶ್ರೀಮಜಚ್ಚೆ ೦ಕರಭ ವತ್ಬಾ ದರ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯಕ್ಕೆ ಭಾಮತೀ ಎಂಬ ಪ್ರಸಿದ | ಟಿಸಕೆಯನ್ನು ಬರೆದ ವಾಚಸ್ಪತಿ 
ಮಿಶ್ರ ಮತ್ತು ಅವರ ಇನುಚಾಂ ಸತು ಒಂದು ಪಕ್ಚವು. ಮತ್ತು 
ಪಂಚಪಾದಿಕಾಕರ್ತರಾದ ಪದ್ಮಪಾದಾಚಾರ್ಯರು, ಅದರ ಮೇಲೆ 
ವನಜ ಬರೆದ ಪ್ರಕಾಶಾತ್ಮರು ಹಾಗೂ ಅವರ ಅನುಯಾಯಿ 
ಗಳದು ಇನ್ಫೊಂದು ಪಕ್ಚ್ನ ವು... ಮೊದಲನೆಯವರು ೧) ನಾನಾಜೀವ 
ವಾದ, * (೨) ಅವಜ್ಯೆ ೇದವಾದ, ಮತ್ತು (ಇ) ಅನೇಕಾವಿದ್ಯಾವಾದಗಳನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. . ಎರಡನೆಯವರು (೧) ಏಕಜೀವವಾದ, (೨) ಬಿಂಬ 
ಪ್ರೆತಿಬಂಬವಾದ, ಹಾಗೂ (೩) ಏಕಾವಿದ್ಯಾವಾದವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾ ರೆ 
ಇದರ ಹೊರ್ತಾಗಿ ಇವೆರಡು ಶಾಖೆಗಳಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಕೆಲವು. ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ 
ಗಳಿವೆ. ಆದರೆ ಅವುಗಳನು ಇಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸುವ ಅವಶ್ಯ ಕತೆ ತೋರುವವಿಲ್ಲ. 


ಅಜ್ಪಾ ಕನವೇ ವ್ವಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೆಂಬುವದು ಇಬ್ಬ ರಿಗೂ ಸಮ್ಮ ತವಿದೆ. 
ಆದರೆ ವಾಚಸ್ಕ ತಿಮಿತ” ತು ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳಿಗೆ ಅಚ್ಚ್ಯಾನೆ 





೫ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಮಸಿದ್ದಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವ «" 8550/1815 01 6%- 
1503 '' ))/ 8೩5 771೧೩೧. 1225, 3. ೩, ೫0. ಐ. ಎಂಬ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೆ 
17060000 00. 23-25 ನೋಡಿ೦ಿ. 

18 ವಾಣೀವಿಲಾಸ ಪೆ.ಸ್ಸಿನವರು ಪ್ರಕಾಶಗೊಳಿಸಿದ «, ಇತ/ಕತರ೯ ೫ 1101,3ಕ್ಕೆ 
ಇವರು ಜೋಡಿಸಿದ ಇಂಗ್ಲಿಷ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯ 2] ನೆಯ ಪುಟವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಅಲ್ಲಿ 
ಇವರು ಒಂದನ್ನು ಭಾಮತೀಪ್ರಸ್ಟಾ ನವೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಂದನನ್ಸು ವಿವರಣನ ಬ ತಾಗ 
ಈರಿದಿದ್ದಾರೆ. 





ಆ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವೆಂಬದು ಜಗತ್ತಿನ ಉಪಾದಾನಕಾರಣವಲ್ಲ. ವಿಂದರೆ ಗಡಿಗೆಮಡಿಕೆ- 
ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಮಣ್ಣಿನ ಪರಿಣಾಮಗಳಾಗಿರುವಂತೆ, ವಿಶ್ವವು ಅಜ್ಜಾ 
ನದ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಹಗ್ಗದ ಮೇಲೆ ಹಾವು ಕಾಣು. 
ವಂತೆ, ಅಥವಾ ಸಿಂಪೆಯ ಮೇಲೆ ಬೆಳ್ಳಿಯು ಕಾಣುವಂತೆ, ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ 
ಜಗತ್ತು ಅಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳುತ್ತದೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ. 
ಮಾತ್ರ ಅಜ್ಞಾನವು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕಾರಣವೆನ್ನಬಹುದು. ಜಗತ್ತು ಯಾವ. 
ದ್ರವ್ಯವಿಶೇಷದಿಂದಲೂ ನಿಜವಾಗಿಯೇ ಆಗಿರುವ ವಿಕಾರವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. 
ಅದು ನಮಗೆ ಕಾಣಿಸುವದು ತೋರಿಕೆ ಅಥವಾ ಭ್ರಾಂತಿ ಮಾತ್ರ. 
ನಿಜವಾಗಿ ಆದು ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇಯಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಈ ಅವಿದ್ಯೆ ಅಥವಾ: 
ಆಜ್ಞಾ ನಗಳಾದರೂ ಬೇವಾತ್ಮರಂತೆ ಅನೇಶವಾಗಿವೆ; ಒಬ್ಬೊಬ್ಬ 
ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಒಂದೊಂದು ಅವಿದ್ಯೆಯು ಗಂಟುಬಿದ್ದಿರುವದು. ಹಾಗೂ 
ಆಯಾ ಬಜೀೇವನಿಗೆ ಬ್ಯ್ಯಾನವಾದೊಡನೆ ಆಯಾ ಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾಗಿ. 
ಹೋಗುವದು. ಈ ಅಜ್ಞಾನ ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆಗಳಿಗೆ ಜೀವಾತ್ಮರೆ ಆಶ್ರಯ. 
ರಾಗಿಯೂ, ಪರಮಾತ್ಮನೇ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತಾರೆ. 


ಇನ್ನೊಬ್ಬರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು  ಒಂದಾಗಿಯೂ, 
ಮಣ್ಣಿನ ಪಾತ್ರೆಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಮಣ್ಣು ಉಪಾದಾನಕಾರಣವಾಗಿರುವಂತೆ, 
ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಕಾರಣವಾಗಿಯೂ ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಎಂದರೆ ವಿಶ್ವವೂ, ಅದರೊಳಗಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವೂ ಈ ಅಬ್ಜ್ವಾನ' 
ಅಥವಾ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚ ವಿಕಾರವೇ ಸರಿ. ಆದರೆ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತು 
ಗಳಿಗೆ ಮೂಲವಾಗಿರುವಂತೆ ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕಾದರೂ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಮೂಲವು. 
ಅದು ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿದ್ದು ಅವನನ್ನೇ ಆಶ್ರಯಿಸಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ವಿಷಯವಾದರೂ ಬ್ರಹ್ಮನೇ. ಶುದ್ದ ಚೈತನ್ಯ ಅಧವಾ ಜ್ಞಾ ನವೇ ಬ್ರಹ್ಮನ. 
ಸ್ವರೂಪವಾಗಿದ್ದರೂ ಅಲ್ಲಿ * ಜ್ಞಾನಾಜ್ಞಾನಗಳೆರಡೂ ಆಗುವದು. 
ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಈ ಅವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಆತ್ಮನಂತೆ ತೀರ ಸತ್ಯವೆಂದಾಗಲಿ, ಬಂಜಿಯ. 


ಶಿ ಇಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ವೃಕ್ತಿಜ್ಞನ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದ ೧೨೪ನೆಯ. 
ಪುಟವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೯- 


ಗನಂತೆ ತೀರ ಅಸತ್ಯವೆಂದಾಗಲಿ, ಆಥವಾ ಸದಸತ್ತೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ 
ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಸತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಾಶವಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅಸತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಅದರಿಂದ ಜಗದ್ರೂಪ ತೋರಿಕೆಯುಂಟಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ.. 
ಸದಸತ್ರೈಂಬದಂತೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದಕಲ್ಪ ಶನೆಯಾಗಿದೆ.... ಆದುದರಿಂದ 
ಅವಿದ್ಯೆಯು ಅನಿರ್ವಚ ನೀಯವೆಂಡರೆ ಬಂತೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರದಂತಹದೆಂದೂ, ತೀರ ಅಭಾವವಲ್ಲೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ. 
ಭಾವರೂಪವೆಂದೂ ಹೇಳಲ್ಬಡುತ್ತಿದೆ. ಸಂಸಾರರೂಪ ತೋರಿಕೆಗೆ ಅದೇ 
ಕಾರಣವಾಗಿರುವದರಿಂದಲೂ, ಆ ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಏನಾದರೊಂದು ಉಪಾ 
ದಾನಕಾರಣವಿರಲೇಬೇಕೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ, ಅವಿದ್ಯೆಯು ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ 
ಉಪಾದಾನಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಇದು ಇಂತಹ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಹೀಗೆಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ತೆ೦ದು ಹೇಳುವದು ಶಕ್ಕ ವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಅನಾದಿಯಾಗಿರು 
ವದು, ಇದು ಬರಡು ತೆರನಾಗಿ ತೋರಿಕೊಳ್ಳುವದಿಂಬ ದೃಷ್ಠಿ ಯಿಂದ. 
ಇದಕ್ಕೆ ಆವರಣ ಮತ್ತು ವಿಕೆ ಶ್ಸೇಪಶಕ್ತಿ ಗಳಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹು ದು. 
ಮತ್ತು ಮಾಯಾ ವಿದ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವ. 


ಇನ್ನು ಈಗ ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ. 
ಕ್ಹವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾ ರೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವ. ಅವರು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಪ ಪಶ್ಸಗಳ "ಲ್ಲಿ ಯಾವುದೊಂದು ಬ ಕ್ಸವನ್ನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿ: 
ಸುವರೆಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಮತ್ತೊಂದನ ನ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿರಸ್ಕರಿಸುವ. 
ರೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. ಸ ಪಕ್ಸದ ಕೆಲವು ಅಂಶ. 
ಗಳನ್ನು ಆರಿಸಿ, ಸಮಸ್ವಯಮಾಡಿ ಅವರು ತಮ್ಮ ನಿರ್ಣಯಗಳನ್ನು ಹೇಳಿ 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಈ ರೀತಿಯಿಂದ, ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಂತೆ ಇವರ ಗ್ರಂಥೆಗಳಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಎರಡೂ ಪಕ್ಚಗಳ ಬೀಜಗಳು ಸಿಕ್ಹು 
ವಂತೆ ಕಾಣುವವು. ಜಾನ ಜ್‌ ದ ಬಗ್ಗೆ ಜಿ ವರು ವಾಚಸ್ಪತಿ ಮಿಶ್ರರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವಂತೆ ತೋರುತ್ತ ದೆ. ಆದರೆ ಅವ ರ ಅವಜ್ನೇದ 
ವಾದವನ್ನಾ ಗಲ್ರಿ್ಪ ಅಥವಾ ಅನೇಕಾವಿದ್ದಾ ಸವಾದವನ್ನಾ ಗಳಿ ಇವರು 


ಒವು ವದಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೇ, ಎರಡನೆಯ ಪಕ್ಕದ ಏಕಾವಿದ್ದಾವನ್ನು 


ಸ 


ಜ್ಯ” 


ಪಕ 


ಇಂ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಇವರು ಒಪ್ಪಿದರೂ, ಅದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಒಂದು ದ್ರವ್ಯವಾಗಿರುವದೆಂಬ 
`ದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಅದು ನಿಜವಾಗಿ ಜಗದೂಪ ವಿಕಾರವನ್ನು ಹೊಂದುವ 
`ದೆ೦ಬದಾಗಲಿ ಇವರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇದೊಂದು 
ಮಾತನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರೆ, ಇವರ ಒಲವು ಪದ್ಮಪಾದರ ಕಡೆಗೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿರುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಅವರ ಉಳಿದೆ. ಗ್ರಂಥಗಳ ಮಾತು ಹಾಗಿರಲಿ. ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಯಸಿದ್ಧಿ 
ಯನ್ನೇ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಅವಿದ್ಯೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಏನು ವಿವರಣೆ 
.ಬಂದಿರುವದೋ ನೋಡುವ. ೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ 
ಮೇಲಿಂದ ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಏಕಾವಿದ್ಯೆಯ ಪುರಸ್ಫರ್ತರೆಂದು 
ನಿಃ8ಸಂದೇಹವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಮತ್ತು ಅವಿದ್ಯೆಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿವೆ 
ಎ೦ಬದನ್ನು ಅವರು ನೈ. ಸಿ. ಯನ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಸೂಚಿಸಿಯೂ ಇಬ್ಬ. 
ಅವರು ಅದರ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತಾಡುವಾಗೆಲ್ಲ ಏಕವಚನವನ್ನೇ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಅವಿದ್ಯೆ, ಅಜ್ಞಾನ, ಅನವಬೋಧ, 
ಅಪೃತಿಪತ್ತಿ, ಧ್ವಾಂತ, ತಮ, ಮೋಹ ಮತ್ತು ಭ್ರಾಂತಿಗಳೆಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ. 
ಮಾಯಾ ಶಬ್ದವು ನೈ. ಸಿ. ಯಳ್ಲಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಬಂದಿಲ್ಲ. ಅವಿದ್ಯೆಯ ಸ್ವರೂ 
ಪದ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ -- ಅದ್ವಿತೀಯನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯದಿರು 
`ವದೇ ಅವಿದ್ಯೆಯು. . ( ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) ಆತ್ಮ 
ಅಥವಾ ಬ್ರಹ್ಮವೊಂದೇ ನಿಜವಾದ ವಸ್ತುವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅದರಲ್ಲಿ 
ಅಹಂಕಾರಾದಿಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವದೇ ಅವಿದ್ದೆಯು (ಆ. ೨. ಶ್ಲೋ ೪೫. ) 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಸೋಮ 
ಶರ್ಮಪಿತ « ಅಥವಾ ಶೀಖಮಹಮ್ಮದನ ) ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದಲೂ, 
ಅದೇ ಅಥ್ಯಾಯದ ೫೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಿಂದಲೂ, ಹಾಗೂ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾ 
ಯದ ೯೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲಿಂದಲೂ ಈ ಮಾತು ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಅಧ್ಯಾಸವೇ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬದನ್ನು ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರು 
ಸೂಚಿಸಿರುವರೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ *ೆಲಕೆಲವು ಕಡೆಗೆ ಬ್ರಹ್ಮ 
'ನಿಂದ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಹುಲ್ಲು ಕಡ್ಡಿಯೆವರೆಗಿನ ಜಗತ್ತೆಲ್ಲ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧. ೦೧. 


ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿರುವ ಮಿಥ್ಯಾಧ್ಯಾಸವೆಂದೂ, ಆ ಮಿಥ್ಯಾಧ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ 
ಉಪಾದಾನಕಾರಣವೆಂದೂ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿ: 
ದ್ದಾರೆ. ( ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೦೧, ೧೦೩, ೧೧೧, ೧೧೨, ೧೧೪ ಮತ್ತು 
೧೧೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ, ಅವುಗಳ ಮೇಲಿನ ಸಂಬಂಥೋಕ್ಕಿಗಳನ್ನೂ 
ನೋಡಿರಿ.) ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕಿರುವ ಗದ್ಯಭಾಗದಲ್ಲಿಯಂತೂ: 
ಶೂಟಿಸೃನಾದ ಆತ್ಮ, ಮತ್ತುಅವನ ಮೇಲೆ ತೋರುವ ಜಗದ್ರೂಪ ಅಧ್ಯಾಸ, 
ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ಸಂಬಂಧವಾಗಬಲ್ಲದಾದರೆ, ಅದು ಅಚ್ಚಾನದಿಂದಲೇ 
ಸರಿ ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಅಧ್ಯಾಸವು ಅವಿದ್ಯೆಯ. 
ಈಕಾರ್ಯವೆಂದೂ ಅರ್ಥವಾಗುವದು. ಅದರೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ 
ಉಪಾದಾನಕಾರಣವೆಂದು ಸುರೇಶ್ವರರು ಹೇಳಿದರೂ, ಅದರಿಂದ ಅವಿದ್ಯೆ 
ಯೆಂದರೆ ಸಾಂಖ್ಯರ ಪ್ರಕೃತಿಯಂತಹದೊಂದು ದ್ರವ್ಯವೆಂಬದನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಅವರು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಸೂಚಿಸಿಲ್ಲ. ಶೇಖಮಹಮ್ಮದನ ತಿಳಿಗೇಡಿತನವು ಅವನ. 
ಸಲ್ಪನಾಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆಲ್ಲ ಉಪಾದಾನಕಾರಣವಾಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳು 
ವಂತೆ, ಅವಿದ್ಯೆಯು ಜಗತ್ತಿನ ಉಪಾದಾನಕಾರಣವಾಗಿರುವದೆಂದು ನೈ. ಸಿ. 
ಕಾರರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ, ಮತ್ತು 
೩ನೆಯ. ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಮೇಲಿಂದ ಈ ಮಾತು ಸ್ಫುಟ. 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಸಂಸಾರವೆಲ್ಲ ಮನಸ್ಸಿನ ಕಲ್ಪನೆಯೇ ಎಂದು ಗೌಡಪಾದರು 
ತಮ್ಮ ಮಾಂಡೂಕ್ಯಕಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದುದನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ಸುರೇಶ್ವರರು. 
ಅನುವಾದ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಇಷ್ಟೆ ಕ ಅಲ್ಲ; 1 ಹಗ್ಗದ ಮೇಲಿನ ಹಾವು 
ಹಗ್ಗದ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಾಶವಾಗುವಂತೆ, ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದಿಂದ ಈ ಅವಿ. 
ದ್ರೆ.ಯೂ, ( ಆದರಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ _ದ ಜಗತ್ಕೂ,) ನಾಶವಾಗುವವು'' ಎಂದು. 
ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರು ಅಜ್ಞಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಸ್ನ್ನಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಿದ್ದ ರೆಂಬದು ಚನ್ನಾಗಿಯೇ ತಿಳಿಯುವಂತಿದೆ. ( ೨ನೆಯ 
ಆಧ್ಯಾಯದ ೧೦೩, ೧೦೪ ಮತು ೧೦೫ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ೪ನೆಯ. 
ಆಧ್ಯಾಯದ ೩೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ) ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' 
“ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೆ ೇನೆ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳು ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ನಾಶಪಡಿಸಿ, ಬ್ರಹ್ಮಚ್ಚ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವವಷ್ಟೇ? ಆದರೆ ಅವು. 


ಐಪಿ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯನಸಿದ್ಧಿ 


ಈ ಕೆಲಸ ವನ್ನು ಹೇಗೆ ಮಾಡುವವು, ಎಂಬದನ್ನು ವಿವರಿಸುವಾಗ ನೈ. ಸಿ 
`ಯ-`೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ೪೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಅವು ಸಂಶಯಿತಜ್ಞ್ವಾನ ಅಥವಾ ಸಂಶಯ, ಮಿಥ್ಯಾಜ್ನಾನ ಅಥವಾ ವಿಪ 
ರೀತ ತಿಳಿವಳಿಕೆ, ಮತ್ತು ಅಜ್ಜಾನ ಅಥವಾ ಏನೂ ತಿಳಿಯದಿರುವಿಕೆಗಳನ್ನು 
-ನಾಶಪಡಿಸುವದರ ಮೂಲಕ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಜಾ ತನವನ್ನು ಮಾಡಿಳೊಡುವವೆಂದು 
ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿಯೇ ಜಸ್ಟ] ದೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಇವೇ ಅವಿದ್ಯೆ ಯ 
ಸ್ವರೂಪವೆಂಬದು ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರಿಗೆ ಅಭಿಪ್ರೇತವಿತ್ತೆಂದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿ 
ಯಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇದನ್ನೆ € ಮತ್ತೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ, ಅವಿ 
'ದೈಯು ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ಗ ಮಾಡುವದಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಅದು ವಿಪ ರೀತ 
ವಾಗಿ ತಾನು ಂತು ತ ಮಾಡುವದು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಆವ 
ರಣ ಮತ್ತು ವಿಕ್ಸೇಪಶಕ್ತಿಗಳಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಲು ಏನೂ ಅಡಚಣಿ 
ಇಲ್ಲ; ಆದರೆ ಅದೊಂದು ಶಕ್ಕಿಯೆಂದೂ, ಅಡು ಬ್ರಹ್ಮನ ನನ್ನು ನಿಜವಾಗಿ 
ಹುತ್ತಿಕೊಂಡಿರುವದೆಂದೂ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಮಾತ್ರ; ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಹೇಳಿರುವದಿಲ್ಲ. ವೇದಾಂತ ಮತಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಆತ್ಮ ಮತ್ತು ಅನಾತ್ಮಗಳೆಂಬ 
-ಎರಡೇ * ಪದಾರ್ಥಗಳಿರುವವು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಅನಾತ್ಮವಂತೂ ಅವಿದ್ಯೆಯ 
'ಕಾರ್ಯವೇ ಆಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅದು ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಆಶ್ರಯವಾಗಲಿ ವಿಷಯ 
-ವಾಗಲಿ ಆಗಲಾರದು. ಎಂತೆಯೇ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿಯೇ ಅವಿದ್ಯೆಯಿರುವದೆಂದೂ, 
`ಆತ್ಮನೇ ಅದಕ್ಕೆ ವಿಷಯವೆಂದೂ ಸುರೇಶ್ವರರು ೩ನೆಯ ಅಥ್ಯಾಯದ 
ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
-೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಇದೇ ಮಾತು ಬಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ 

ಹಾಗೆ ಹೇಳಿರುವದು ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
" ಮಾತ್ರವೇ ಹೊರತು, ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಆತ್ಮನು ನಿಜವಾಗಿ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ 
“ಆಶ್ರಯವಾಗಿಯೂ ಇರುವನೆಂಬದು ಅವರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿತ್ತೆಂದು ಯಾರೂ 
ಹೇಳಲಾರರು. ವಸ್ತುತಃ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಅದು ಇರುವ 
ಹೆಂದು ನಮಗೆಲ್ಲರಿಗೂ ಎನಿಸುತ್ತಿರುವದರಿಂದ, ಅದು ಇರುವದೆಂದು ನಂಬಿ 
`ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನೇ ಇದ್ದಾನೆ, ಅನಾತ್ಮವೆಂಬುದು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೩ 


ದವರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ, ಅದಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಆಶ್ರಯನೆಂದೂ ವಿಷಯವೆಂದೂ 
ಹೇಳಿದೆ. ನಿಜವಾಗಿ ಅಜ್ಜಾನವೆಂಬುದು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ, ಮತ್ತು ಅದರ 
ಸಂಬಂಧವಾದರೂ ಆತ್ಮನಿಗೆ ಹಿಂದೆಯಾಗಲಿ, ಈಗಾಗಲಿ, ಮುಂದೆಯಾಗಲಿ 
ಆಗುವದೆಂದೂ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. ( ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೩ನೆಯ 
ತ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿ, ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೧೦-೧೧೨ ಮತ್ತು 
೧೧೫-೧೧೬ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ) ಇದೇ ತರದ ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥಕಾರರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಬಗ್ಗೆ ಪಂಚದಶಿಯ ೭ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಇ೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ವನ್ನೂ, ಸಂಕ್ಸ್ಟೇಪ ಶಾರೀರಕದ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ಮತ್ತು ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೩-೧೪--೧೫ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡ 
ಬೇಕು. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳೂ ನೆನವಿನಲ್ಲಿಡತಕ್ಕವಾಗಿವೆ. 
310ಇ7೯4/ಷಗಿ (೫71೧೬1 ಇರ್ತಾರಾ । 
ಕ ಕ[ರ-212510ೌಕಿಕ್ಕ ಇ ಕಳಇತ ತ್ವತಸತಿ ॥ 
ಇದೇ ಶ್ಲೋಕವು ಸುರೇಶ ಸರಾಚಾರ್ಯರ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕವಾರ್ತಿಕ 
ದಲ್ಲಿ ತುಸು ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಬಂದಿದೆ. (ವಾರ್ತಿಕ ಭಾಗ ೧. 
ಶ್ಲೋ ೧೭೬ ನೋಡಿರಿ). ಇಷ್ಟಸಿದ್ದಿಯ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೩೬-೧೩೭ 
ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳು ಕೆಳಗಿನಂತೆ ಅವೆ. 
ಇಾಇಗಿಇ! ಐಾರ್ಕೇ/ನಗಷತ ಫಿ ಕಾಟಾ | 
ಸ್ಥತಾಇಣಗ್ಲೀಕ್ಗೇಷೆ ಇ ಈಕ್ಚಳ!ಗ್ರೆ 2೪1 ಕಣ: ॥ 13೩ ॥ 
ಇಗಿಪರ/ಡ೫7೫1: ಕ1ರಗತ್ತ 7 ೯೫ಇನೆ । 
ತ7ಗರನೆ! 7 03ರ! ಗ! ೫೫71 ೫೫7೫೧೫ ॥ 189 ॥ 
ಪ್ರೊ. ವೇನಿಸರವರು ಪ್ರಕಾಶಪಡಿಸಿದ ವೇದಾಂತಸಿದ್ಧಾಂತ ಮುಕ್ಕಾ 
ವಲಿ ( ಪು. ೧೨೫) ಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕವೂ ಮಹ 
ತದ್ಹಾಗಿದೆ. 
ತನೆ ತಗರ ಇಗೆಗಗಷ್‌ಗ ತಾ: । 
ಇತ್ತ ಸಭೆ ಗಣ: ಇಗತಿಕ್ಳಿತಿಗಾಕರಿಇತ] ॥ 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ. ಅವಿದ್ಯೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಮನದಟ್ಟಾಗುವಂತೆ ಸರಿ 
ಯಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳುವದೇ ಕಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಅದು ಇಲ್ಲವೆನ್ನ ಬೇಕೇ ? ಜಗೆ 


೧೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ತ್ತನ್ನು ತೋರಿಸುವದು. ಇದೆಯೆನ್ನ ಬೇಕೇ ? ಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಾಶವಾಗಿ 
ಹೋಗುವದು. ಕಿಂಬಹುನಾ, ವಿಚಾರಮಾಡಹತ್ತಿದೊಡನೆ ಅದು ಓಡಿಯೇ 
ಹೋಗುವದು. ವಿಚಾರಕ್ಕೂ ಅದಕ್ಕೂ ಎಂದೆಂದಿಗೂ ವಿರೋಧ. (೩ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೬, ೧೧-೧೧೨, ೧೧೫-೧೧೬ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ)- 
ಎಂತೆಯೇ ಆದು ಅನಿರ್ವಚನೀಯವೆಂದು ಕರೆಯ್ಚುಡುತ್ತದೆ.. 


ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರ ಚಿ ಚೂ೨ ವೇದಾಂತಿಗಳ ಅವಿದ್ಯೆಯು 
ಸಾಂಖ್ಯ ಮತ್ತು ನೈಯಾಯಿಕರ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ 
(೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬-೭ ಶ್ಲೋಕಗಳನ ಸಃ ನೋಡಿರಿ). ಸಾಂಖ್ಯರ ಅಜ್ಜಾ 
ನವು ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿಯಾಗಿದ್ದು ಭಾವರೂಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಆದ 
ಯುಂಟು, ನೈಯಾಯಿಕರ ಮತದಂತೆ ಅಜ್ಜಾ _ನವು ಅನಾದಿಯಾದರೂ 
ಅಭಾವರೂಪವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ವೇವಾಂತಿಗಳ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಭಾವೆ 
ರೂಪವಾಗಿಯೂ, ಅನಾದಿಯಾಗಿಯೂ, ಅನಿರ್ವಚನೀಯವಾಗಿಯೂ ಇರು 
ತ್ತದೆ. ಅದು ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿಯಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅವಿದ್ಯೆಯು ಭಾವರೂಪ 
ವೆಂದು ವೇದಾಂತಿಗಳು ಹೇಳುವದರಿಂದ, ಅದನ್ನ ವರು ಸತ್ಯವೆಂದು ಒಪ್ಪುವೆ 
ರೆ೦ದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಆದರೆ ಮೊಲದ ಕೊಂಬು, ಬಂಜೆಯೆ 
ಮಗ ಮೊದಲಾದವರಂತೆ ಅವಿದ್ಯೆಯು ತೀರ ಅಸ ಸತ್ಯವಲ್ಲೆ ೦ಬದಷ್ಟೆ ಕೇ "ಭಾವ 
ರೂಪ' ಶಬ್ದದಿಂದ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆದು 
ನಿಜವಾಗಿಯೇ ಭಾವರೂಪವಾಗಿದ್ದರೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಜ್ಞಾನದಿಂದ. ಅದು ಎಂದೂ 
ನಾತವಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ! 


ಈ ಅಜ್ಞಾನವು ಸುಷುಪ್ಮಿಯಲ್ಲಿರುವದೊ ಇಲ್ಲವೋ ಎಂಬದು 
ಇನ್ನೊಂದು ವಿವಾದಾಸ್ಪದವಾದ ಮಾತು. ಗೌಡಪಾದಾಚಾರ್ಯರೂ 
ತಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ *ಆ3ೆಲವೆಡೆಗೆ ಅದು ಆಗೂ ಇರುವದೆಂದು ಸೂಚಿಸು 
ತ್ಕಾರೆ. ಮತ್ತೆ ಕೆಲವು ಕಡೆಗೆ ಅದು ಆಗ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರೂ ಇದಕ್ಕೆ ಅಪವಾದವಾಗಿಲ್ಲ. "ನು? ಸಿ.ಯ ೩ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ೨-೩ ಕಡೆಗೆ ಸುರೇಶ್ವ ರರು ಈ ಪ್ರತೆ ್ನೆಯನ್ನೆ ತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಆ 
ಆಧ್ಧಾಯದ ೭ನೆಯ ಕ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೂ ೫೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ಮತ್ತು ಅದತ 
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ಸಂಬಂಥೋಕ್ತ್ಕಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಅಜ್ಞಾನವು ಗಾಢನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವದೆಂಬದನ್ನು 
ತೋರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಅಷೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೨ನೆಯ 
ತ್ಲೋಕದೊಳಗೆ ಅಜ್ಞಾನವು ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಸೂಚಿಸ 
ಲಾಗಿದೆ. ನೈ. ಸಿ.ಯ ಮೇಲೆ ಚಂದಿಕೆಯೆಂಬ ಟೀಕೆಯನ್ನು ಬರೆದ ಜ್ಹ್ಞಾನೋ 
ತ್ತಮರು ಅದರ ಪರಿಹಾರವನ್ನು ಮಾಡಲೆಳಿಸಿದ್ದಾರೆ.  ಅಂತಃ8ಕರಣವು 
ಆಗ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿರುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ, ಅಜ್ಞಾನವು ಆಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ. 
ಪ್ರಕಟವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಆಗದು ಸೂಕ್ಷ್ಮ ರೂಪದೊಳಗೇ ಇರುವ 
ದೆಂದೂ ಹೇಳಿ, ಇವುಗಳ ಸಮನ್ವಯ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಸಂಕ್ಟ್ನೇಪ ಶಾರೀರಕ 
ದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೨೪ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದೊಳಗಾದರೂ ಇದೇ 
ತರದ ಪರಿಹಾರವನ್ನು ಕೊಬ್ಬಿದ; ಈ ವಿಷಯದ ಸವಿಸ್ಮರ ಡರ್ಜೆಗಾಗಿ. 
ಅದೇ ಪುಸ್ತಕದ ಅದೇ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೨೦-೧೩೫ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು 
ನೋಡಬಹುದು. 


ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಇಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಆಧುನಿಕ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಗ್ರಂಥಕಾರರನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸಲಿಕ್ಕೇ ಬೇಕು. ಶ್ರೀ. ವೈ. ಸುಬ್ಬರಾಯ 
ಕೆಂದು ಅವರ ಹೆಸರು. ಅವರು ಬೆಂಗಳೂರ ನಗರದಲ್ಲಿದ್ದು " ಅಧ್ವಾತ್ಮ 
ಪ್ರಕಾಶ ' ವೆಂಬ ಮಾಸಿಕ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧಪಡಿಸುತ್ತಿರು 
ವರು. ಸಂಸ್ಥೃ ಇತಭಾಷೆಯೊಳಗೆ ಬರೆದ ಅವರ « ಮೂಲಾವಿದ್ಯಾನಿರಾಸ ' 
ವೆಂಬ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ದೇವರಾಜ ಬಹಾದ್ದೂರ ಇನಾಮು ದೊರೆತಿರುತ್ತದೆ. 
ಶಾಂಕರಭಾಷ್ಠಸಮೇತವಾದ ಕೆಲವು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನೂ ಅವರು 
ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ತೀರ ಮೊನ್ನೆ ಮೊನ್ನೆ ಶಾಂಕರಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ 
ಭಾಷ್ಯದ ಮೊದಲಿನ ಐದು ಅಧಿಕರಣಗಳನ್ನೂ ಕನ್ನಡಿಸಿ ಹೊರಗೆಡವಿದ್ಳಾರೆ. 
ಅದ್ರೆ ಇತವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವರು ಬಹು ನಿಷ್ಠ್ಯಾತರಾಗಿರುವರೆಂಬದಕ್ಕೆ 
ಅವರ ಗ್ರಂಥಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿ. ಇರಲಿ. ಅವರು ಹೇಳುವದೇನಂದರೆ-- ಗೌಡ 
ಪಾದ, ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ, ಮತು ಸುರೇಶ್ವರರಿಗೆ ಮೂಲಾವಿದ್ಯೆಯೆಂಬದು 
ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. ಈ ಮೂವರು ಆಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾದ ಅವಿದ್ಯೆಯು 
ಅಭಾವರೂಪವೇ. ಅದು ಸುಷುಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ, ಅವಸ್ಮಾತ್ರಯ 


ಪಣ, ೨೨೬೩೧೦ 


೧೬ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ವಿಚಾರವೊಂದೇ ನಿಜವಾದ ಸಾಧನವು. ಮತ್ತು ಅಧ್ಯಾಸವೆಂದರೇ ಅವಿ 
ವೈಜೂ ಈ ಮೂವರ ಹೊರತಾಗಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಅದ್ರೆ ಎತವೇದಾಂತಿಗಳು 
ವರ್ಣಿಸುವ ಮೂಲಾವಿದ್ಯೆಯು ಅದ್ರೆ ಫತಾಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. 
ಶ್ರೀ. ವೈ. ಸುಬ್ಬರಾಯರ ಹೆಚ್ಚಿ ಜಃ ಗಳನ ನ ತಿಳಿಯಲಪೇಕ್ಷಿ ಸುವವರು 
ಅವರ ಗ ಸಂಥಗಳನ್ನೇ ಓದುವದು ಒಳ್ಳೆ ಯದು. “ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅವರ ವಿಚಾರ 
ಗಳು ಹೊಸವೂ, ಜಾತಾ ಮನನೀಯವೂ `ಗಿರುವವೆಂದಿಷ್ಟೇ 
ಹೇಳಿದರೆ ಸಾಕು. 


ಇನ್ನು, ಮಾಯಾವಿದ್ಯೆಗಳ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕುರಿತು ತುಸು ವಿಚಾರ 
ಮಾಡುವ. ಗಾರುಡಿಮೊದಲಾದವರು ತಮ್ಮ ಯಾವ ಶಕ್ತಿಯ ಬಲದಿಂದ 
ಇಂದ್ರಜಾಲ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುವರೋ, ಆ ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕೇ ಮಾಯೆ ಜು ಹೆಸರೆಂಬದನ್ನು ಈ ಮೊದಲೇ 
ನೋಡಿದ್ದೇವೆ. ಅಜ್ಜರಾದ ಜಿ ಜೀವಿಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಜ್‌ ಇಂದ್ರ 
`ಜಾಲವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯು ಆತ್ಮನಿಗೆ ಇರುವದೆಂದೂ, ಅದಕ್ಕೆ 
_ಬರಡು ಅವಸ್ಸೆಗಳಿರುವವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದು ಆವರಣ ಶಕ್ತಿ 
;ಯುಳ್ಳದ್ದು; ಮತ್ತೊಂದು ವಿಶ್ಲೇಪಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳೆದ್ದು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿ 
ನದು ಎರಡನೆಯದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಇವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲೆಯದೇ ಅವಿದ್ಯೆಯು; ಎರಡನೆಯದೇ ಮಾಯೆಯು. ಈ 
ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಯಾವಿದ್ದೆ ಗಳ ನಡುವೆ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವಿರುವ 
ದೆಂದು ಕೆಲವು ಜನರು ಅಭಿಸ್ರಾಯಬಡುತ್ತಾ ರೆ. ಆದರೆ ಕಾರ್ಯಕಾರಣ 
ಗಳೆರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಮಾಯಾವಿದ್ದೆಗಳೆರಡೂ ಒಂದೇ 
ಎಂದು. ಬಹುಶಃ ಎಲ್ಲರೂ “ತಿಳಿಯುತ್ತಾ ರೆ. ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಈಶ ರನ ಅಜ್ಞಾನವು ಮಾಯೆಯೆಂದೂ, ಜೀವಾತ್ಮನ ಅಚ್ಚಾ ನವು ಅವಿದ್ಯೆ 
ಯೆಂದೂ ಕರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದನ್ನು ನಾವು ಈಗಿನ ಎಲ್ಲ ವೇದಾಂತಗ್ರಂಥ 
ಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಜು (ಉದಾ: ಪಂಚದಶಿಯ' ೧ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ 
೧೬-೧೭ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಸಂಕ್ಟೇಪ ಶಾರೀ ಕದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ೧ಳ೪೮ನೆಯ ಕೊ ಪ್ಲೀಕವನ್ನೂ ಕೊೋಡಿರಿ. ) ಆದರೆ ಇದು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ 
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ವಾದ ನಿಯಮಲ್ಲೆಂಬದನ್ನು ಸರ್ವದರ್ಶನ ಸಂಗ್ರಹದಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರೇ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಮಾಯೆಯ 
ತುಣುಕುಗಳೇ ಅವಿದ್ಯೆಗಳೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅವು ಆವರಣವಿಕ್ಸೇಷ 
ಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುತ್ತವೆ. * ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಪ್ರಕೃತಿಯು ತ್ರಿಗುಣಾ 
ತ್ವಕವಾಗಿದ್ದು, ಅದರೊಳಗೆ ಸತ್ತಗುಣನ ುಧಾನವಾದುದೇ ಮಾಯೆಯೆಂದೂ 
ರಜಸ್ಮಮೋಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದುದೇ ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂದೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ವಿಕ್ಚೆ ೇಪಶಕ್ತಿಪ್ರಧಾನವಾದ ಪ್ರಕೃತಿಯೇ ಮಾಯೆಯೆಂದೂ 
ಆವರಣಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದುದೇ ಅವಿದ್ದೆಯೆಂದೂ ತಿಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಅದ್ರೆ ೨ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಮತವೈಚಿತ್ರ ಸ್ರವಿರುವದರಿಂದಲೇ, ಅವರಲ್ಲಿ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಐಕ 
ಮತ್ಯವಿರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. 
ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಭಗವತ್ಪಾಡರು ಮಾಯಾ ಶಬ್ದವನ್ನು ಯಾವ ಅರ್ಥ 
ದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿರುತ್ಮಾರೆ? ಎಂಬದು ಬಲು ಮಹತ್ವ ದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾ 
ಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವದು ಬಲು ಸಷ್ಟ. ಅಲೌಕಿಕ ಚಮ 
ತ್ಯ್ಯಾರಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ ತೋರಿಸುವ ಶಕ್ಕಿಯೆಂಬ ಪ್ರಾಚೀನ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಯೇ 
ಮಾಯಾ ಶಬ್ದವನ್ನು ಆಚಾರ್ಯರು ಪ್ರಯೋಗಿಸಿದ್ದಾರೆಂದು ಅಭ್ಲಂಕರ 
ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. (ಮಧುಸೂದನ ಸರಸ್ತತಿಯ ಕ 
ಬಿಂದುವಿಗೆ ಬರೆದ ಅವರ ಸಂಸ್ಕೃತ ಉಪೋದ್ಭ್ಯಾತದ ೧೬, ೧೮, ಮತ್ತು 
೧೯ನೆಯ ಖಂಡಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ). ಮತ್ತು ಆಚಾರ್ಯರ ಮೊದಲೇ 
ಅಜ್ಜಾ ನವೆಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಡ ಅವಿದ್ಯಾ ಶಬ್ದವನ್ನು ಅವರು ಮಾಯಾ 
ಶಬ್ದದ ಪರ್ಯಾಯವೆಂದೇ ಉಪಯೋಗಿಸಿರುತ್ತಾರೆಂದೂ ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳ ಮತ 
ವಿದೆ. ಆದರೆ ವೇದಾಂತಸಾರ ಮತ್ತು ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಯ್ವಸಿದ್ದಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಾಶ 
ಗೊಳಿಸಿದ ಕರ್ನಲ್‌ ಜೀಕಬರು ಈ ಮಾತಿಗೆ ಬಲವಾಗಿ ವಿರೋಧ ಮಾಡು 
ತ್ಮಾರೆ. . ( ವೇದಾಂತಸಾರ 10104001100 ॥0. ೫-111). 
ಮೇಲಿನಂತೆ ಅಭ್ಯಂಕರ ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೇ ವ್ಯಕ್ತಮಾಡಿದೆ 
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ಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಲೇಖಸಂಗ್ರಹದ ಇಂಗ್ಲಿಷಭಾಷಾಂತರದ ೧೬೦-೧೬೨ ಪುಟಗಳನ್ನು 
“ನೋಡಿರಿ. ಇದನ್ನು ಎಸ್‌. ಎಸ್‌, ಸೂರ್ಯನಾರಾಯಣಶಾಸ್ರಿಗಳು ಪ್ರಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ.. 


೮೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಡಾ. ಥೀಬೋರವರನ್ನು ಖಂಡಿಸಿ, ಅವರು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ-ನಾನು ಇದೇ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯವನ್ನೆಲ್ಲ ತಿರುವಿ ಹಾಕಿದ್ದೇನೆ. 
ಆದರೆ ಮಾಯಾ ವಿದ್ಯೆಗಳು ಒಂದೇ ಎಂಬ ವಿಚಾರವು ಶಂಕರಾಜಾರ್ಯರಿಗಿ 
ಸಮ್ಮತವಾದುದ್ದ್ಲವೆಂದೇ ನನ್ನ ನಿಶ್ಚ ಯವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಯಾವದೇ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಮಾಯೆಯು ಒಗತ್ತಿನ ಕಾರಣವೆಂದು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯಬಡುವದಿಲ್ಲ. ಆಚಾರ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಮಿಥ್ಯಾಧ್ಯಾಸ 
ಅಥವಾ ಸುಳ್ಳು ತೋರಿಕೆಯೇ ಮಾಯೆಯು. ಆದರೆ ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ಈ ಅರ್ಥ 
ವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅವಿದ್ಯೆಯೂ ಮಾಯೆಯೂ ಒಂದೇ ಅಲ್ಲ. ಅವಿದ್ಯೆ 
ಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಕಾರ್ಯವೇ ಮಾಯೆಯೆಂಬದು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯವಿದ್ದಂತಾಯಿತು. 


ಆದರೆ ಜೇಕಬ ಸಾಹೇಬರ ಈ ಅರ್ಥವು ಸಮಂಜಸವಾದುದಲ್ಲವೆಂದು 
ನಿರ್ವಿಕಾರಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಆಚಾರ್ಯರ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅವಲೋಕನೆ. 
ಮಾಡುವ ವಾಚಕರಿಗೆ ಮನಗಾಣದಿರದು. ಮಾಯಾವಿದ್ಯೆಗಳೆರಡೂ 
ಒಂದೇ ಎಂದು ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳುವರೆಂಬದನ್ನು ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮ 
ಮುನಿಗಳು ಬಲು ಚನ್ನಾಗಿಯೂ ಸವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿಯೂ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
(ಅವರ ಸಂಸೆ, ೇೀಪ ಶಾರೀರಕದ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೫-೧೧೨ ವರೆಗಿನ 
ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ) ಅದೇ ಪುಸ್ತಕದ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೧೦೦ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅವರು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ-. ಗಾರುಡಿಯ 
ಪ್ರಯೋಗವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವವರಲ್ಲಿ, ಗಾರುಡಿಯ ವಿಷಯಕ್ಕಿರುವ 
ಅವರ ಅಚ್ಚಾ.ನವೇ ಅವರ ಭ್ರಮಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿಯೂ, ಗಾರುಡಿಯ 
*“ಮಾಯೆ'ಯೆಂಬುದಾಗಿಯೂ ಕರಿಸಿಕೊಳ ಧೈಲ್ಪಡುವದು. ಅದರಿಂದಲೇ ಅವ 
ರಿಗೆ ಗಾರುಡಿಯ ಬಗ್ಗೆ ವಿಪರೀತ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಪ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಅಜ್ಞ್ಞಾ ನವೇ ಮಾಯೆಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಎಂತೆಯೇ ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮರು ಅದೇ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೆ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೧೨೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ "" ಒಳಗಿರುವ ಆತ್ಮವಿಷಯಕವಾದ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ 
“ ಮಾಯಾ, ತಮಃ, ಕಾರಣಂ, ಧಾ _೦ತಂ, ಬೀಜಂ, ಆಬೋದಧಂ ಮೊದಲಾದ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೯ 


ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆಂ ``ದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅಜ್ಞಾನದ ಬಗ್ಗೆ 
ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿದ್ದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮತಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಅವರು ಅದೇ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೩೨-೧೩೮ ವರನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡಿ, ಅವು 
ಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಖಂಡನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಸಿದ್ದಿಯೆಂಬ ಪುಸ್ತಕ 
ದೊಳಗೆ ಮೊದಣನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೂ, ಅದರ 
ಎವರಣೆಯನ್ಲಿಯೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನೇ ಹೇಳಿದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಮಾಯಾ, ಅವಿದ್ಯಾ, 
ತಮಃ, ಕಾರಣಂ, ಲಯಃ, ಶಕ್ತಿಃ, ಸುಪ್ಮಿ8೦ ಮಹಾಸುಪ್ಕ್ತಿಃ, ನಿದ್ರಾ, 
ಅಕ್ಟರಂ, ಆಕಾಶಂ ಮೊದಲಾದ ಶಬ ಗಳೆಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಅರ್ಥವನೆ ೇ ತೋರಿ 
ಸುವವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. 
ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಮಾಯಾ ಶಬ್ದವನ್ನು ನೈ. ಸಿ. ಯಕ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲಿಯೂ ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲವೆಂದು ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅವರ 
ಉಳಿದ ಗ್ರಂಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಶಬ್ದವು ಬಂದಿದೆಯೋ ಇಲ್ಲವೋ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಒಳೆ ಕನಿಷ್ಠ ತರಾದ ಅಭೃಂಕರ ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳ ಅಂಬೋಣ 
ವನ್ನು ಒಪ್ಪ ಸಹುಕಕ. ಹೇಳಿ ಈ ವಿಷಯನನ್ನು ಮುಗಿಸಿಬಿಡುವೆವು. 
ತಮ್ಮ ಉವೋದ್ಭಾತದ ೧೯ನೆಯ ಖಂಡದಲ್ಲಿ ಅವರು ಬರೆಯುವದೇನೆಂದರೆ 
“ಸರ್ವಜ್ಞ್ವಾ ತ್ವಮುನಿ, ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯ, ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯ ಮೊದಲಾದವರು 
ಮಾಯಾ 'ಎದ್ಯೆ ಗಳಲ್ಲ ಭೇದವನ್ನು ಹುಡುಕುವದು ಇಲತಾಡನ ನಪ್ಪಾಯ 
ವೆಂದು ತಿಂದು, ಮಾಯುಾವಿದ್ದೆ ಗಳನ್ನು ಪರ್ಯಾಯ ಶಬ್ದ ಗಳೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿ 
ಸಿದ್ದಾರೆ'' ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ "ಹೆಚ್ಚಿ ಗ ಬರೆಯಬಹುದಾದರೂ, ಮೊದಲೇ 
ವಿಪರೀತವಾಗಿ ಬೆಳೆದ ಈ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿಗೇ ನಿಲ್ಲಿಸುವದು ಒಳಿತು. 


ಪುಟ ಇ... ಪಂಚಮಹಾಭೂಶಗಳು 
ಈ ವಿಶ್ವದ ಮೂಲಭೂತದ್ರವ್ಳೈ ಅಥವಾ ದ್ರವ್ಯಗಳು ಯಾವವು ? 
ಎಂಬ ಪ ಶ್ನೆ ಗೆ ಪ್ರಾರಂಭಕಾಲದ ತತ [ವವಿಚಾರಕರು ಆಕಾಶ, ವಾಯ್ಕು 
ಬೆಂಕಿ, ಸ ಮತ್ತು ಪೃಥ್ವಿಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೂ ಒಂದೆಂದಾಗಲಿ, 
ಅಥವಾ ಹೆಚ್ಚಾಗಲಿ ಆಗಿರಬೇಕೆಂದು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಮೊದ 
ಮೊದಲು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೂ ಒಂದು ಜಗತ್ತಿನ `ದಿ “ತತ್ತ ವ್ರವಾಗಿರ 
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ಬೇಕೆಂದು ವಿಚಾರಕರು ಹೇಳಿದರೂ, ಕೊನೆಗೆ ಪಂಚಮಹಾಭೂತವಾದವು 
ಸರ್ವಮಾನ್ಯವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. * ಗ್ರೀಸದೇಶದಲ್ಲಾ ಗಲಿ, 
ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಾಗಲಿ ಇದೇ ಮಾತು ನಿದರ್ಶನ ನಕ್ಕೆ ಬರುವಂತಿದೆ. ಪ್ಲೇಟೋ 
ಆರಿಸ್ಟಾಟಿಲರ ಕಾಜಕ್ಕೆ (ಕ್ರಿ. ಪೂ. ಸುಮಾರು ರೆಯ ಶತಮಾನ ) ಗ್ರೀಸ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಿ ಸ್ವೀಕೃ ತವಾದಂತೆ ಉಪನಿಷತ್ಯ್ಯಾಲದ ಕೊನೆಯ ಸುಮಾರಕ್ಕೆ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಪಂಚಮಹಾಭೂತವಾದವು ರೂಢವಾಗಿದ್ದಿತು. ತೀರ 
ಹಳೆಯ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾದ ಛಾಂದೋಗ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಗ್ಟಿ) ನೀರು 
ಮತ್ತು ಪೃಥ್ವಿಗಳೆಂಬ ಮೂರೇ. ಮೂಲದ್ರವ್ಯಗಳ ವರ್ಣ ಕೆಯುಂಟು. 
ಆದರೆ ತ್ರೆ ೃತ್ತಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ಮಿನಲ್ಲಿ ಐದೂ ಮಹಾಭೂತಗಳ ಸ ಸಷ್ಟವಾದೆ 
ವಿವರಣೆಯಿದೆ. ಐತರೇಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಂತೂ ಚಕ ಕಾಜ 3/0 
ಶಬ್ದವೇ ನಿರ್ದೇಶಿಸಲ್ಪ ಬ್ಬಿದೆ. 


ಈ ಪಂಚಮಹಾಭೂತವಾದವು ಹೀಗೆ ಸ್ಟುಟಿವಾದ ರೂಪವನ್ನು 
ಹೊಂದಲಿಕ್ಕೆ ಐದು. ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿ ಯಗಳೇ ಕಾರಣವಾಗಿರಬಹುದೆಂದು 
ಡಾಯಸನ್ನ ದು ಅನುಮಾನಪಡುತ್ತಾ ಕೆ. ಈ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದಕ್ಕೂ ಒಂದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಗುಣ ಅಥವಾ ಧರ್ಮವಿರುತ್ತ ದೆ. 
ಮತ್ತು ಒಂದೊಂದು ಭೂತದಿಂದ ಒಂ ಇಂದು ಇಂದ್ರಿಯವು ಹುಟ್ಟಿರು. 
ತ್ತದೆ. ಹಾಗೂ ಆಯಾ ಮಹಾಭೂತದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಆಯಾ ಜ್ಞಾ ನೇಂದಿ ವ್ರ) 
ಯಕ್ಕೆ ಆಯಾ ಮಹಾಭೂತದ ವಿಷಯಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಅರಿಯುವ ಶಕ್ಕಿಯಿರು. 
ತ್ಮ ದೆಂದು ವೇದಾಂತದ ಅಂಬೋಣವು. ( ಇಗ ಗ್ಗ ಹೆಚ್ಚಿನ ನವಿವರಗಳನು ನ್ನು 
ಮುಂದೆ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟಿ ರುವ ಟಿಪ್ಪಣಿಯಲ್ಲಿ 


ನೋಡಿರಿ. ) 
ಮಹಾಭೂತಗಳು ಸೂ ಲವೆಂದೂ, ಸೂಕ ಕ್ಪ್ಪ್ರವೆಂದೂ ಎರಡುವಿಧ. 
ಸೂಕ ಶ್ಪ್ರ್ರಭೂತಗಳಿಗೆ ತನ್ಮಾತ್ರೆಗಳೆಂದೂ ಹೆಸರು, ಸೂಕ್ಟ ಶ್ರಧೂತಗಳೇ 


ಹುತತ ಇ ಇತು ಹಗಸ ತಸ ಸ 

೨ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಡಾಯಸನ್ನರವರ 4ಉಸನಿಷತ್ತುಗಳ ತತ್ತ್ವ ಜ್ಞಾ ನ? ಪುಟಗಳು 
೧೮೬-೧೯೫, ಮತ್ತು ಪ್ರೊ. ರಾನಡೆಯವರ « ಉಪನಿಷದ್ರ ಹಸ್ಯದ ಚಹಾ ಸ ಅಧ್ಯಾಯಃ 
ವನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೨೧ 


ಪಂಚೀಕೃತ' ಅಥವಾ 'ತ್ರಿವೃತ್ತ್ಯೃತ'ವಾಗಿ ಸ್ಥ ಲಭೂತಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 
ಭಚಟಕರಾನಂಬಂಟಯಸು. ಸುರೇಶ್ವ ರಾಜಾರ್ಯಕೇ ಪಂಚಜೀಕರಣ 
ವಾರ್ತಿಕದಕ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಸ ಸಾರಾಂಶವೆ ನೆಂದರೆ. ಈ ಐದೂ 
ಮಹಾಭಧ ರೂತಗಳೊಳಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಸರಿಯಾಗಿ ೨ ಭಾಗ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಆ ಎರಡು ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡು, ಅದರಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ನಾಲ್ಕು 
ಸರಿಯಾದ ಭಾಗಮಾಡಬೇಕು. ಆ ೪ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದನ್ನು ಉಳಿದೆ. 
ನಾಲ್ಕು ಭೂತಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದಸ್ತೆ ಸೇರಿಸಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಪಂಚಜೀಕರಣ 
ವಾಗುವದು. ಉದಾ:- ಆಕಾಶಲ್ರಿ - ವಾಯುನ್ಹಿ * ಬೆಂಕಿ ಜ್ರ * ನೀರು 
ಸ ಪೃಥ್ವಿ ದ್ರ ಪಂಚೀಕೃತ ಆಕಾಶವಾಗುವದು. ಹೀಗೆಯೇ ಉಳಿದವು 
ಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ( ಈ ಬಗ್ಗೆ ಪಂಚದಶಿಯ ೧ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ 
೨೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಸೂಕ್ಡ್ದ ಶಭೂತಗಳು ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಗೆ ಗೋಜರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಪಂಚೀಕೃತ ಬೂತಗಳು ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವವು. ಇದೇ ಪಂಚೀಕರಣವನ್ನು ಹೇಳಿದುದರ. 
ಉದ್ದೇಶವು. ಜಃ 


ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಒಗತ್ತು ಹುಟ್ಟುವದೂ ಇಲ್ಲ; ಲಯವಾಗು 
ವದೂ ಇಲ್ಲ. "ಅಜಾತಿವಾದ'ವೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು. ಅ-- ಜಾತಿವಾದ 
ವೆಂದರೆ ಎಂದೂ ಯಾವದೂ ಹುಟ್ಟಿ ಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವದು. ಇದೇ ಪರ 
ಮಾರ್ಥವೆಂದು ಗೌಡಪಾದರೂ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ ಮೇಲಿಂದಮೇಲೆ 
ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಈ ವಾದವು ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ದಕ್ಕುವ 
ತುತ್ತಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅಂಥವರನ ನ್ಟ ಕ್ರಮೇಣವಾಗಿ ಕೊನೆಯ ಪದಕ್ಕೆ 
ಒಯ್ಯರಿಕ್ಕೆ ಚನುಕೂಂವಾಗಕೇಕುದ ಚತ ಪಂಚೀಕರಣ- 
ಅಥವಾ ಮೂರು ಭೂತಗಳ ತ್ರಿವೃತ್ಯರಣ ಮೂಲಕವಾದ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು 
ಹೇಳಿರುವರೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 8೪೫/೪೪1ಇ31ಇ೫;] ೧/೫೫ "ಕೂತ 1 

ಪಂಚಭೂತಗಳಿಗೆ ಸಹ ಆತ್ಮನೇ ಮೂಲವು. ಆತ್ಮನೇ" ಆಯಾ ಭೂತ 





ಈ ಕಿವೃತ್ಯರಣವನ್ನು ಹೀಗೆಯೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಉದಾ ಬೆಂಕಿ ತಿ * ಶೀರ 
ತ್‌ ಪೃಶ್ವಿ ಶ್ಯ - ತ್ರಿನ್ನತ್ಛೃತ ಬೆಂಕಿ, 


೨೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಗಳ ರೂಪವನ್ನು ಧಾರಣಮಾಡುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿಯೂ, ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿದೆ. 


ಈಗಿನ ಭೌತಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಇವೇ ಐದು ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲಭೂತ 
ದ್ರವ್ಯಗಳೆಂದು ಒಪ್ಪುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈಗಿನವರ ಅಂಬೋಣದಂತೆ ಜಗ 
ತ್ತಿನ ಮೂಲಭೂತ ದ್ರವ್ಯಗಳು ಸುಮಾರು ೯೨ ಇದ್ದು, ಅವೆಲ್ಲ ವಿದ್ಯುಚ್ಚ 
ಕ್ಕಿಯ ರೂಪಾಂತರಗಳೇ ಸರಿ. ಆದರೆ ಒಗತ್ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವದೇ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೂ, ಆದ್ರೈತ ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಅದರಿಂದ ಬಾಧೆ 
ಬರಲಾರದು. ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ವಿವರಿಸುವ ಕ್ರಮಗಳೆಲ್ಲ ಕೊನೆಗೆ ಆತ್ಮನಿಗೇ 
'ಹೋಗಿ ಮುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು ಯಾವ ವಿಚಾರಸರಣಿಯಿಂದ ಯಾರಿಗೆ 
ಆತ್ಮನು ಸಿಕ್ಕು ವಂತಿರುವನೋ, ಅದೇ ಅವರಿಗೆ ಗ್ರಾಹ್ಯವಾದುದೆಂದು 
ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಸರಿಯಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಪುಟ 9;__ ವಿವರ್ತವಾದವು 

ಈ ವಿಶ್ವವು ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಹೀಗೆಯೇ ಇರುವದೋ, ಅಥವಾ 
ಎಂದಾದರೂ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾದುದಾಗಿರುವದೋ, ಉತ್ಪನ್ನ ವಾ ದ್ದರೆ ಎಂದು, 
ಯಾರಿಂದ, ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಯಾಕೆ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾಯಿತು?- ಎಂಬಿವೇ ಮೊದ 
ಲಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಎಂದಿನಿಂದಲೂ ತತ್ವವಿಚಾರಕರ ತಲೆಯನ್ನು *ೆಡಿಸ 
ಹತ್ತಿವೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಸರ್ವಸಮ್ಮತವಾಗಬಹುದಾದ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು 
ಸೊಡಬನ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞನು ಇನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲ. ಮುಂದೆ ಹುಟ್ಟುವ ಆಸೆಯೂ 
ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ವಿಚಾರಕರಲ್ಲಿ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಐಕಮತ್ಯವಿರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂಬದೂ ಸಹಜವೇ ಇದೆ. 


ಮೀಮಾಂಸಕ ಮೊದಲಾದವರು. ಈ ಜಗತ್ತು ಎಂದಿನಿಂದಲೂ 
ಹೀಗೆಯೇ ಇರುವದೆಂದೂ, ಅದಸ್ಕೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಿ, ಪ್ರಲಯವಾಗಲಿ 
ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ವೈಶೇಷಿಕರು ಮೂಲಭೂತವಾದ 
ಪರಮಾಣುಗಳಿಂದಲೇ ಜಗತ್ತು ಹುಟ್ಟುವದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವರು 


ಈ ಬಗ್ಗೆ ಮುಂದೆ ಮಾಡುವ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಆರಂಭವನಾದವೆಂದು ಹೆಸರು. 


ಪರಿಶಿಷ. ೧ ತಿ 


ಇ೦ದು ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಬೇರೊಂದರ ಉತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನು ಹೇಳುವದೇ ಆರಂಧಥ 
ವಾದದ ತಿರುಳು. ಉದಾ: ದಾರದ ಎಳೆಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ವಸ್ತ್ರ. ಇಲ್ಲ 
-ದಾರದ ಎಳೆಗಳೂ ವಸ್ತ್ರವೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯೆಂದು ಅವರ ಅಂಬೋಣ. ಇನ್ನು 
ಮಹಾಭೂತಗಳ ಸಂಘಾತ ಅಥವಾ ಕೂಡುವಿಕೆಯಿಂದಲೇ ಜಗತ್ಮಾಗುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳುವವರು ಭೌದ್ರ, ಚಾರ್ವಾಕ ಮೊದಲಾಡವರು. ಅವರ 
ಮತಕ್ಕೆ ಸಂಘಾಶವಾದವೆಂದು ಹೆಸರು. ಸಾಂಖ್ಯ ಮೊದಲಾದವರ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯಗಳು ಪರಿಣಾಮವಾದವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಒಂದು 
ವಸ್ತುವು ಮತ್ಕೊಂದವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವದೆಂಬದು ಈ ವಾದದ 
ಅರ್ಥವು. ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಮತ್ತೊಂದಾ! 
ಕಾಣುವದೆಂಬದೇ ನಿವರ್ತವ ದವೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು. ಇದೇ ವೇದಾಂತಿ 
ಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾದುದು. * 


ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯದೊಳಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ ವಾದಗಳ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿವರ 
ೆಯು ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ನೋಡುತ್ತ ಕೂಡುವದು ಸಾಧ್ಗೈ 
ವಿಲ್ಲ... ಮೊದಮೊದಲು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳನ್ಲಿ ಪರಿಣಾಮವಾದವನ್ನೇ ಹೇಳಿ 
ರುವಂತೆ ತೋರುವ ಹಾಗಿದ್ದರೂ, ವಿವರ್ತವಾದವೇ. ಸೂತ್ರಕಾರರಿಗೆ 
ಸಮ್ಮತವಾದುದೆಂಬದನ್ನು ಭಾಷ್ಯಕಾರರು ಚನ್ನಾಗಿ ತೋರಿಸಿ ಕೊಟ್ಟಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಅದನ್ನೇ ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮ ಮುನಿಗಳು ತಮ್ಮ ಸಂಕ್ಲೆ ೇೀಪ ಶಾರೀರಕಡ 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರಿಗೆ 
ವಿವರ್ತವಾದವು ಒಮ್ಮೆಲೇ ತಿಳಿಯುವಂತಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅವಳಿಗೆ ಪರಿಣಾಮ 
ವಾದವೇ ಮನಹಿಡಿಯುವಂತೆ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಸೂತ್ರಕಾರರು 
ಪರಿಣಾಮವಾದದಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭಮಾಡಿ, ವಿವರ್ತವಾದವನ್ನು ಸಿದ್ದಾಂತ 
ವಾಗಿ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿರುವರೆಂದು ಅದ್ವೈತ ಟೀಕಾಕಾರರ ಆಶಯವದೆ. ' 

ಸುರೇಶ ರಾಜಾರ್ಯರೂ ಅದನ್ನೇ ಇಲ್ಲಿ ಅನುಸರಿಸಿರುವರೆಂದು ಹೇಳೆ 

* ಪಂಚದಶಿಯ ೧೩ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೬೯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನ್ಯೂ ಸಂಕ್ಷೇಪ ಶಿರೀರ 
ಕದ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೭ ಮತ್ತು ೬೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, ಅ್ಲೇಯ್ಥೇ 
ಮುಂದೆ ಈ ಎಲ್ಲ ವಾದಗಳ ಖಂಡನೆ-ಮಂಡನೆಗಳೂ ಬಂದಿವೆ, 


೨೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಬಹುದು. ಆತ್ಮನಿಂದ ಆಕಾಶಾದಿ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳು ಹುಟ್ಟಿದೆ 
ವೆಂದೂ, ಅವುಗಳಿಂದಲೇ ಚರಾಚರ ಜಗತ್ಕಾಯಿತೆಂದೂ ತೈತ್ತಿರೀಯೋಪ 
ನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ಟಿ ದೆಯಷೆ ಟೀ? ಮತ್ತು ಜನರಾದರೂ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಈ ವಿಶ್ವವು ಪಾಂಚಭೌತಿಕವಾಗಿರುತ್ತ ದೆಂದೇ ನಂಬಿರುತ್ತಾರೆ. ಆ 

ದೃಷ್ಟಿಗನುಸಾರವಾಗಿಯೇ ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ಇಲ್ಲಿ "ಪಂಚಭೂತ 
ಗ '`ೂಪದಿಂದ ತೋರುತ್ತಿರುವ ' “ಬಗತ್ತೆ ೦ದು ಇಲ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಆ ಪಾಂಚಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಾದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಆತ್ಮನ ಪರಿ. 
ಕಣಾಮವಲ್ಲ. ಹಗ್ಗದ ಮೇಲೆ ಹಾವು ಹೇಗೋ, ಹಾಗೆ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ 
ಪಾಂಚಭೌತಿಕ ಬಗತ್ತು ತೋರುವದೆಂದು ಸುರೇಶ್ವರರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ 
ಹೇಳಿಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿಯು ನಿಜವಾದುದಲ್ಲೆಂದೂ, ಅಜಾತ 
ವಾದವೇ ವೇದಾಂತಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾದುದೆಂದೂ ಮೇಲಿನ ಟಿಪ್ಪ ಪ್ಪಣಿಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಅಜ್ಜ ಜನರಿಗೆ ಜಗತ್ತು ಕಾಣುವದೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ, 
ಅದರ ಉತ್ಪತಿ ಹಯನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡಬೇಕಾಗುವದು. ಎಂಶೆಯೇ ವಿವರ್ತ 
ವಾದವು ಆಸ್ಮಿತ್ವದಲ್ಲಿ. ಬಂದಿದೆ. ವಿವರ್ತವೆಂದರೆ "ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಇರುವದು' 
ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವದು. ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಮತ್ತೊ `ದರಂತೆ ತೋರುವ. 
ದೆಂಬದೇ ಈ ವಾದದ ರಹಸ ಸವು, ಆದುದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮ ಅಥವಾ ಆತ್ಮವೆಂಬ. 
ಸದಸ ಸ್ತುವೇ ಅಚ್ಚರಿಗೆ ಅವರ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ ಜಗತ್ತಾಗಿ ತೋರುವ 
ಮ್‌ ವಿವರ್ತವಾದಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾ "ರೆ 


ಪುಟ ೭ ೨% ಏಪ್ಪಣಿ 
ಅನುಬಂಧ ಚತುಪ್ಪಯ 


ವೇದಾಂತಗ್ರಂಥಗಳ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ (೧) ವಿಷಯ, (೨) ಸಂಬಂಧ, 
(೩) ಪ್ರಯೋಜನ, ಮತ್ತು (೪) ಅಧಿಕಾರಿ ಎಂಬ ಚತುರಂಗವನ್ನು ಹೇಳಿ 
ಇೊಡುವ ವಾಡಿಕೆಯದೆ. ಇದಕ್ಕೇ ಅನುಬಂಧ ಚತುಷ್ಟಯವೆಂಬ ಜಿಸರು. 
ಈ ನಾಲ್ಕು ಅಂಗಗಳಿಂದ ಗ್ರಂಥಕರ್ತೃವಿನ ಉದ್ದೇಶ. ಅವನು ಅದನ್ನು 
ಯಾವ ಜನರಿಗಾಗಿ ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ, ಆದನ್ನು ಯಾವ ಯೋಗ್ಯತೆಯವರು 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೨೫. 


ಓದಬೇಕು, ಅದನ್ನು ಓದುವದರಿಂದ ಆಗುವ ಲಾಭವೇನು-- ಎಂಬಿವೇ 
ಮೊದಲಾದ ವಿವರಗಳು ತಿಳಿಸಿ ಹೇಳಲ್ಬಡುತ್ತವೆ. ನಾವೀಗ ಮುನ್ನುಡ್ಮಿ 
ನಾಲ್ಕು ಮಾತು, ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಬರೆಯುವದಿಲ್ಲವೇ ? 
ಈ ತರದ ವಿಚಾರಗಳೇ ಪ್ರಾಚೀನರಲ್ಲಿ ಅನುಬಂಧಚತುಷ್ಟಯ ರೂಪದಿಂದ. 
ಹೊರಬೀಳುತ್ತಿದ್ದವು. 


ಎಲ್ಲ ವೇದಾಂತಗ್ರಂಥಗಳ ಅನುಬಂಧಚತುಷ್ಠ ಕಯವೇ ಈ ಗ್ರಂಥ. 
ಕ್ಯ್ವಾದರೂ ಹತ್ತುವದು. (೧) ಬ್ರಹ್ಮ ಮತ್ತು ಪುತ್ಯಗಾತ್ಮ ರ ಸ್ವರೂಪ 
ವನ್ನು ವಿವರಿಸಿ, ಆವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂದು ತೋರಿಸುವ ದೇ ಈ ಗ್ರಂಥದ. 
ವಿಷಯವು. (೨) ಸಾಧನ ಚತುಷ್ಟ ಯ ಸಂಪ ನ್ನನಾದವನೇ ಅಧಿಕಾರಿಯು. 
(೩) ಸ್ವಲ್ಪಾದರೂ ದುಃಖವಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆನಂದರೂಪ. 
ಮೋಕ್ಟ್ಚವೇ ಪ್ರಯೋಜನವು. ಎಂದರೆ ಇದನ್ನು ಓದುವವರಿಗೆ ಮೋಸ್ಟೃವು 
ಸಿಕ್ಕುವದೆಂದು ಅರ್ಥವು. (೪) ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೈಕ್ಯಬ್ದಾನವೇ ವಿಷಯ. 
ವಾಗಿದ್ದು, ಆದನ್ನು ಈ ಗ್ರಂಥವ್ರ ಬೋಧಿಸುವದೆಂಬದೇ ಸಂಬಂಧವು. 


ಸಾಧನ ಚತುಷ್ಪಯವೆಂದರೇನೆಂಬದನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಈ ಸಾಧನಗಳು ಇದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ) ಉಹು ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯು ಸಫಲ 
ವಾಗುವದೆಂದು ಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾ ದರು ತಮ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಭಾಷ್ಯದ- 
ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾ ರೆ. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಕೂಡಿ "ಅಂತರಂಗ 
ಸಾಧನ 'ವೆಂದು 'ಕಕೆಯಲ್ಪ ಡುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ (೧) ನಿತ್ಯಾನಿತ್ಯ ವಸ್ತು 
ವಿವೇಕವು ಮೊದಲನೆಯದು. ಕರ್ಮದಿಂದ ದೊರೆಯುವಂತಹದೂ, ಪರಿ 
ಣಾಮಗಳಿಗೀಡಾಗುವದೂ ಅನಿತ್ಯವು. ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ ಜ್ಞಾನ 
ದಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಮೋಕ್ಷ ವು ನಿತ್ಯವು, ಮತ್ತು ಕೂಟಸ ನಾದ ಆತ್ಮ ನೂ 
ನಿತ್ಯನು, ಎಂದು .? ವಿಂಗಡಿಸುವದೇ ನಿತ್ಯಾನಿತ್ಯವಸ ವ ವ್ರವಿವೇಕವು 
(೨). ನಿತ್ಯಾನಿತ್ಯ ವಸ್ತುವಿವೇಕದಿಂದ ಐಹಿಕ ಮತ್ತು "ವಾರಲೌಕಿಕ ವಸ್ಮು 
ಗಳ ಉಪ ಪಥೋಗದ ಬಗ್ಗೆ ವಿರಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವದೇ ಮಃ ತರಯ 
(ಹ) ಶಮಾದಿ ಷಟ್‌ಸ €ಪತ್ಕಿಯು ಸ ನೆಯದು. ಮವೆಂದಕೆ- 
ಅಂತಃಕರಣನಿಗ್ರಹ, ದಮವೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯನಿಗ್ರಹ, ಜು. . 


೨೬ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ರ್ಮ್‌ಗಳನ್ನು ತೊಠೆಯುವದು, ಶ್ರದ್ಧೆ ಯೆ. ೦ದರೆ ಗುರು ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರ 


(೮೬ 
ಗಳನ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸ ಡುವದು, ತತಿಕ್ಹ ಜಂಬೆ ಸುಖದುಃ ಬಾದಿ ಡ್ತ ೦ದಗಳ ನ್ನ 
ಸಹನಮಾಡ.ವದು, ಸಮಾಧಿಯೆಂದರೆ - ಮಸಸ್ಸಿನೆ ಏಕಾಗ್ರತೆಯನ್ನು 
ಕಾಯ್ಬುಕೊಳ್ಳುವದು- ಇವೇ ಆರು ತರದ ಸಂಪತ್ನಿಂ ವ ಇವು 
ಗಳನ್ಲಿ ಉಳಿದ ಎಲ್ಲ ಸದ್ಗುಣಗಳೂ ಅಡಕವಾಗಿರುವವೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. 


ಸ 
(೪) ಸಂಸಾರಬಂಧನವನ್ನು. ಹೇಗಾದರೂ ಮಾಡಿ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ 
ತೀವೃ ಅಭಿಲಾಪೆಪಡುವದೇ ಹ ಇಡತ್ಕೆ 1. 
ಯೆಂದು ಹೆಸರು. ಈ ಸಾಧನಗಳು ಮುಂಡಕ. ಬೃಹದಾರಣ್ಣಕ, ಕಠ 
ಮೊದಲಾದ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರು ಷೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರದ 
ಒನೆಯ ಅಧ್ಲಾಯದಲ್ಲಿ ಇವುಗಳನ್ನು ಡನ್ನಾಗ ನಿರ್ಣಯಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಇವೆನ್ಲಿು. ಬ್ರಹ್ಮವಿಚಾರಮಾಡುವ ಮೊದಲೇ" ಸರ್ವಾಂಗೀಣವಾಗಿಯೂ 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿಯೂ ಇ.ರಲೇಬೇಕೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಇವುಗಳ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಅಭಾವವಿರುವಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಬ್ರಹ್ಮವಿಚಾರವು ನಿರರ್ಥಕವೆಂಬ 


ಗ ಗ ॥ 
ಹ 
ಗ 
ಲ್ವ 


ದನ್ನು ಇದು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಪೂರ್ವಪುಣ-ದಿಂದೆ ಇವು ಸ್ಟುಟವಾಗಿದ್ದ 
ತ್‌ ತಿ. 

ರಂತೂ ತೀರಿಯೇ ಹೋಯಿತು. ಜವಾದರೆ ಇದ್ದ 

ದಿಂದ ದ ಢಪಡಿಸಿಕೊಳ ಬೇಕು; ಎಂದರೆ ಮಾತ್ರ ಜೃ 


ಎ. ಡಾ ಹಾ ಹ ಜ್‌ ಸ ಸ 
ಪ ಸರ್ವ ನು ದಾಸ ವಾಗಿ ಸನ ಎ-ಸಾಶೈಮ ವು ಬೃಹ ಎಚಾರಕನಿಃ 
ವ್ಯ 


ತ 

ಒಡತಿ ಕ್ಕ ವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಸಂನಾ.ಸಿಗಳಲ್ಲಿ ಆವಶ್ಚ 'ಕವಾದ ಮನೋ 
ವೃತ್ತಿಯು ಮಾತ್ರ ಮುಮು ಸ್ರವಿನಲ್ಲಿ ಇರಲೇ ಬೇಕು. ಸಂಕ್ಲೇಪ 
ಶಾರೀರಳದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಜ್ಜ ಮತ್ತು ೩೬೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸಂನ್ಭಾಸೇತರ ಬ್ಯಾಹ್ಮಣರಿಗೂ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನವಾಗಬಹುದೆಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಮುಕ್ತಕಂಂದಿಂದಲೇ ಒದ್ದಿದ್ದಾರೆ. 

ಇರಲಿ ಇವೆಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿವರಿಸುತ್ತ ಕೂಡು 
ವದು ಸರಿಯನ್ಲ. ಆದರೆ ಆರಾಮಕುರ್ಚಿಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತುಕೊಂಡು ಓದಿ, 


ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ `ಬೀಕೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆನ್ನು ವವರು ಈ ಗ್ರಂಥದ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೨೩. 


ಸವ್ವೀಪಕ್ಕೂ ಕೂಡ ಸುಳಿಯಲಾಗದು. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ತತ್ತ ಶಾ 
ತರ್ಕಜಾಲವಲ್ಲ. ಆಚಾರಕ್ಕೂ ವಿಚಾರಕ್ಕೂ ನಮ್ಮ ತತ್ತ 
ತಮ್ಮವಿ್ಲ್ಲ. | ಪಾಶ್ಚಿ ಮಾತ್ಯರ ತತ್ತ ಎಬ್ದಾ ನಿಯ ಆಚಾರದ ಷ್ಟಿ ಯಂದೆ 
ತೀರ 'ಕೀಭಾಗಿರ ಬಹುದು ದು ಉತ ಎಸ್ಟವಾದ € ಬುದ್ದಿಶಾಳಿಯಾಗಿ 
ದವನು ತತ್ತ ಜ್ಞ ನೆಂದು ತಕ ಪಡೆಯ ಬಹುದು ಆಚಾರ ಹೇಳಿ ಬದನೀ 
ಕಾಯಿ ತಿನ್ನು ವದು ಅವರಿಗೆ ಆಯೋಗ್ಟ ವೆಂದು. ಎಿನಿಸುವದಿಲ್ಲ. ತತ 
ಚಚ ಆಟವೆಂದು ಅವರು ಹೇಳುತಾ ಕರೆ ಮತ್ತು ಆ ಆಟವನ್ನ 


ಆ೧ 
ಸಾ 
ತ 


ಆಡುವವರೆಗೆ ಅದರ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಆಸುಸರಿಸಬೇಕು, ಉಳಿದ ವೇಳೆಯ 

ಅಭ್ಯಾಸಕನು ಯಥೇಚ್ಛವಿಹಾರ ಮಾಡಿದರೂ ಅಡಿ ಯಸ ವೆಂದ: ಅವರು 
ನಂಬುತ್ಕಾರೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅಂಥವ ಹ ಷ ನು ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು 
ಮಾತ್ರವೂ ಅಧಿಕಾರಿಯಲ್ಲ. ನಿಜವಾಗಿಯೂ ನಿತ್ಯಸ ಆದ ಹಂಬ ಉಲವಿದ್ದು, 
ಸದ್ಗುಣ ಸಂಪನ್ನ ನಾದವನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ ವೇಶ ಸಿಕ್ಕು ವದು. 


ಆರಾಮಕುರ್ಚಿಯ ಬಂಟರಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಬರಲಿಕ್ಕೆ 
ವೇದಾಂತದ ಕೂಡ ಹುಡುಗಾಟವಾಡಬೇಕೆನ್ನು ವವರು ಈ ಮಾತನ್ನು 


ಚನ್ಬಾಗಿ ಲಕ್ಷ ಕಾ ಕು. ಆರಾಮ, ತ ಮತ್ತು ಹರಟಿ ಬೇಕೆ 
ನ್ನ್ನ ವವರ ಉಪಭೋಗಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ವಿಷಯಗಳಿವೆ. ಆದರೆ "ನ ವಿತ್ಯ್ಣೇನ 
ತರ್ಪಣಿ ಯೋ ಮನುಷಃ' ಎಂಬಂತೆ ವಿಚಾರವಂತರಲಿಗೆ ಸಂಸಾರದ 
ಅನಿತೃತೆ ತೆಯು ಕಂಡುಒರುವದರಿಂದ, ಅವರು ನಿಜಸುದಿದೆ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತು 


ವರು. ಆಂಥವರಿಗಾಗಿಯೇ ವೇದಾಂತವು ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿರುತುದೆ. ಈ 
ಗ.೦ಠ್ಳಳ್ಳೆ ಅಧಿಕಾರಿಯಾರೆಂಒದನ್ನು ಮುಂದೆ ಇದೇ ಪ್ರಸ್ಮಕದ ೪ನೆಯ 
ಪ್‌ ಇ 'ಷ್ಲ ಗು 
ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ೭೦೨೭೩ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

4 ಅತೆ 
ಆವುಗಳನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಮನನ ಮಾಡಬೇಕು. 

ಪುಟ ೯ಎ. ಭೇದಾಭೇದವಾದ 

ಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ ಪಕ್ಷವು ರೂಢವಾಗಿತ್ತೆಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಇದು ಬಭೇದಾಬೇದವಾದವೆಂದೂ, ದೆ ತಾಡ್ವೆ ತವಾದ 
ವೆಂದೂ, ಅನೇಕಾಂಶವಾದವೆಂಡೂ ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಸಕಕಾಜಾರ್ಮಿರ 


ಎ 


೨೪ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯ೯ಸಿದ್ಧಿ 


ನಂತರದವರಾದ ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರ ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ರೆ ತವು ಈ ಪಕ್ಚ ವನ್ನೇ 
ಆಧಾರವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಿರುವದು. ಈ ಪಕ್ಚದ ಮೂಲ ಉತ್ಪಾದಕರು 
ಯಾರೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳುವದು ಶಕೃವಿಲ್ಲ. ಉಪನಿಷತ್ಯಾಲದನ್ಲಿ ಕೂಡ ಈ 
ತರದ ವಿಚಾರಗಳು ಪ್ರಚಶಿತವಿರಬಹುದೆಂದು. ಊಹಿಸಲವಕಾಶವಿದೆ. 
ಆದರೂ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಅದ್ವೈತಿ ಟೀಕಾಕಾರರಾದ ಆನಂದಜ್ಞಾನರು ಇದು 
ಭರ್ತೃಪ್ರಪಂಡರ ಪಕ್ಷವೆಂದು ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ 
ಭರ್ತೃಪ)ೃಪಂಚರು ಈ ಮತದ ಮೂಲ ಉತ್ಪಾದಕರಾಗದಿದ್ದರೂ, ಅದರ 
ಪ್ರಮುಖ ಪುರಸ್ಕೃರ್ತರಾಗಿದ್ದರೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಈ ಭರ್ತೃ ಪ್ರಪಂ 
ಚರು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮದೊಂದು ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಸಲ್ಪಿಸಿದ್ದರು. 
ಅವರು ಮಾಧ್ಯಂದಿನ ಶಾಖೆಯ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಮೇಕೆ 
ಒಂದು ಟೀಕೆಯನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದರೆಂದು ಆನಂದಚ್ಹಾನರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಭರ್ತೃಪ್ರಪ೦ಚರ ವಿಚಾರಗಳ ಉಶ್ಲೇಖವು ಶಾಂಕರಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಹಲವೆಡೆಗೆ 
ಒಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಹೆಸರನ್ನು ಮಾತ್ರ ಆಚಾರ್ಯರು ಎಕ್ಸಿಯೂ 
ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯೆರಾದರೂ ಅವರ ವಿಚಾರ 
ಗಳನ್ನು ಮೇಲಿಂದಮೇಲೆ ಉದಾಹರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಅವರ 
ಹೆಸರನ್ನೂ ಕೂಡ ಸ್ಮುಟವಾಗಿಯೇ ನಿರ್ದೇಶ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. 

ಇನ್ನು ಈ ಭೇದಾಭೇದ ಪಕ್ಚ ವೆಂದರೇನು? ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಂತಿ 
ಭರ್ತೃಪ್ರಪಂಚರಾಡರೂ ಅದೈೈತವನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅಡು 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಂತೆ ಕೇವಲಾದ್ವೆ ಎತವಾಗಿಲ್ಲ. ಅದು ದ್ರೈತವನ್ನೊಳ 
ಗೊಂಡ ಅದ್ವೈತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಭರ್ತಪ್ರಪಂಡರ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು ಆಚಾ 
ರ್ಯರ ಸಗುಣ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಬೇಕಾದರೆ ಹೋಲಿಸಬಹುದು. ಆಚಾರ್ಯರು 
ಈ ಪಕ್ಷದ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯದ ೨. ೧.೧೪ ರಲ್ಲಿಯೂ, 
ಬೃಹದಾರಣ್ಯಭಾಷ್ಟದ ೫. ೧. ರಲ್ಲಿಯೂ ಸಂಕ್ಷೇಪವಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿ, 
ಅವುಗಳ ಖಂಡನೆಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದು ಗಿಡಕ್ಕೆ ಹಲವು ಟೊಂಗೆಗಳೂ, 
ರೆಂಬೆಗಳೂ, ಎಲಿ ಹೂಕಾಖಿಗಳೂ ಇರುವವ್ಲುವೇ ? ಗಿಡವೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿ 


'ಯಂದ ನೋಡಿದರೆ ಅವೆಲ್ಲ ಕೂಡಿ ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಾಗುವವು. ಆದರೆ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೨೯ 


ಅದೇ ಗಿಡವೇ ಟೊಂಗೆ, ರೆಂಬೆ, ಎಲಿ, ಹೂ, ಕಾಯಿಗಳೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ನೋಡಿದರೆ ಅನೇಕವಾಗಿ ತೋರುವದು, ಹೀಗೆ ಏಕತ್ವವೂ ಸತ್ಯವಾಗು 
ವದು; ನಾನಾತ್ತವೂ ಸತ್ತುವಾಗುವದು. ಎಂದರೆ ಭೇದವೂ ಸರಿ, ಅಭೇ 
ದವೂ ಸರಿ. ಅದರಂತೆಯೇ ಸಮುದ್ರವು ನೀರು, ಬುರುಗು, ತೆರೆ, ಗೊಳ್ಳಿ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳ ರೂಪದಿಂದೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿರುವದು. ಆದರೆ ಸಮುದ) 


ಟಃ 
ವೆಂಒ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವೆಲ್ಲ (ಏಕ'ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು ; ಅದೇ ಬುರುಗು, 
ಆಳೆ 


ಜಾ 


ಶಿ 
ತೆರೆ ಗುಳ್ಳಿ ಮೊದಲಾ ದ್ಯ "ಅನೇಕ' ವಾಗಿ ಕಾಣು 
ವದು. ಹಾಗೆಯೇ ಮಣ್ಣೆಂಬ ದೈಷಿ ಯಂದ ಕೊಡೆ, ಗಡಿಗಿ, ಕುರಳಿ, ಹರವಿ 
ಹಣತಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳೆಲ್ಬ ಒಂದೇ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆವನ್ನೇ 
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ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ. ಅನೇಕವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳೆ 
ಬಹುದು. ಹಾಗೆಯೇ ಬೃಹ್ಮನೂ ಕೂಡೆ ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಏಕ 
ವಾಗಿಯೂ, ಮತ್ತೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಅನೇಕವಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತಾ 
ನೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸಬಹುದು. ಉದಾ: ಬೇವ ಒಗತ್ತುಗಳು ಬ್ರಹ್ಮನ ದೇಹ 


ಆ 
ವೆಂದು (ಇದು ಶ್ರೀ ರಾಮಾನುಬರ ಮತವು, ) ಕಲ್ಪಿಸಿದರೆ, ಬ್ರಹ್ಮನೊಬ್ಬನೇ 


ತನ್ನ ಶರೀರದಿಂದ ಸಹಿತನಾ! ಇರುವನೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಏಕತ್ವವು 
ಹಿಜವಾಗುವದು. ಜೀವ, ಒಗತ್ತು ಈಶ್ವರನೆಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಾನಾ 
ತ್ಕವು ನಿಬವಾಗುವದು. ಮತ್ತು ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯುವದರಿಂದ ಕರ್ಮ 
ಕಾಂಡಕ್ಟೂ ಅವಕಾಶವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಂತಾಗುವಡು; ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ಕಾಂಡಕ್ಯೂ ಅವಕಾಶವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಂತಾಗುವದು. ಲೌಕಿಕ ವೈದಿಕ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳಿಗೆ ಭೇದವು ಅವಶ್ಚವ್ರ, ಬ್ರಹ್ಮನ ಅನೇಕತ್ತ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ 


ಈ ಭೇದಕ್ಕೆ ಆಧಾರವನ್ನು ಸೊಟ್ಟ ಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಮೋಕ್ಟ ಹ್ತ 


ಅದರಿಂದ ಮೋಕ್ಷ ಶಾಸ್ತ್ರವೂ ಸಾಧಿಸುವದು. ಹೀ ಸ ಪಕ್ಪ್ಪವನ್ನೊ ಫು ತ್ತ 
ವದು ಎ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸಮಂಜಸವಾಗುವದೆಂದು ಈ ಪಕ್ಷದವರು 


ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ದ್ಮೈತವು ನಿಜವೆಂದು ಒಪ್ಪುವವರಿಗೆ ಕರ್ಮವು ಬಿಟಿ ದ ಲ್ಲವೆಂಬದನ್ನು 
ಹ ಎ ಅಳ) 


೩೦ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ ಒಪ್ಪುತ್ಮಾರೆ. ಆದರೆ ಭರ್ತ ಪ್ರಪಂಚನೆ ವಿಚಾರ 
ದಂತೆ ಭೇದವು ಪರಮಾರ್ಥ ಸತ್ಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಅದು. 
ಉಳಿದೇ ಉಳಿಯುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಕರ್ಮವನ್ನು 
ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಮಾಡುತ್ಕಲೇ ಇರಬೇಕಾಗುವದು. ಆದರೆ ಬರೇ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನೇ ಮಾಡುವದೆಂದರೆ ದ್ರೆ ಎತವಷ್ಟ್ನೇ ಸತ್ಯವೆಂದು. ತಿಳಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ.. 
ಆದುದರಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮನ ಏಕತ್ತಬ್ಲಾನವೂ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕವು. ಆದರೆ 
ಬರೇ ಆ ಜ್ಲಾನವೊಂದೇ ಆದರೂ ಸಾಲದು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಜ್ಣಾನ. 
ಕರ್ಮಗಳೆರಡೂ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸಮಪೃಧಾನವಾಗಿಯೇ ಆವಶ್ಯಕಗಳೆಂದು 
ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಈ ಪಕ್ಷದ ಬಂಡನೆಯನ್ನು ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಮ 

ಸಿದ್ದಿಯೊಳಗೆ ಬಹು ಸ್ವಲ್ಪದರಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಮನದಟ್ಟಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿ. 
" ಎ 00 

ದ್ದಾರೆ. ಭೇದ-ಅಭೇದ ಕಲ್ಪನೆಗಳೇ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದವಾಗಿರುವದರಿಂದ, 
ಅವೆರಡೂ ಕೂಡಿ ಒಂದೆಡೆಗೇ ಇರಲಾರವೆಂಬದು ಆ ಏಂಡ 
(ಅಆ ೧. ಶ್ಲೋಕ ೭೮.) ಆ ಪಕ್ಪ್ಪವು ನಿಒವೆಂದು ತಿಳಿದ 
ಆಗುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. (೧. ೭೪. ತನ್ನಿಂ 
ಇಲ್ಲವೆಂದು ಜ್ಞ್ಯಾನಿಯಾದವನಿಗೆ ಎನಿಸಹತ್ತುವದರಿಂದ, ಅವನು ಯಾವದೇ 
ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ವಿಧಿಸುವದಕ್ಕ್ವೇ ಆಗಲಾರದು. (೧. ೭೩ 
ಮತ್ತು ೭೭). ಮತ್ತು ಈ ಪಕ್ಷದ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಮೋಶ್ಟೆವೆಂದಕೆ 
ಜಗತ್ತಿನ ಸುಖಗಳೆಲ್ಲಕ್ಕೂ ಭಾಗಿಯಾಗುವಂತೆ ದುಃಖಗಳೆಲ್ಲಕ್ಳೂ ಸಹ 
ಭಾಗಿಯಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. (೧. ೭೮.) * 


| 


ಶ್ರೀ ಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರು ಈ ಪಕ್ಚದ ಬಂಡನೆಯನ್ನು ಯಾವ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿರುವರೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿಯಲಪೇಕ್ಸಿಸುವವರು ಅವರ 
ಭಾಷ್ಯವನ್ನೇ ನೋಡಬೇಕು. 





ಇ ಪ್ರೈ ಹಿರಿಯಣ್ಣ ನವರು ಸ್ಪೈ ಹ. ಗೆ ಬರೆದ ಬಲು ಮಹತ್ತ್ವದ ವೀಠಿಕೆಯನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೩೧ 


ಪುಟ ೯:೨. ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನ ಅಥವಾ ಧ್ಯಾನವಾದಿಗಳು. 


ಮೋಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ಜೇದಾಭೇದಸಕ್ಸ್ಸದವರಾದರೂ “ನವು 
೮. ಕ್ರ 
ಬೇಕೆಂದೇ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಭೇದವು ಸತ್ತವೆಂದೇ 


ಅವರ ಸಂಬಿಗೆಯು ಇರುವದಂ೦ಂದ, ಅವರಿಗೆ ಕರ್ಮವು ಎಂದೂ ಬಿಟ್ಟದ್ದಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಈಗ ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಢ್ಯಾನವಾದಿಗಳೆ ಮಾತು ಹಾಗಲ್ಲ. 
ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಧ್ವಾನವು ಅವಶ್ಯಕವು; ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಟಾ 
ತ್ಯ್ವಾರವಾಗುವನರಿಗೆ ಧರಾತ್ರ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದೆಂದು 
ಅವರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಈ ಮತದ ಮೂಲ ಉತ್ಪಾದಕಂಾಡರೂ ಇಂಥ 
ವರೇ ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸಿ ಹೇಳುವದು ಅಶಕ್ಕವಾದ ಮಾತು. ಆದರೆ ಈ 
ವಿಚಾರಗಳಾದರೂ ಉಪನಿಷತ್ಯಾಲದಿಂದಲೂ ಬಂದಿರಬೇಕೆಂದು ಹೇಳು 
ವದು ಸರಿಯಾಗಬಹುದು. ಮತ್ತು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇವು 
ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿರಲಿಕ್ಕೇ ಬೇಕು. ಎಂತೆಯೇ ಅವರೂ, ಅವರ ತಿಷ್ನರಾದ 
ಸುರೇಶ್ವತಾಚಾರ್ಯರೂ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಂಡಿಸುವಡಕ್ಕಾಗಿ ಅಷ್ಟು 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ರಾರೆ. 

ಈ ಧ್ಯಾನವಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಏರಡು ಭೇಡಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು, 
ಒಂದನ್ನು ಬ್ರಹ್ಮದತ್ತನ ಪಕ್ಷವೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ಮಂಡನರ ಪಕ್ಸ್ನ 
ವೆಂದೂ ಕರೆಯೆಬಹುದು. ಇಲ್ಲಿ ಈ ಮಂಡನರೆಂದರೆ ಯಾರೆಂಬ ಪ್ರಶ್ನವು 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ 
ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದ ಹೆಸರಾದರೂ ಮಂಡನವಿಶ್ರರೆಂದೇ ಇತ್ತು. ಆದರೆ 
ಧ್ಯಾನವಾದಿಗಳಾದ ಮಂಡನರಿಗೂ ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮಂಡನಮಿಶ್ರ 
ಕೆಂದು” ಕರಿಸಿಕೊಂಡ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರಿಗೂ ಏನೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. 
ಇಲ್ಲಿ ಧ್ಯಾನವಾದಿಗಳೆಂದು ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟ ಮಂಡನರು ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ಧಿಯೆಂಬ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆದ ಮಂಡನರೇ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ ಕರ್ನಲ್‌ 
ಜೇಕಬರವರು ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರೂ ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ದಿಕಾರರೂ ಒಬ್ಬರೇ ಎಂದು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬ್ರಹ್ಮಸಿದ್ಧಿಯು ಇನ್ನೂ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಅಚ್ಚಾಗಿ ಪ್ರಕಟ 
ವಾದಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಆ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಬರೆಯುವದು 


ಹಪ.ಗಿ. ೩೬.೬೭೧ 


೩೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಇ 


ರಿಯಾಗಿಲ್ಲವೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರುತ್ತದೆಯೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳದಿರಲಾರೆವ್ರ. 


ಸದ್ಧ ಕ್ಸ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ... ಆದರೂ ಕರ್ನಲ್‌ ಬೇಕಬರವರೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ಸಿ 
14 ನೃ ತೆ 
ಬ್ರಹ್ಮದತ್ತನ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಗತಿಗಳು ಉಪಲಬವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಅವನ ಕಾಲವಾವುದು, ಅವನು ಯಾವ ಗೆಂಥಗಳನ್ನು ಬರೆದನು-- ಇವೇ 
ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಸದ್ದಕ್ಕೆ ನಿರುತ್ತರವೇ. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಾಗಲಿ, 
ಸುರೇಶ್ನರರಾಗಲಿ ಇವನ ಹೆಸರನ್ನು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಉಲ್ಲೇಖವರಾಡಿರುವದಿಲ್ಲ. 
ಅ ಬ 
ನೈ. ನಿ.ಯ ಮೇಲಿನ ವಿದ್ಯಾ.ಸುರಭಿ ಎಂಬ ಟೀಕೆಯಲ್ಲಿ ಇವನ ಉಲ್ಲೇಖವು 
ಬಂದಿದೆ. ಆನಂದಬ್ವ್ವಾನರಾದರೂ ಇವನ ಹೆಸರನ್ನು ಹೇಳುತ ರೆ. 
ಸೈ. ಸಿ. ಯಕ್ಲಿ ನಿರ್ದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಬ್ರಹ್ಮದತ್ತನ ಮುಖ್ಯವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 


ಗಿನ ವಾಕ್ಯಗಳೂ ಸಹ ವಿಧಿಯನ್ನೇ ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಆ ವಿಧಿಯು 


ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದುದು ಅಲ್ಲ; ಧ್ವಾಸಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧಿಸಿದುದು. 
೧ 
ಬ 


ತ 
ಈ ಧ್ವಾನಕ್ಕೇ ಉಪಾ 
ಗಳೆ. ಆದುದರಿಂದ ವೇದಾಂತಗಳೊಳಗೆ ಕಂಡುಬರುವ "" ಆತ್ಮನೆ 
ಉಪಾಸನೆ ಮಾಡಬೇಕು'' (ಬ್ಮ. ಉ. ೧. ೪.೭) ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ 
ಉಪಾಸನಾಪರ ವಾಕ್ಗಗಳೇ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಮುಖ್ಯ ಸಿದ್ಬಾಂತವನ್ನು 
ಹೇಳಿಳೊಡುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಮತ್ತು ತತ್ತ ಮನಿ ಮೊದಲಾದ 


ಇವ 


ತ ಗ ತ ನು 
ಭಾವನೆ ಪ್ರಸಂಖಾ-ನನೆಂಒ ಬೇರೆ ಬೇರ ಹಸರು 
| 
ಇಂ 


24 
2 


ವಾಕ್ಯಗಳು ಮಹಾವಾಕೃ್ಯಗಳಾಗಿರದೆ, ಉಪಾಸನೆಯನ್ನು ವಿಧಿಸುವ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳಗೇ ಆಧೀನವಾಗಿ, ಉಪಾಸನೆಗೆ ವಿಷಯವಾವುದೆಂಬದನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುವ ಸೆಲಸವನ್ನು ಮುಾಡುತ್ತವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ: ತ 
ನೆಯೇ ಯಾರಿಗೂ ವೆ ತ್ರೆ 

ಇಳುವದಲಂದಾಗುವ ಬ್ಲಾಾನದ ಅಭ್ಯಾಸ ಅಥವಾ ಪ) 
ಮೋಕ್ಷವಾಗುವದು. ಒಬ ವೇದಾಂತಿಗಳಿಗೆ ಸಮನಾಗಿ 
ಯಥಾಕೃತುನ್ಳಾಯದಂತೆ ಉಪಾಸ್ತದೇವತೆಯ ರೂಪವನ್ನು ಮೊದಲು 


ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ತಿಳಿದವನು, ಧ್ಹ್ಞಾನ ಅಥವಾ ಆಭ್ವಾಸದೆ ಬಲದಿಂದ ೮ 
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ಇವನಿಗೆ ಒಪಿ ಗೆಯಿಲ. 
ಹ 


೨ 
೬ ಮಂಡನರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. 


ಆಧಿತೆ 


ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ 
ಹಾ 


೧೦ 
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ಶು 


೧೬೧. 
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ಲೇ ಮುಂದೆ ಮತ್ತೊಂದು ಶುದ 


ಡಷಬೇಕೆನು 
ತ್ಕಾದಿಗಳು ಹೇಳ 


೧ 
ಆಲ ಉ, 
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ಹ 
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ರಾ 
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ಅತಿ. 
_ ಉಸಪಾಾನಿನಯು 
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ವಿಧಿಪರವಾಗಿಯೋ 
ಹೇಳಿಕೊಡುವದೇ ವೇ 
ವಾಗುವದೆಂದು 
ಉಪಾಸನೆಯ ಬಲದಿಂದ 
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ತ್ಮಿ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಬ್ರಹ್ಮವು ಸಂಸ್ಕೃ ಷ್ಟ ವಾಗಲಿ ಪರೋಕ್ಚ ವಾಗಲಿ-ಯಾವುದೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ವೆ ವೇ 1 ತಕ್ವಬನ್ಯಜ್ಜಾ ನವಾದಮೇಲೆ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಅವಶ್ಯ 
ವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದ . ಅದ್ದಿತೀಯನಾದ ಬ್ರಹ್ಮನ 
ಸಾಕ್ಸಾತ್ಯಾರಜ್ಞಾನವ್ರಂಟಾಗಿ ಮೋಕ್ಷ ಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂತಹ 
ಸಾಕ್ಟಾತ್ಮಾರಬ್ಲ್ಯಾನವಾಗುವವರೆಗೂ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಉಳಿಯುವದರಿಂದ, 
ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಈ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಕೂ ವೇದಾಂತವಾಕ್ಕಜನ್ನ ಬ್ಜ್ವಾ _ನವೊಂದೇ ಮೋಕ್ಷ ತ್ರೆ 
ಸಾಕಾಗದೆ, ಉಪಾಸನೆ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳೂ ಆವ ಠವೆಂದು. ಸಿದ್ಧ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ` 


ಸುರೇಶ್ವ ರಾಜಾರ್ಯರು ಇವೆರಡೂ ವಾದಗಳ ಸಮಾಚಾರವನ 
ಕೂಡಿಸಿಯೂ ಸಂಕ್ಲೆ (ಪವಾಗಿಯೂ ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿದಾ ದ್ದಾರೆ (( 
ಯೊಳಗೆ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೭ ನೆಯ ಶೊ ್ಲಕವನ್ನೂ, ಮೂರನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಆರಒರವ ಶೆನಿನ ಮತ್ತು ೧೨೩-೧೨೬ ರ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳನ್ಫೂ ತ್ತು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಜಾರ್ಯರು ಇಲ್ಲಿ ಅನುಸರಿಸಿರುವ 
ಪಕ್ಸ್ಚದಂತೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಅಧಿಕಾರಿಯಾದವನಿಗೆ ತತ್ತ್ವಮಸಿ 
ಜ್‌ ಗ ನನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆಯೇ ಬ ಹ್ಮ ಜ್ಞಾನವಾಗಿ ಮೋಕ್ಷ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ವೇದಾಂತವಾಕ್ಯಜನ-ಚ್ವಾನಕ್ಕೂ ಮೋಕ ಕಪ್ರಾಪ್ತಿಗೂ 
ನಡುವೆ. ಅಂತರವಿಲ್ಲ. ವೇದಾಂತವಾಕ್ಕ ್ಲಜನ್ಯಜ್ಞ್ಯಾ ನವನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ದೆಂದರೇ ಮೋಕ್ಟಪ್ರಾಪ್ತಿಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಶಬ್ದಪ್ರಮಾಣದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟುವ ಜ್ಞಾನವು ಪರೋಕ್ಷವೂ, ಸಂಸ್ಕೃಷ್ಟವೂ ಆಗಿರುವದೆಂಬದು ಸರ್ವ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಿಜವಾಗಿದ್ದರೂ, ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗೂ ಹಾಗೆಯೇ ಆಗಬೇಕೆಂಬ 
ನಿಯಮವೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಶಬ್ದಗಳಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞಾ ನವು ಯಾವ ತರದ್ದಿರುವ 
ದೆಂಬದು ಪ್ರಮೇಯ ಅಥೆವಾ ತಿಳಿದ ದುೊಳ್ಳದ ಬೇಕಾಗಿರುವ ವಸ್ತುವಿನ 
ಹಬೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. "ನೀನೇ ಹತ |ನೆಯವ ವನಿರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಕ 
ಪಿ ಶೇಳುವವನೇ ಹತ್ತನೆಯವನಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಆ ಸ 
” ಹತ್ತನೆಯವನ ಸಾಕ್ಟ್ವಾತ್‌ ಬ್ಹಾನವಾಗುವದು. ಹಾಗೆಯೆ: 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೩೫ 


ದ ೦ ದ್‌ 
ಅಭ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಔಪನಿಷದ ಜ್ಹಾನವ್ರ ಉಪಾಸನೆಯ ಸಹಾಯ 


೧ 
ಇರಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ಆಂಥವರಿಗಾ ಪ್ರಸಂಖ್ಣ್ಯಾನವ್ರ ಬೇಕೆಂಬ 
ಓತಿ 
ಸರಿಯೇ, ಆದರೆ ಅದು ಮಹಾವಾಕ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯುವ ಛೋಗ್ಯತೆ 
ಯು ಮಾತ) ತಂದು ಕೊಡಲಿ ೨ಕ್ಕೆ ಬೇ ೇಕಾಗುವದೇ ಹೊರತ್ತು ಅದರಿಂದಲೇ 
ಮುಕ್ತಿಯಾಗಶಾರದು. ಮಹಾವಾಕ್ಯಚ್ಞ್ವಾ ನವು ಹುಟ್ಟುವಡಕ್ಳೇ ಅದು 
ರಾರು ತು ಅದರ ಅರ್ಥವು. ವಂದರೆ ಮಹಾವಾಕ. 
"ು 


ಗ್ರ ಧ್‌ ರ್‌ 
ಮೊದಲಾದ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳ ಸ ನಾಶಪಡಿಸುವದಪ್ಪೇ ಈ ಧ್ವಾ.ನದ 
ಕೆಲಸವು; ಹೊರತು ಅದೇ ಜ್ಲ್ವಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಲಾರದು. ಹೇಗೆ ಕಣ್ಣಿ 
ಸ ಒಂದು ವಸು ವನ್ನು ಜಾ ಚ ಆ ವಸ್ತುವನ್ನು ನೋ ಡಲಕ್ಕೆ 


ಸಿ ಯೋಗ.ವಾದ ಸ್ಮಾನದಿಂದ 

೬.1... 12೬. ಹಾಗೆಯೇ ಧ್ವಾ.ನದ ಸಹಾಯವು ಬೇಕಾಗ 
ಈ. ಬ 

ಬಹುದು. ಆದರೆ ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಬ್ಲ್ಯಾನವ್ರ ಕಣ್ಣಿ ನಿಂದಲೇ ಆದೀತೇ 

ಹೊರತು, ಆಸ್ಚಾ ನದಿಂದಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. 

ಹಾ 

೨) 


ನ್ಮ ಪ್ರಮೇಯವನ್ನು ಸರಿ 
ಜೆ ಹ! 
ನ ಹ ಖ್ಸ 


ಯಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡ ಸ'ಲೇಬೇಕು. ಜ.ಲ್ಬದಿದ್ದರೆ ಆದು ಪ್ರಮಾಣವೇ ಆಗಲಾರದು. 
ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೇ ಪ್ರಮಾಣವೆಂಬದು ಧ್ಹಾನವಾದಿ 


ಗಳಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಿದೊ. ಆದುದರಿಂದ ಥ್ಹಾನವು ವೇ ದಾಂತವಾಕ್ಸ :ಜನ್ಮ 


ಚ್ಣಾ ನಕ್ಕೆ ಪೂರ್ವಕಾಲೀನವಾಗಿರುವದೆಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕೇ ಹೊರತು 


ಆದರ ನಂತರ ಬರತಕ್ವದೆ ೦ಡು ಯಾರೂ ತಗರ; ಆದರೆ ಧ್ಯಾನ 


ವಾದಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ, ಉಪಸಿಷತ್ತುಗಳಿಂದಲ್ಲೇ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನ 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ; ಧ್ವಾನದಿಂದಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಬ್ವ್ವಾನದ ವಿಷಯ 
ದಕ್ಲಿ ಉಪ ನಿಷತ್ತು ಗಳು ಪ್ರಮಾಣವ ಇನಿರವೆ, ಧಾ ನವೇ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರು 


ಲ್ಭ 


೩೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವಡೆಂದು. ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಪ್ರಸಂಖ್ಯಾನವೇ ಒಂದು 
ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುವದೆಂಬದು ಯಾಠಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾಗಲಾರದು. ಅದನ್ನೇ 
ಪ್ರಮಾಾಣವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೆಂದರೆ ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ರುಚಿಯನ್ನು ನೋಡಲೆಳಸಿ 

೦ತೆಯೇ ಸರಿಯೆಂದು ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿ 
್ಹಶಿ, (ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೧೭ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ). 


ತ್ತ 


ತ್ತಿ 


ಎ 


ಪುಟ ೧೦:೨೨ ಕಾಮ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಕರ್ಮಗಳು. 


[ಸ 


ಆಯಾ ಇಜ್ಜೆಯುಳ್ಳೆ ವರು ಆಯಾ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಆಯಾ 
ಫಲಗಳು ಸಿಕ್ಳುವವೆಂದು ವೇದವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆಯಾ ಇಡ್ಜೆ ಗಳಿಲ್ಲದವರು 
ಅವುಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯೇನೂ ಇಲ್ಲ. ಉದಾ: ಗಂಡು 
ಮಗನನ್ನು ಬಯಸುವವನು ಪ್ರತ್ರಕಾಮೇಷ್ಟಿಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು; 
ಸ್ವರ್ಗಾಪೇಕ್ಷಿ ಯು ಜ್ಹೋತಿಷ್ಟೋಮಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. ಇಂತಹ 
ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಕಾಮ್ಜಕರ್ಮಗಳಂದು ಹಸರು ವಿಶಿಷ್ಟಫಲವು ಸಿಕ್ಕಬೇಕೆಂಬ 


ೀ 


೩ೀ 


ಅಳ ಇ ಕ 
ಉದ್ಭೇಶದಿಂದ ಮಾಡಬೇಕಾದವುಗಳೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವು 


ಪೇದವು ಮಾಡಬಾರದೆಂದು ಬೇಳಿದ ಕರ್ಮವು ಒಿಮಿದ ಕರ್ಮವು, 
ಇವುಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದರಿಂದ ನರಕ ಮೊದಲಾದ ಅನಿಷ್ಟಫಲವನ್ನು ಉಣ್ಣ 
ಬೇಕಾಗತ್ಮದೆ. ಉದಾ: ಬ್ರಾಹ್ಮಣಹಿಂಸೆ, ಸುರಾಪಾನ ಮೊದಶಾವವುಗಳು, 

ಯಾವ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡದೇ ಇರುವದರಿಂದ ಪ್ರತ್ನವಾಯ 
ವೆಂದರೆ ಪಾವಬರುವದೆಂದು ಹೇಳಿರುವದೋ ಆ ಕರ್ಮಗಳು ನಿತ.ಕರ್ಮ 
ಗಳು, ಇವುಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಪ್ರಣ್ಣವಿಲ್ಲ. ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ 
ಪಾಪ ಬರುತ್ತದೆ. ಉದಾ: ಸಂಧ್ಯಾವಂದನೆ, ಪಂಡಮಹಾಯಜ್ಞ ಮೊದ 
ಲಾದವುಗಳು. 


ಏನಾದರೊಂದು ನಿಮಿತ್ವದಿಂದ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿರುವ ಕರ್ಮ 
ಗಳು "ನೈಮಿತ್ತಿಕ ಕರ್ಮಗಳು, ಉದಾ: ಮಗನು ಹುಟ್ಟಿದೊಡನೆ ಮಾಡ 


ಸುದ ಬಯಸಿ ಸ್‌ ವಯಿಫ್ಟ ಬರಿ ಅಡಾ ಸನ ಜಮಾ ಸ ಬ ಬ ಇ ಜು ಸ 
* ಸ್ರ ಹಿರಿಯಣ್ಣನವರು ಬರೆದ ಪೀಠಿಕೆಯೇ ಇಲ್ಲಿಯ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೩೭ 


ಊತ ತ್‌್‌ ೧. ಎತ 4 
ಬೇಕಾದ ಜಾತೇವ್ವಿ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರತ್ರಬನ್ಮವೇ ನಿಮಿತ್ತವು; ಬಾತೇಷ್ಮಿಯೇ 
ಆಳ 


ಪುಟ ೧೧: ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮ. 


ದೈವ, ಹಣೇಬರಹ ಮೊದಲಾದ ಶಬ್ಧಗಳು ಎಲ್ಲರ ಬಾ ಮಯೂ 
ಒಂ 
ಉಂಟು, "ಪ್ಲಾರಬ ' ವೆಂದೂ ನಾವು ಅದಕೇ ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ. ಎಂದರೆ 


ಮ್‌ ತ್ಮ ಡಿ 


ನಾವು ಹಿಂದಿನ ಒನ್ಮ್ನೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲವನ್ನು ಈ ಬನ್ನದಲಳ್ಲಿ 


ಲು 


೧೨ 
ಉಣ್ಣುವದನ್ನ್ಲೇ ಪ್ರಾರಬ್ರವೆಂದು ನಾವ್ರ ಸಾಮಾನ್ಥವಾಗಿ ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. 
ಆದರೆ ಆ ಶಬ್ರದ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು 
ವಿಹಿತವು.  ಪ್ರಾರಬ್ಬ' ಶಬ್ಧದಲ್ಲಿ ಪ) : ಆರಬ್ದವೆಂಒ ಎರಡು ಅವಯವ 
ಗಳಿವೆ. ( ತೀವ್ರತೆಯಿಂದ ಸುರುವಾದದು ' ' ಎಂದು ಅದರ ಅರ್ಥವು. 


ಎ೦ದರೆ ಯಾವ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲವನ್ನು ಉಣ್ಣಳಿಕ್ಕ್ಸೈೆ ನಾವು ಸುರುವು 
ಮಾಡಿರುವೆವೋ ಆ ಕರ್ಮಗಳೆಂದು ಈ ಶಬದ 
ಬಗ್ಗೆ ಎರಡು ಪಕ್ಚಗಳಾಗಿವೆ. ಒಂದನೆಯ ಪ 
1 
ು ಫಲವೆಂದೇ ಈ ಒನ್ಮವು 
ಸಂಚಿತ ಕರ್ಮವೆಂಬದು 
ಇಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಒಂದು ಒನ್ನದ ಮಾಡಿದ ನೆ. ಲ ಅದರ ಮುಂದಿನ ಒನ್ನ 
ಣ್‌ ೧೨ ಮ ೧ ಎ ಟ್ಮ್ಮ (೧ (ದ 
ದಲ್ಲಿ ಉಂಡು ತೀರಿಸಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಇದತೆ, ಐಕಭವಿಕ ಪಶ ವೆಂದು 
ತ ಸ್‌ 
ಹೆಸರು. ಆ ಶಬದ ಅರ್ಥವಾದರೂ ನಾವ್ರ ಮೋಲೆ ಜೀಳಿದ ಮಾತನ್ನೇ 
ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ೮ 
ಒಟ್ಟಿ 
ಪ್ರಾರಬ್ರಕರ್ಮ ಬೇರೆ, ಸಂಚಿತ ಕರ್ಮ ಬೇರೆ. ನಾನು ಈ ಒನ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಬೇರೆಬೇರೆ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದಷ್ಟೇ. ಅವುಗಳ ಫಲವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ 
ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಕಿಂಬಹುನಾ, ಅವುಗಳಿಗೆ ವಿರುದ ಫಲಗಳೇ ಸಿಕ್ಕುವಂತಿರು 
ಡ್‌ ಜಿ ಡೆ ಸ 


ವವು, ಆದುದರಿಂದ ಈ ಬನದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಾಡಿದ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳ 


ಉು 


ಳ 

ಎ ಹ 
ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಒನರ ಅಭಿಪಾ;ಯದಂತೆ 
ಎ 


ತ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಫಲಗಳನ್ನು ಮುಂದೆ ಒಂದೇ ಒನ್ಮದಲ್ಲಿ ಉಣ್ಣುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಉದಾ: 
ಒಂದು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಕತ್ತೆಯಾಗಿ ತಿರುಗುವ ಫಲವಿರುವಜೆಂದೂ, ಮತ್ತೊಂ 
ದಕ್ಕೆ ಅರಸನಾಗಿ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿಯನ್ನಿ ಕೂಡುವ ಫಲವಿರುವದೆಂದೂ, ಇಂತಹ 
ಎರಡೂ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ನಾನು ಇದೇ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವೆನೆಂದೂ 
ತಿಳಿಯುವ. ನನಗೆ ತ ನ ಒಂದೇ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಇವೆರಡನ್ನೂ ತೀರಿಸು 
ವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ನಾನು ಮುಂದಿನ ಒನ್ಮದೊಳಗೆ ಅರಸನಾಗಿ "ಹುಟ್ಟಿ ದರೆ, 
ಕತ್ಕೆಯಾಗಿ ತಿರುಗಬೇಕಾದ ಫಲವು ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿಯುವದು. ನಗೆ 
ಯಾವ ಕರ್ಮಗಳ ಫಲಗಳು ಉಳಿಯುತ್ಕ , ಜೋಗು. ಅವೇ ಸಂಚಿತ 

ರ್ಮಗಳಿನಿಸುವವು. ಸಂಸಾರವು ಅನಾದಿಯಾಗಿರುವದರಿಂದ ಸಂಚಿತ 
ಕರ್ಮಗಳಾದರೂ ಅನಂತವೇ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಬು 
ಕರ್ಮಗಳ ಒಟ್ಟು ಫಲವೆಂದು ನಮಗೆ ಒಂದೊಂದು ಯೋನಿಯಲ್ಲಿ ಜನ್ಮ 
ವಾಗುವದು. ಬಗೆ ಈಗಿನ ಜನ್ಮ ತ ಭಾ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ 


ು 
ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಅವುಗಳ ಫಲವಸ್ಸು ನಾವು ಈ ಒನ ತ ಅವಶ.-ವಾಗಿ 
ಉಣ್ಣ ಬೇಕಾದರೂ, ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ನ ಹೊಸದಾ/: ಕರ್ಮಗಳನು 
ಇ 


ಆ 
೨ 


ಮಾಡಲಿಕೆ ಸ್ವತಂತ ವೇ ಇದ್ದೇವೆಂಬದು 


ಪುಟ ೧೨: ವೇದದ ಆಜ್ಞೆಯಿಲ್ಲದೆಯೇ ಮಾಡಿದ ಪಾರಲೌಕಿಕ 
ಕರ್ಮವು ವೃ್ಯರ್ಥವು. 

ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಯು ಪೃತಿಕ್ಪ ಣಕ್ಕೂ ಸುಖಪ್ರಾಪ್ತಿಗೂ ದುಃಖ 
ಪರಿಹಾರಕ್ಕೂ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಯತ್ನ ಸುತ್ತಿರುವಜೆಂಬ ಮಾತು 
ನಿರ್ವಿವಾದವು. ಆದರೆ ಈ ಟು ಗೂ, ದುಃಖಪರಿಹಾರಕ್ಕೂ 
ಸಾಧನಗಳಾವವು, ಎಂಬ ಪ 2ಶ್ನೆಯು ಹೊರಡುತ್ತದೆ. ಈ ಲೋಕದೊಳಗಿನ 
ಸುಖ-ಪ್ರಾಪ್ಟಿ-ದುಃಖಪರಿಹಾರಕ ಸಾಧನಗಳೆಂದೂ, ಪರಲೋಕದೊಳಗಿನ 
ಸುಖ ಪ್ರಾಪ್ತಿ ದುಃಖಪರಿಹಾರಕ ಸಾಧನಗಳೆಂದೂ, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು 
ತರವು. ಈ ಲೋಕದೊಳಗಿನ ಸಾಧನಗಳು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅಸು 
ಭವಕ್ಕೆ ಗೋಡರವಾಗುವಂಶಹ ಮಾತು. ಉದಾ: ಇಹಲೋಕಸುಖಕ್ಕೆ 


ಸರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ರ್ಕಿ 


ದುಡ್ಡು ಆವಶ್ಚಕವೆಂಬುವದು ಎಸ್ಬರಿಗೂ ತಿಳಿದ ಮಾತು. ಹಾಗೆಯೇ 
ಚಳಿಯಾದಾಗ, ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಕಾಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು, ಅಥವಾ ಉಣ್ಣೆಯ 
ವಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಧರಿಸಬೇಕೆಂಬದಾದರೂ ಎಲ್ಲರೂ ತಿಳಿದ ವಿಷಯ. ಹೂವಿನ 
ಮಾಲೆ, ಚಂದನ, ಸ್ತ್ರೀ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಸುಖಸಾಧನಗಳು ಮತ್ತು 
ದುಃಖನಾಶಕಗಳು. ಹೀಗೆ ಪೃತ್ವಕ್ಟ ಮತ್ತು ಅನುಮಾನದಿಂದ ತಾವಾ 
ಗಿಯೇ ಗೊತ್ತಾಗಬಹುದಾದ ಐಹಿಕ ಸಾಧನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ವೇದವು ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಮಾಡುವ ಕಾರಣವೂ ಇಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ 


ತಿಳಿದಿರುವರಾದುದರಿಂದೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಹೇಳಿ, ನಾನೇಕೆ 
ಡರ್ವಿತಡರ್ವಣ ಮಾಡಲಿ, ಎಂದು ತಿಳಿದು ವೇದವ್ರ ಈ ಬಗ್ಗೆ ಸುಮ್ಮ 
ನಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಎ 


ಆದರೆ ಇಹಲೋಕದ ಬಗ್ಗೆ ಆಯಿತು ಈ ಮಾತು, ಪರಲೋಕದ 


ಸ 


ಸಂಗತಿಗಳು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ್ನ ಮತ್ತು ಅನುಮಾನಕ್ಕೆ ಸಿಗಲಾರದ ವಸ್ತುಗಳು. 
6 


ಯ 


ಪರಲೋಕವನ್ನು ಪ್ರತೃಕ್ಪವಾಗಿ ನೋಡಿದವರಾರು ? ಇನ್ನು, ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ್ಸ 


ವಾದ ಗುರುತುಗಳಿಂದ ಅಸುಮಾನವು ಶಕ-ವಪ್ಲೇ? ಆದರೆ ಇಂತಹ ಸುಲಭ 
ವಾದ ಗುರುತುಗಳಾದರೂ ಯಾವೂ ಣೂ. “ಆದುದರಿಂದ ಊಹೆಯೂ 
ಅಲ್ಲಿ ಕುಂಟಿವೇ. ಮತ್ತು ಊಹೆಗೇನು ನಿಶ್ಚಿತ ತುದಿಮೊದಲುಗಳಿವೆಯೇ ? 
ಬರಿಯ ಊಹೆಯೇ ಪೃಮಾಣವಾಗಬಲ್ಲದಾದರೆ, ಬೇಕುಬೇಕಾದವರು 
ಬೇಕುಬೇಕಾದಂತೆ ಊಹಿಸಬಹುದು. ಒಂದೇ ಮಾತಿನ ಬಗ್ಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಜನರು ತೀರ ವಿಪರೀತವಾಗಿ ತರ್ಕಮಾಡುತ್ತಿರುವದನ್ನು ನಾವು ಸಹಜ 
ವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಬೇರೆ 
ರೀತಿಯಂದಲೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಎಂತೆಯೇ ಐಹಿಕ ಸಾಧನ ಳನ್ನು 
ವೇದವು ವಿಚಾರಮಾಡದೆ, ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸಾಧನಗ ಸ್ನಷ್ಟೇ ಅದು ಮುಖ್ಯ 
ವಾಗಿ ಸರ್ಚಿಸುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಪರಲೋಕವು ಇಂತಿಂತಹದು, 
ಸ್ಪರ್ಗಸುಖಿಗಳು ಇಂತಿಂತಹವು, ನರಕದು8ಖಗಳು ಇಂತಿ೦ತಹವು, ಎ೦ಬ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟು, ಸ್ವರ್ಗಸುಖಗಳು ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಇಂತಿಂತಹ 
ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಿರಿ, ನರಕ ದ.8ಬಗಳನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂದಿದ್ದರೆ 


೪೦ ಕೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಕ 


ಇಂತಿಂತಹ ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಡಿರಿ, ಎಂದು ವೇದವು ನಮಗೆ ಕನಿಕರ 
ದಿಂದ ಬುದ್ದಿವಾದವನ್ನು 'ೀಳುತ್ತ ದೆ. ಮತ್ತು ಆ ಚ ಯಿಂದ ಲೇ ಅದು 
ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲ್ಹಡುತ್ತದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೆಳಗಿನ 
ತ್ಲೋಕವು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 


೫ರನ7]'ಪ್ವಗ್ಗನ71 87 ಪೇಸಢತ! ಎ ತ್ರಣತಿ । 
ಇತ ಗಳಿಕ 3, ಕಕ ಕಾತ1 ॥ 
ಹೀಗೆ ಐಹಿಕ ಸಾಧನಗಳ ಬ ವೇದವು ಸುಮ್ಮನಾಗಿದ್ದರೂ 


ಬು 
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ಐಹಿಕವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಪ್ರವ್ಲತ್ತಿಯು ಆಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. 


ಷ್‌ ಸ್ರ ಕ ಕ 
ಹಾಗೆಯೇ ಬ್ಲಾನದ ಒಗ್ಗೆ ಕ್ರ ಹ ವೇದವು ಸುಮ್ಮನಿದ್ದರೂ, ಜ್ಲಾನ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು “ ಆಗಬಹುದ್ದು ! ಬ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬ ಹುದು. 
ಅದೂ ತಪ )೦ದು ಸರ್ಮವಾದಿಯ ಅಂಬೋಣ. ಪಾರಲೌಕಿಕ 
ಸಿಕ ಬೇಕೆಂದು ಮಾಡಬೇಕಾದ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆಲ್ಲ ವೇದದ ಆಧಾರ 
ದರಿ ಹ ಆ ಫಲವು ಸಿಕ್ಕೀತೇ ಹೊರತು ಹಾಗೆಯೇ ಮಾಡಿದ 
ಕರ್ಮಗಳೆಲ್ಲ ವ್ವರ್ಥವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಪುಟ ೧೩: -.. ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಕ್ರಿಯಾಪದವು ಅವಶ್ಯಕವು. 


ವಾಕ್ಕವು ಪದಗಳಿಂದಾಗುತ್ತದಷ್ಟೆ ಸ? ಸಾಹಿತ್ಯದ ರ್ಪಣದಲ್ಲಿ "ವಾಕ್ಯಂ 
ಹಾ ಸ ಚತು. ಸತ್ತಿಯುಕ್ತ ಪದೋಜ್ಛ ಯಃ '' ( ಪಗ ) 
ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾ ತೆ. ಅಭಿಧಾವೃತ್ತಿಮಾತೃಕಾ ಎಂಬ 'ನೈಂಥದಲ್ಲಿ' "ಸಾಕಾಂ 
ಕ್ಪಾಣಾಂ ಪದಾನಾಂ ಅನೇಕಾನಾಂ ಸಮೂಹೋ ವಾಕವರ್‌ '' ಎಂದು 


ಹೇಳಿದೆ. " ವಾಕ್ಚಂ ಪದಸಮೂಹಃ ' ಎಂದು ತರ್ಕಸಂಗ್ರಹದಲ್ಲಿಯೂ, 
"ವಾಕ್ಯಂ ತ್ವಾಕಾಂಕ್ಟಾಯೋಗ್ಯತಾ ಸಂನಿಧಿಮತಾಂ ಪದಾನಾಂಸಮೂಹಃ' 
ಎಂದು ತರ್ಕಭಾಷ್ಟದಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿದೆ. ಇದೆಲ್ಲದರ ಸಾರಾಂತವಿಷೆ ಷ್ಟೇ; 
ವಾಕೃದೊಳಗಿನ ಪದಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿದ್ದು, ಸಂಶಯ 

ಪರೀತ ಭಾವನೆಗಳು ಬರದಂತೆಯೂ, ಅರ್ಥವು ಪೂರ್ಣವಾಗುವಂತೆಯೂ 
ಯಾವ ಪದಗಳ ಸಮೂಹವು ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೋ ಅದೇ 
ವಾಕ್ಯವು. 


೪೧ 
(೨-೨) 
ಎಂದು 
ಅರ್ಥ 


ದರ್ಪಣದಲ್ಲಿ 
ಪದಂ' 
ಪದಗಳು ನಮ್ಮ 


ಗ 
ತ 
ಮ 


೧ 


ಪದಮ್‌' ಎಂದು ಪಾಣಿ 
ವಾಗುವಂತಹವಿರುವವಲ್ಬದಡೆ 


«ವರ್ಣಾಃ ಪದಂ ಪೈಯೋಗಾ 
"ಶಕ್ಕ೦ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ 
ರ್ಣ ಅಥವಾ ಅಕ್ಬ್ಸರಗಳಿಂದಾಗಿರುವ 
ನೂ ಇರುವದಿಐ. 


ಲ ೬1 


ಲ್ಲಿಯೂ (೧-೬-೧೪), 


:ಯಯನಲ್ಲಿ 
ತರ್ಕಸಂಗ್ರಹದಲ್ಲಿಯೂ ವಿ 


ಪದಗಳೊಳಗಿನ ಅಕ ರಗಳು 


ಒಂದು 


ಪ 


೧ 
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ಎ) 
೧) 


ಅಲ್ಲ 
ನು (ಎ 
ಡು 
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ತ 
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ನು? ವಾಕ್ಯವು ಮೊದಲೋ 
ಹ್ಟೆ 


ಬಂ 
ಇನ್ನ 


ಸಿಳೆಯು, 
ಪ್ರತ್ಛ ಯ 
ಟೆ 
ಇನ್ನು 
ಸಂಬದ 
ಟು 
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(ಗ್‌ 


(60 


ಇ 


ಲೆಕ್ಕ 
ರ್‌ 
ತ್ತದೆ, 
ತೆರನಾಗಿಯೂ, 
ಇ್ಲಂದು ತರದಿಂದ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿತವಾಗಿಯೇ 


[ತ 


ಷೆ 


ಪ್ರಥಮೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ತೃ 
ಆ 


0) 


ಬು 
ವಾಗಿಯೂ, ಇನ್ನೂ ಉಳಿದ ವಿಭಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇ 


ಇ 


ಕೆಬುಿಂದ ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ವಿಭಕ್ಕಿ 
ದಷಿಗೆ ಬ ಳ್ಳ 


ಹ. 


ಕ. ಲಾರದು. 
ಒಂದು ತರಡ ಕಿಯೆಗೆ 


ಇ. 


ಕರ್ಮವಾಗಿಯೂ, ತೃತೀಯೆಯಲ್ಲಿ ಕರಣ 


ಚ 
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ಡಂ 
0೧1.4 
ಒ೦ಂದಿಲಬ 
ನ್‌ 
ಲೆ 


೧ 
೧೨ 


ಕ 


ತ.ಯಗಳೆಲ್ಲ 


ಅ 


ಸಿತೆಯನ್ನು, ಲೆಕ್ಕ: 
ಗಳಿಂದ ಕೂಡಿಕೊ 
ಪಿ. ಆಳೆ ಗೌ ಸರ್‌ ಇರಿ ಅ ಸ ಕ 
€ ವಾಕ್ಚದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. 
ವಾಗಿಯೂ, ದಿ.ತೀಯೆಯ?)) 
ಬ) 


(ಲ 


ಓ೦೮್ಬ 


ಲೆಕ್ಕ 
ಈ ವಿಭಕ್ತಿ ಪ್ರ 
ಅಂತೂ ಒಟಿ ಗೆ ಒಂದಿ 


ವಾ 


೪೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ಇರುವದು ಕಂಡುಬರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಲೆಕ್ಕಣಿಕೆ ಮೊದಲಾದ ಶಬ್ದ 
ಗಳು ತಮ್ಮಪ್ಪಕ್ಕೆ ತಾವೇ ಆಯಾ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಬೋಧಿತವಾಗುವ ಪದಾರ್ಥ 
ಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವಂತೆ ಕಂಡರೂ, ಮೊಟ್ಟಮೊದಲು ನಾವು ಆ ಶಬ್ದ 
ಗಳನ್ನು ಹೊಸದಾಗಿ ಕಲಿಯುವಾಗ ಆಯಾ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿಯೇ 
ಕಲಯುತ್ತೇವೆ. ಕೂಸು ಹೊಸದಾಗಿ ಭಾಷೆಯನ್ನು ಕಲಿಯುವಾಗ ಏನು 
ಮಾಡುತ್ತದೆ? ಹಿರಿಯರು ತಮ್ಮ ತಚವಾರವನ್ನು ಶಬ್ದಗಳ ಮೂಲಕ 
ನಡಿಸುತ್ತಾರಷ್ಠೆ ಕ್ಟ? ಕೂಸು ಆಗ ಅವರು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ವಿಧ್ಯರ್ಥ 
ವಾಕ್ಳುಗಳನ್ನು “ಲನೆಮಾಡಿ ಪರೀಕಿ.ಸುವ ಮೂಲಕ, ಇಂತಹ ಶಬ. ತ್ಯ 
ಇಂಶಹ ಅರ್ಥವೆಂದು ನಿಶ್ವ ಯಪಡಿಸುತ್ತದೆ. ಹಿರಿಯನೊಬ್ಬನ ನು ಮತ್ತೊಬ್ಬ 
(ಗಾವ್‌ ಆನಯ '' 4 ಆಕಳವನ್ನು ತಾ'- ಎಂದು. ಹೇಳಿದೊಡನೆ, 
ಅಪನು ಆಕಳವನ್ನು ತರುತ್ತಾನೆ. ಆ ಹಿರಿಯನು ಮತೊ ಮ್ಮ ಅಶ್ವಂ 
ಆನಯ ' ಎಂದೊಡನೆ ಅವನು *ುದುರೆಯನು ತರುತ್ತಾನೆ. ಇದರ 
ಮೇಲಿಂದ "ಆನಯ ' ಎಂದರೆ « ತರುವದು? ಎಂಬರ್ಥವನ ಆ 
ಕಲಿಯುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆಯೇ " ಗಾಮಾನಯ ' ಮತ್ತು « ಗಾಂಬಧಾನ' 
ಎ೦ಬ ಹಿರಿಯನ ವಾಕ್ಕಗಳನ್ನು ಕೇಳಿ ಚಟ ಭ್ಯ ಚ್‌ ಸರಿಸಿ 
ಮಾಡುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿ, "ಗಾಂ' ಎಂದರೆ * ಆಕಳ ವೆಂದ 
ಕೂಸು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುತ್ವದೆ. ಇತ್ತರ್ಥವೇನೆ ೦ದರೆ-ಪ 1 ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತರಿತ್ರ ವಾಗಿ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬೋಧಿಸಶಾರವು. ಎಂದಶ್ಕೆ ಪ ತ 
ವಾಗ ತಿ_ಯೆಯನ್ನು ಬೋಧಿಸುವ ವಿಧ್ಯರ್ಥಕ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಹ ಅವಕ್ಸೆ 
ಏನೂ ಅರ್ಥವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಎಂತೆಯೇ ಪೃಭಾಕರರು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ, 
ವಾಕ್ಸವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಪದಗಳಿಗೆ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ಅಸ್ತಿತ್ವವೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ, 
ವಿಧ್ಯರ್ಥಕ ವಾಕ್ಳದೊಳಗೆ ವ್ಯಾಕರಣದ ನಿಯಮಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಅವು 
ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿದ್ದರೆ ಮಾತ) ಅವುಗಳಿಂದ ಆಯಾ ಅರ್ಥವು 
ಹೊರಡುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವರ ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಅನ್ವಿತವಾದ 
ಅಥವಾ ಚು ಸತವ ಚಪ ಹೆಸರು. « ಅಸ್ಲಿ ತ ವಂದನೆ "ವ್ಯಾಕ 
ರಣದ ನಿಯಮಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರುವ ' `ದ ಅರ್ಥವು. 
ಮತ್ತು «ಅಭಿಧಾನ'ವೆಂದರೆ (ಅರ್ಥ'ವೆಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ 


ಓ! 


ಡಿ 


ಪರಿಶಿಸ ಸ ೪೩ 


ಅನ್ವಿತವಾದ ಅಥವಾ ಅನ್ರಿತಾಭಿಧಾನವಾದವೆಂದರೆ ವ್ಯಾಕರಣದ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ನಿಯಮಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ, ಒಂದೇ ವಾಕ್ಗದೊಳಗೆ ಕೂಡಿಕೊಂಡಾಗ ಮಾತ) 
ಪದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವದೆಂದೂ, ಹಾಗೆ ಆ ವಾಕ್ಚವನ್ನೂ ಆ ವಾಕ್ಗದೊಳ 
ವನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಪದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲೆಂದೂ 


ಎವ ಬೂತ 
ಬಹುದು. 
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ಪ 
ಹೇಳುವವಾದವೆಂಬದು ಸುಲಭವಾಗಿಯೇ ತಿಳೆಯಬ 

ಹೀಗೆ ಪ್ರಭಾಕರರು « ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಕ್ರಿಯಾಪದವು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕು' ಎಂದಷ್ಟೇ ಹೇಳದೆ, ಆ ಕೈಯಾಪದವು . ಕುರ್ಯಾತ್‌, 
ಕ್ರಿಯೇತ, ಕರ್ತವ್ಯಂ ಭವೇತ್‌ ಸ್ಥಾದಿತಿಪಂಚಮಂ'' ಎಂದು ಮೊದಲಾದ 
ಐದಠಲ್ಲೊಂದು ರೂಪವನ್ನೇ ಹೊಂದಿರಬೇಕಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳುವರು. 
ಇದಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ಅವರು ವೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಪರವೇ ಆಗಿರುವದೆಂದು 
ಅವರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಬಲ್ಲದಾದ ಪೃತಿ 
ಯೊಂದು ವಾಕ್ಸವೂ ಅನ್ನಪೃಮಾಣಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗದ ಹೊಸ ವಿಷಯ 
ವನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕಲ್ಲವೇ? ವೇದದ ವಿಷಯವಂತೂ 
ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖಸಾಧಕ ಮತ್ತು ದುಃಖನಾಶಕ ಉಪಾಯಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡುವದಿರುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಇಂತಿಂತಹ ಸುಖವನ್ನು ಬಯಸು 
ವವನು ಇಂತಿಂತಹ ಕರ್ಮವನ್ಟು ಮಾಡಬೇಕು, ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ 
ವೇದವು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಕರ್ಮವನ್ನೇೇ ವಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಹಾಗೆ 
ಅನುಷ್ಠಾನವನ್ನು ವಿಧಿಸದ ಯಾವ ವೇಡವಾಕ್ಸವೂ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಲಾರ 
ದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. 


ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ: ವೇದವೆಂದರೆ ಪದ್ಮ ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ವಾಕ್ಯಗಳ ಸಮೂಹವೇ ಸರಿ. ಆದರೆ ಪದಗಳು ಕ್ರಿಯೆಗೆ 
ಸಂಬದ್ದವಾದ ಹೊರತು ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾವಾಗಿ ವಸ್ತುವನ್ನು ಬೋಧಿಸ 
ಲಾರವು. ಮತ್ತು ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಅವು ಇರುವದೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 
ವಾಕ್ಕಕ್ಕಾದರೋ ಕ್ರಿಯಾಪದವು ಅವಶ್ಚವೇ, ಪ್ರಮಾಣವಾಗಬಹುದಾದ 
ವಾಕ್ಯ್ಕವಂತೂ ಅನುಪ್ಯಾನಪರವಾದ ಕ್ರಿಯಾವದದಿಂದಲೇ ಕೂಡಿಕೊಂಡಿರ 
ಬೇಕಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ವೇದದೊಳಗಿನ ಪದಗಳಾಗಳಲಿ, ವಾಕೃಗಳಾಗಲಿ 


ವಿ. ಟೆ ಗೆ ಕಠ್ಧದಿ ಆ) ಕ ಎದೆ. 
ಕ್ವಿ ಯೈಯನು ಬಿಟ್ಟ ಬೇರೂಂದು ವನ್ನುವನು ತೋರಿಸ ಲಾರಬೆಂದು 


ಆ ಬ ಎ _ 
ಇರು ವಾಗುತ್ಮದೆ. 
ರ 
ಎ 6 4 ಕಲೆ (| ತಾಣಿ. ಎ ಲ್‌ 
ನ್ನ್ನ ಣು. ದಿಂಪಿ ಈ ಶ್ಲೋಕದನ್ನಿ ಈ ಮಾತೀ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ದೆ. 
ಇ ಸ್ರ 
5 ಚಲ ಸ ಸ ಇರಿಸಿ ತ ರ ಶ್‌ ಎಡೆ, ಜೆಕೆ 
ವೇದಾಂತಗರೊಳಗೆ (ಏಿಮೋಸ್ಥೀ ಪರಮ ಆನಂದಃ॥ ' , 'ಆಒರಮಮರಂ', 
ಎ 
ತ. ಅಳೆ » ದಳ ಡಿ ' ಎಂ ಎ. ್ಟ್ಲ ಪ | ಎ 
"ಅಭಯಮ್‌, (ಅಶೋಕಮಾ' ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ತಗಳಲ್ಲಿ 
(1 
ಸಿ ಗ ಡು ಎ ದಳ ಹಾ ಕ್ಯ ಸಿ 
ಜಾಇ ಬ ಸಂಡುಒರುವದಿಲ. ಮುತ್ತು ತತ್ತ ಮನಿ 1 ಅಹಂ 
ದ್‌ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಸಿ " ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ «ಆಸಿ, "ಆಸ್ತಿ' ಮೊದಲಾದ 


ಕ್ರಿಯಾಃ ಪದಗಳಿದ ರೂ ಅವು ಅಸ್ಲಿ ಅನಪೇ ಕ್ಲಿ ತವಾ! ಸರಿ ರುತ್ತ ವೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ 


ಅವ್ರ ಅನ್ಲಿ ಇ್ಲದಿದ್ದರೂ ನಡಿಯುವಂತಿದೆ. “ದುದರಿಂ ಜ ವೇದಾಂತಗಳೊಳ 
ಗಿನ ಇಂತಹ ಭಾಗಗಳೆಲ್ಲ ಬರೇ ಅರ್ಥೆವಾದವೆಂದು ನಂಜ, ಈ ಸಂದರ್ಭ 
ಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ " ಮಾಡಬೇಕು, ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು, ಆಗಸ, ಅಗುತ್ತದೆ' ಎಂದ 
ಮೊದಲಾಗಿ ಅಸುಷ್ಠಾನವೆಂದರೆ ಕರ್ಮಪರವಾದ ಕಿ.ಯಾವದವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ 
ಇೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ವೇದವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂಬದು ಸರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. "ಆದುದ 


ರಿ೦ದ ಹಾಗೆಯೇ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬದು ಪ್ರಭಾಕರರ ಪೂರ್ವಾಪಕ್ತವಿರುತ್ತ 
ಆ 
ಗಿ 


ದೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಪ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ಚ ನ್ಬಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ದಿದ್ರ ರೆ ಈ ಶ್ಲೋಶದೊಳಗಿನ ಪೂರ್ವಪ್ಪದ 


ರ ನೇ ತ ತಿಳಿಯ ಲಾತ ದೆಂದು ನಮಗೆ ತೋರಿದ ರಿಂದ, ಈ 
ಒಗ್ಗೆ ಇಷ್ಟು ವಿಸ್ಮಾರವಾಗಿ ಬರೆದಿದ್ದೇವೆ * 


ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಕುಮಾರಿಲನ ಪಕ್ಚದವರು ಹೇಳುವದೇ 
ನೆಂದರೆ: ಪದಗಳ ಅರ್ಥಗಳ. ತಮ್ಮ ಷ್ಟ ತ್ತ್ವ ಜತ ಸೃತಂತ/ವಾಗಿ ಇರು 
ತ್ತವೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ಕ್ರಿಯಾಪರವಾದ ತ್ರ;ಯಾಪದದಿಂದ ಕೂಡಿದ ವಾಕ್ಯಗೆ 
ಳೊಳಗಿಂದಲೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿ ಬೇಕಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳುವದು. ತಪ್ಪು. 
ರ್ಪ್ವಸಾಮಾನ್ಹು ವಾಗಿ ಜಗಳ ಹೊಸ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥ ವನ್ನು ಪ್ರಾಭಾ 





* ಈ ಪೂರ್ವಪಕ್ಷದ ಮಂಡನೆಗಾಗಿ ಸಂಕ್ಸೇಪ ಶಾರೀರಕದ ೧ ನೆಯ. ಅಧ್ಯಾಯದ 
೧೦೮೨೧೦೯ ಶ್ಲೋ₹ಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಅದರ ಖಂಡನೆಗಾಗಿ ಅವೇ ಅಧಸ್ಮಿಯದ 
ತಿ೮೦-೨೮೩ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
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೪೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ೯ಸಿದ್ಧಿ 


ಮಮರಂ, ಮೊದಲಾದ ಪದಗಳಿಲ್ಲ ಸಿದ ವಸ್ತುವನ್ನೇ ಜವೀಶುಕನೇಕು 
ಒಡಂಬಡಲೇ ಬೇಕಾಗುವದು. 

ಪ್ರಾಭಾಕರರಿಗೆ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಕೊಡುವೆ ಕಾತ್ತರದ 
ಸಾರವಿಷ್ಟೇ: ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಕಿಯಾವದವು ಅವಶ್ಚವಾ? ಬೇಕೆಂಬುವದು ನಮ 
ಸಮ್ಮತವೇ ಇದೆ. ಮತ್ತು ಅಸ್ಥಿ, ಅಸಿ, ಅಸ್ತಿ ಮೊದಲಾದ ಕ್ರಿಯಾಪದ 
ಗಳು ವೇದಾಂತವಾಕ್ಸಗಳಲ್ಲಾದರೂ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಆ ವಾಕ್ತ 
ಗಳನ್ನೋದಿದ ಮೇಲೆ ಮುಂದೆ ಮಾಡಬಹುದಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ವಿಧಿಸುವ 
ಕ್ರಿಯಾಪದಗಳನ್ನೇ ಅಂಥಶ್ಲಿ ಕಲ್ಲಿಸಬೇಕಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳುವದು 
ಅನ್ಲಾಯವಾಗುವದು. ಏಕೆಂದರೆ ಉಪಕೃಮೋಪಸಂಹಾರ ಮೊದಲಾದ 
ಅಂಗಗಳಿಂದ ವೇದಾಂತದ ತಾತ್ಸರ್ಯಾರ್ಥವು ಸಿದ್ದವಸ್ತುವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ನೇ 
ಆಗಿರುವದೆಂಬದು. ಸ್ಟು ಟಿವಾಗಿಯೇ ್ಹಸಿಶ್ಚಿತವಾಗುತ್ತದೆಯೆಂದಮೇಲೆ, 
ವೇ ದಾಂತವಾಕ್ಗಗಳು ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತಂತ )ವಾಗಿ ಪ್ರಮಾಣವಾಗ 
ಲಾರವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಸರಿಯಾಗಲಾರದು. 


ಪುಟ: ೧೫ ಕರ್ಮಸಾಧೃಫಲಗಳು ನಾಲ್ಯು. 


ಉತ್ಪತ್ತಿ, ವಿಕೃತಿ, ಆವ್ಮಿ, ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬವು. 

ಮಣ್ಣಿನಿಂದ ಕೊಡವು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ--ಉತ್ಪತ್ತಿ. 

ಹಾಲಿನಿಂದ ಮೊಸರಾಗುತ್ತದೆ--- ವಿಕೃತಿ. 

ಅಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸುವ ವಸ್ತುವನ್ನು ನಾನು ದೊರಕಿಸುತ್ತೇನೆ-- ಆಪ್ತಿ 

ಕನ್ನಡಿಯ ಮೇಲಿನ ದೂಳವನ್ನು ಒರಿಸಿದರೆ, ಮೋರೆಯು 

ಕಾಣಹತ್ತುತ್ತದೆ-- ಸಂಸ್ಕೃತಿ. 

ಉತ್ಪತ್ತಿ ವಿಕೃತಿಗಳು ಎ೦ದೂ ನಿತ್ಯವಾಗಲಾರವು; ಹೊಡವೂ ನಿತ್ತವಲ್ಲ, 

ಮೊಸರೂ ನಿತ್ಯವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮೋಕ್ಬ ವು ನಿತ್ಚವು. ಆದುದರಿಂದ ಮೋಕ್ಟವು 
ಕರ್ಮದಿಂದ ಹುಟ್ಟಬಹುದಾದ ಉತ್ಪತ್ತಿ ಅಥವಾ ವಿಕೃತಿ ಎಂಬ ಕಾರ್ಯ 
ವಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮನಿಷ್ಕಾರೂಪ ಮೋಕ್ಷ ವ್ರ ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವೇ 
ಆಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಆತ್ಮನು ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿ, ಆದುದರಿಂದ ಆಪ್ಮಿಯೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ನಿ ೪೭ 


ಯಾಕೆಂದರೆ ನಮ್ಮಿಂದ ಭಿನ್ನ ವಾಮದನ್ನು ಮಾತ) ನಾವು ದೊರಕಿಸಬೇಕೆ 


ತ 
ನ್ಪುತ್ತೇವೆ. ಸಂಸ್ತಾರ್ಯ ವಸ್ತೃವಿನೊಳ್ಳನ ದೋಷಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಹಾಕುವದರಿಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಮೊಸ ಗುಣಗಳನು ನ್ಟ ಬಿಸ ವದ 
ರಿಂದಾಗಲ ಸಂಸ್ತ್ತೃತಿಯು ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಕನ್ನಡಿಯನ್ನು ಒರಿಸುವದು, 


ಅಥವಾ ಕಬಿ ಗೆಯ ಗೊಂಬೆಗ ಸ ಬಣ್ಣಕೊಡುವದು ಮೊದಲಾದವು 


ನ್‌ ಮ ಸ ವ್‌ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉದಾಹರಣೆಗಳು. ಅದರೆ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ದೋಷಗಳೂ ಇಲ್ಲ; 


ಆ 
ಜಃ 


ಕರ್ಮದಿಂದಾಗತಕ್ಕ ಕಾರ್ಯಗಳು ಇದೇ ನಾಲ್ಕು. ಆದುದರಿಂದ. 
ಮೋಕ್ಸವು ಕರ್ಮಸಾಧ ವಲ್ಲೆಂದರ್ಥ, ಇದರ ವಿಶೇಷ ಚರ್ಜೆಯು 


ಶಾಂಕರಬ್ರಹ್ಮ ಸೂತ್ರಭಾಷ್ಟದಲ್ಲಿ ( ೧-೧-೪) ಬಂದಿದೆ. ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ವ 
ಷಿದ್ದಿಯ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೩ನೆಯ ಕ್ಲೋಕವನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. 


ಪುಟ ೧೬: ಎಲ್ಲ ಕೂಡಿ ಒಂದೇ ಕರ್ಮವಾಗಬೇಕಾಗುವದು. 


ವ್ರ ಕರ್ಮಸಾಧ್ಯ.ವಲ್ಲೆಂದು ಮೋಲೆ ಹೇಳಿತು. ಇನ್ನು, 
ಒಂದು ವೇಳೆ ಮೋಕ ವ್ರ ಸತ ೦ಟ್ಟುಿಕೊಂಡರೂ, ಆದು 

ಕರ್ಮದಿಂದಲೋ, ಅಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳಿಂದಲೋ ಏಂದು ಹ್ಲೇಳ 
ಬಹುದು; ಒಂದೇ ಕರ್ಮದಿಂದ ಮು ಚತ ಯಾಗೆ.ವಂತಿದ್ದರೆ ಕೆ, ಕರ್ಮವಾದಿ 
ಗಳು ಅದನ್ನೇ, ಪಾಪ, ಎಲ್ಲರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಹೇಳಿಬಿಡಬ ರದೇ? ಎಂದರೆ 
ಆದೊಂದೇ ಕರ್ಮಮಾಡಿ ಎಲ್ಲರೂ ಮುಕ್ಕ ರಾಗಿ ಬಿಡಬಹುದು | ಆದಶಿ 
ಇಂತಹ ಕರ್ಮವನ್ನು ಕರ್ಮವಾದಿಯು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವದು ಶಕ್ತ 
ಏದೆಯೇ ? ಇನ್ನು, ಎಲ್ಲ ಶರ್ಮಗಳಿಂದಲೂ ಒಟ್ಟಾರೆಯಾಗಿ ಮೋಕ್ಷವು 


ಪ. 9, ಇ..೬೭೧೦ 


ಹ್‌ 
೪೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಜೊರಕುವದು, ಎಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ಅದೂ ತಪ್ಪೇ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೋಸ್ಟ್ಸ್ನ 
ವೆಂಬುವದು ಒಂದೇ ಫಲವು. ಫಲವ್ರ ಒಂದೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ ಕರ್ಮ 
ವಾದರೂ ಒಂದೇ ಆಗಿರಬೇಕಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಒಂದೊಂದೇ 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದೊಂದೇ ಫಲವಾದರೆ, ಒಂದೊಂದೇ ಫಲವಿದ ಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದೇ 
ಕರ್ಮವಿರಬೇಕೆಂಬದೂ ನ್ಹಾಯಸಮ್ಮತವಾದ ಮಾತು. ಆದುದರಿಂದ 
ಅವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಗಳು ಕೂಡಿ ಒಂದೇ ಕರ್ಮವಾಗಿರುವವೆಂದು ಹೇಳೆ 
`ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಯಾವ ಆಧಾರವೂ ಇಲ್ಲ. 
ಕರ್ಮವಾದಿಯು ಅವಲಂಬಿಸುವ. ಕರ್ಮಕಾಂಡದಕ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದೊಂದೇ ಫಲವನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಪುಟ ೧೬:-- ಪಾರಿಶೇಷ್ಯನ್ಯಾಯ. 

ಕರ್ಮಕಾಂಡದೊಳಗೆ *ೆಲವೆಡೆಗೆ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಫಲಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿ 
ದ್ದಾರೆ; ಕೆಲವೆಡೆಗೆ ತಿಳಿಸಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಯಾವ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಪ್ರತ್ತೇಕ 
ವಾದ ಫಲವನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲವೋ, ಅಂಥಲ್ಲಿ ಆ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಫಲವಾವುದೆಂದು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು, ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಹುಟಿ 


ಲ ಶ್ಹತ್ತದೆ, ಇದಕ್ಕೆ ಜೈವಿನಿ ಮಹ 
-ರ್ಹಿಗಳು ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ವೇದದಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ 


ಕೆ 


'ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ, ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಫಲವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿಲ್ಲವೋ, 
`ಅಂತಹ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಸ್ವರ್ಗವೆಂಬುದೇ ಫಲವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 
ಇದಕ್ಕೆ 'ಪಾರಿಶೇಷ್ಣ ನ್ಯಾಯ'ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಎಂದರೆ ಫಲವು ಹೇಳ 
'ಲಡದಿರುವ ಕರ್ಮಗಳಿಗೆಲ್ಲ (ಇವೇ ಪರಿಶೇಷ ಕರ್ಮಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯ್ಲ 
ಖಹುದು.) ನಿರಪದವಾ! ಸ್ವರ್ಗವೇ ಫಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

ಕರ್ಮವಾದಿಯು ಈ ನ್ಯಾಯದ ಆಧಾರದಿಂದ ಹೀಗೆ ವಾದಿಸ 
`ಬಹುದು; ಕೆಲವು ಕರ್ಮಗಳಿಗೆ ಫಲವು ಹೇಳಲ್ಬ' ಟಿದೆ; ಕೆಲವಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ಯಾವ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಫಲವು ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಟಿಲ್ಲವೋ ಅಂತಹ ಕರ್ಮವೇ 
ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಆದರೆ ಇದೂ ತಪ್ಪಾದುದೆಂದೇ 
೨೬ನೆಯ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೪೯ 


ಫುಟ ೧೭:-- ಅತ್ತೆಯ ಒಣ ದೊಡ್ಡಿಸ್ತಿಕೆ. 

ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಅತ್ತೆ ಸೊಸೆಯರು ಇರುವರು. ಭಿಕ್ಟ್ಟುಕನೊಬ್ಬನು 
ಬಾಗಿರಿಗೆ ಬಂದಿದ್ದಾನೆ. ಸೊಸೆಯು ಅಲ್ಲಿಯೇ ಕಸಗೂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. 
ಅವಳು ಅತ್ತೆಯನ್ನು ಕೇಳದೆ ತಾನೇ "ಅಪ್ಪಾ, ಈಗ ಏನೂ ಇ; ಮುಂದಕ್ಕೆ 
ಸಾಗು' ಎಂದು ಹೇಳಿಬಡುವಳು. ಆದರೆ ಮನೆಯೊಳಗೆ ತಾನೇ ಹಿರಿಯ 
ಇದುದರಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ಕೇಳದೆ ಸೊಸೆಯು ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದುದು ಅತ್ಕಿಯ 
ಮನಸಿಗೆ ಬರುವದ್ದಿನ್ಲ. ಆಕೆಯು ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದ ಭಕ್ಕುತನನ್ನು ತಿರುಗಿ 
ಕರೆದು, "ಅಪ್ಪಾ, ಏನೂ ಇಲ್ಲ; ಮುಂದೆ ಸಾಗು' ಎಂದು ಮತ್ತೆ ಅದನ್ನೇ 
ತಾನು ಹೇಳಿ, ತನ್ನ ಹಿರಿಯತನವನ್ನು ತೋರಿಸುವಳು. 


ಇನ್ಲಿ ಅತ್ಯೆಯ ಮಾತು ನಿರರ್ಥಕವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ದುರಭಿಮೂನೆ 
ದಿಂದ ಕೇವಲ ತನ್ನ ದೊಡ್ಮಿಸ್ಮಿಕೆಯನನ್ನು ತೋರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಇಚೆ ಯಿಂದ 


ಟೆ 
ಮತ್ತೆ ಇಲ್ಲದ ಕೆಲಸವನ್ನು ಮಾಡಿ ತ.ಪೃಳಾದಳು. ಹಾಗೆಯೇ, ಕೆಳಗೆ 


ಬ 


3 


ಹೇಳಿದಂತೆ ನಾವು ಹೇಳುವ ಮಾತನ್ರೇ ನೀನು ಹೇಳಲೆಸೆಸುವದೆಂದರೆ, ಆ 
ಅತ್ತೆಯ ಮಾತಿನಂತೆ ವ್ಲರ್ಥವಾದುದೇ ಸರಿ. 
ಪುಟ ೧೯: ನೊದಲೇ ಹಿತಾಹಿತಗಳಿಗಾಗಿ ತೊಳಲುತ್ತಿರುವವರಿಗೆ. 

ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಬೇವಿಯು ತನಗೆ ಸುಖವಾಗಬೇಕೆ2ದೂ, ದೂಃಖ 
'ವಾಗಬಾರದೆಂದೂ ಯತ್ನಿ ಸುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. * ಸುಬಕ್ಕಾಗಿ ಯತ್ರ ಮಾಡು '' 
ದುಃಖವನ್ನು ಪರಿಹಾರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ಶು ಎಂಡು ಯಾವೂ ಯಾರಿಗೂ ಹೇಳ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಬುದ್ದಿಹೀನವಾದ ಪಶುಗಳೂ ಸಹ ಈ ಕೆಲಸದನ್ಲಿ ಸಹಜ 
' ವಾಗಿಯೇ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಎಂದರೆ ಈ ವೃತ್ತಿಯು ನೈಸರ್ಗಿಕವೇ 
ವಿನಾ ಮನುಷ್ಯಬುದ್ದಿಯಿಂದ ನಿರ್ಮಿತವಾದ ಕ್ಟತ್ರಿಯ ಹಸಿವು ಇದಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ವೇಡಶಾಸ್ತ್ರವಾದರೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿಲ್ಲೆಂಬು 
-ವದು ಸಮಂಜಸವೇ (ಕೆಳಗೆ ಒಂನೆಯ ತ್ಲೋಕ ನೋಡಿರಿ. ) 

ಇನ್ನು ಈ ಸುಖಪ್ರಾಪ್ತಿ-ದುಃಖ ಪರಿಹಾರ-ಸಾಧನಗಳು ಐಹಿಕ 
ವೆಂದೂ ಪಾರಲೌಕಿಕವೆಂದೂ ಎರಡು ತೆರನಾಗಿವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ವೇಡವು 
ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸಾಧನಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಮಾತ್ರ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತದೆ ಎಂದು ೧೬ನೆಯ 


೫೦ ನೈಷ್ಯಮೃ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಶ್ಲೋಕದ ಟಿಪ್ಪಣಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ತಾವಾ: 
ಗಿಯೇ ( ವೇದಾಜ್ಯೆಯಂದಲ್ಲ. ) ತೊಳಲುತ್ತಿರುವವರಿಗೆ ವೇದವು ಕರುಣೆ 
ಯಂದ, ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ತಾಯಿಯು ಹೇಳುವಂತೆ ಬುದ್ಧಿ ವಾದವನ ನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿ 
""ಅಪ್ಸಗಳಿರಾ'' ಸುಖದಾಶೆಗೆ ಮರುಳಾಗಿ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದ. ಸಿಕ್ಕ ಸಿಕ್ಕ 
ಸಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ ದೀಪದ ಹುಳದಂತೆ ಮತ್ತಿಷ್ಟು ದುಃಖಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ 
ತುತ್ಕಾಗುವಿರಿ. ಹಾಗೆ ವರಾಡಬೇಡಿರಿ. ನಿಮಗೆ ಈ ಸುಖವೇ ಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ 


ನಾನು ಹೇಳುವ ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿಯರಿ'' ಎಂಬುದು ವೇಡದ ಸಲಹೆಯು. 


ಇದಿಷ್ಟೇ ವೇದದ ಕೆಲಸವು. ನೈಸರ್ಗಿಕವಾಗಿಯೇ ಇಷ್ಟಪ್ರಾವ್ರಿ, ಅನಿ 
ಪರಿಹಾರಗಳಿಗಾ! ಹರಿದಾಡುತ್ತಿರುವ ಜನರಿಗೆ ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖ 


ಟ್ರ 
೦8 


ತ್ರ 
೬ 
ಓ 2೬ 


ಗಳನ ನ್ನೂ, ದುಃಖನಾಶಕ ಉಪಾಯಗಳನ್ನೂ ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ ಪೇಡ 


ಮುಖ್ಯ ಹೇತುವು. ಆದರೆ ಇಷ್ಟ ರಿಂದಲೇ ವೇದವು "ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖಗಳು. 

ಉತ್ತಮವಾದುವು. ನೀವು ಅವುಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿರಿ. ನಿಮಗೆ ಅದರಿಂದ. 

ಕಲ್ಲಾಣವಾಗುವದು. ಅದರಿಂದಲೇ ನಿಮ್ಮ ಉದಾರವು '' ಎಂದು ಮೊಡ 
| 


ಲಾಗಿ ಹೇಳಿದಂತಾಗುವದೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ ಜ್ಞ. ಸರ್ಗ ಸುಖ 
| ಬ 

ಗಳಿಗಾಗಿ ಮನುಷ, -ನು ಬುದಿ ಫು ಪೂರ್ವ “ಕವಾಗಿ ಯತ್ನಿ ಸಬೇಕು. ಆದೇ 

ಅವನಿಗೆ ಸರಿಯಾದ ಐಡಿರ್ಗಕು ಪ ಎ೦ದು ವೇದವು ಎಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿಲ್ಲ. ತಿರುಗಿ 


ಹೇಳಿದರೆ, ಕರ್ಮದಿ೦ದ ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಸುಖಿಗಳಿಲ್ಬ ಅನಿತ ವೆಂದೂ 
ಕನಿಷ್ಟ ವೆಂದೂ, ಹ! ನಟ ದೂ 
ಕಂಕೋಕ್ಕ ವಾಗಿ ತ ಸ ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದ 
ಸುಖವು, ಆದು ನಮಗೆ ಬೇಳೇ ಜಾ ಎ೦ದು ತಿಳಿದ ಆಬ್ಲಾ 
« ಹಾಗಾದರೆ, ನನು ಹೇಳುವ ಚ ಗಳಾಡ ರೂ ಕ್ಮೆ ಕೊಳ್ಳಿ, 
ಸುಮ್ಮನೇ ವ್ಯರ್ಥವಾಗಿ ಆಡ್ಡದಾರೀ ಹಿಡಿದು ದಣಿಯಬೇಡಿರಿ'' ವಂದನ 
ವೇದವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 


೭೬. 
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ಪುಟ ೨೪: ಕಲ್ಪಳೋಟ ವರುಷಗಳ ಮೇಲೆ, 
ಡಿದ 


ಕಾಗ 
ಆಧಿಪ 


ನುಷ್ಕನು ಘ್ರ ಜನ್ಮ ದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಳಲ್ಲದ ಕಲಸ ವನ್ನು 


ತ ಟೆ 


ಮ ತಿಳಿಯುವ. ಆದಕ್ಕೆ ಫಲವು ಕತ್ತೆಯಾ? ತಿರುಗುವದೆಂದು ಕ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೫೧ 


ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನು ಮನುಷ್ಲನೇ ಆಗಿರುವಾಗ ಈ ಫಲವನ್ನುಣ್ಯ ದಡ 
ಹ 


ಸ 

ಆವನಿಗೆ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ- ಎಂದರ ವಿ ಮೊದಲು ಆವನು ಶತ್ರೆ ಎ೦೦ ದೇ ಹದವನ್ನು 
ಆ 1 
ಬಿ ೨೨) ಇಸ 

ಸೇರಿದ ಮೇಲೆ, ಆ ಫಲವಸ್ರು ಅವನು ಅಸುಭವಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಆದರೆ 


ಯ್‌ ಕ ಎ ವ ಪ 
ಜ್‌ ಕತ್ತೆಯ ಬನ್ಹ ಬರುವ ಮುಂಜೆ, ಫಲೋನ್ನ್ನು ವಾಗಿರುವ ಬೇರೆ ಕರ್ವ 


ಲೆ ಫಲವನ್ತ ೦ತೂ ಉಣಲೇ ಬೇ ಈು. ಮೀಗೆ ಸದಕ್ಕೆ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮಗಳೆ 
ಫಲನಸ್ತು ಎಷ್ಟೋ ಜನ ಗಳಮೋಲೆ ಉಣ ಬೇಕಾಗುವದು. ಮತ್ತು 
ಹಾಗೆ ಉಣ ಬೇಕಾದರೆ ಉಚಿತವಾದ ಆಯಾ ದೇಖಾದಿಗಳೂ, ಆಯಾ 


ಪರಿನಿ ತಿಗಳೂ ಅವಶ್ವವಾಗಿ ಬೇಕು. ಮತ್ತು ಆ ಸಾಹಿತ ಗಳು ಇ್ಲೂದೇ 
ಡಿ ಹ ತೆ 


ವೆಜೆಗಳನ್ಲಿ ಬ್ಲಾ ಸವೇ ಕರ್ಮಪೃವೃತ್ತಿ ಗೆ. ಕಾರಣವಾಗುವಂತೆ 
ತೋರುತ್ತದೆ. ಕಂಬವು ಕಳ ನೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದೂ "ಒಂದು ತರದ' 
ಜ್ರ್ಯಾನವೇ,.. ಈ ಬ್ಲ್ಯಾನದಿಂದಲೇ ಅವನಿಗೆ ಓಡಿಹೋಗಬೇಕೆಂಬ ಪ್ರವೃತ್ತಿ 
ನಾವು್ರದಾದಕೊಂದು *ಇತೇಷ 

, ಹಾಗೆಯೇ ಏತಕೆ ಮಾಡ 
ಚಾರಣೆ ನಡೆಯುವದು. ಆ ವಿಚಾರಣೆ 


ಯನ್ಮೇ ಬು ಕೂತೆ ಚ್ಲಾಸಿವೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. ಇಂತಹ 
( ಜ್ಲಾನಕರ್ಮಸಮುಚ್ಚಯ 'ವು ಎಂದಿಗೂ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ನಮ್ಮ 
ಪ್ಹನೂ ಬಿಡಿಸಲಾರನೆಂದು. ಶ್ರೀಸ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಡ್ಗರು ಯಥಾರ್ಥ 
ನಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ರಾರೆ. ಸ್ಮರ್ಗಾದಿಗಳು ಇರುವವೆಂದೂ, ಬೇವಪನು 
ಮುಂಡೆ ಅವುಗಳನ್ನು ಥೆ ಲಸಬಹುಜೆಂದೂ, ಅದಕ್ತಾಗಿ ಆಯಾ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದೂ (ಚ್ವಾನ ವಿದ್ದರೆ ಮಾತ, ಕರ್ಮದೊಳಗೆ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ತರದ 'ಜ್ವಾನದ ಲ್ಲದಿದರೆ ಆ ಕರ್ಮದೊಳಗೆ 
ಯಾವನೂ ಪ್ರವೃತ್ತನಾಗಲಾರನು, ಆದರೆ ನಾವಿನ್ಲಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವಡು 
ಇಂತಹ ಚ್ಹ್ಯಾನವನ್ಲ: ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯೊಳಗೆ ಚ್ಸ್ಲಾ ನವೆಂಬುವದು 
ವಿಜವಾದ ಚ್ಲಾನವಾಗಿರದೆ ವಸ್ತೃತಃ ಅಜ್ಲ್ಲಾನ ನವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ; ಅವರಿ 


ಬ 


೫೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಇಲ್ಲಿ ನಮ್ಮಿಂದ ಹೇಳಲ್ಬಡುತ್ತಿರುವ ಬ್ಹ್ಯಾನವು ಸತ್ಯ ಚಾ ಲ ನವು; ಇಂತಹೆ. 
ಬ್ಯಾ ನಾಭಾಸವಲ್ಲ. "ಮೂಡ' ಜಾ ಪ್ಲನಕ್ಕ್ಯೂ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ವಿರೋಧವಿರೆ. 
ಲಾರದೆಂಬದು ನಿರ್ವಿವಾದವು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಇಂತಹ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಳೆ 
ಯದ್ದವಿನಾ ಕರ್ಮವಾಗುವದೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕಳ್ಳನಂತೆ ೩1.1 
ಕಳ್ಳನಲ್ಲವೆಂದೂ, ಅದು ಕಂಬಮಾತ್ರವಾಗಿರುವದೆಂದೂ ಜ್ಞಾನವಾದೊಡನೆ, 

ಆದರಿಂದ. ಓಡಿಹೋಗಬೇಕೆಂಬ ಇಜೆ ಯು ಹೇಗೆ ಆಗುವದ್ದಿವ ನೋ, 
ಹಾಗೆಯೇ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪದ ನಿಜವಾದ "ಬ್ಯಾನವಾದೊಡನೆ ಮ ಮನುಷ್ಯನು 
ಕರ್ಮನಿವೃ ತ ನಗುತ್ತಾನೆ ನೆ. 


ಪುಟ ೩೬: ವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ ಜ್ಞಾನ. 


ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಯಾವ ತೆರನಾಗಿಮಾಡಬೇಸೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ 
ನಮ್ಮ ದರ್ಶನಕಾರರಲ್ಲಿ ಐಕ ಮತ ವಿಲ್ಲ. ಪಾಶ್ಚಿ ಮಾತ್ಸ ದೊಳಗೆ ಆಧುಸಿಕ 
ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರ ಜ್ಲರಲ್ಲಿ ಬಟ ಕೂಡ ಈ ಬಗ್ಗೆ ತೀರ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಯಾದ ಅಥಪ್ರಾ ಯಗಳಿರುವವೆಂಬದನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯು 
ಈಗಿನ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದ ಪುಸ್ತಕಗಳಲ್ಲಿ 10001 01 ॥7೧॥೦೩1£[೦೧೩ 
ಎ೦ಬ ತಳೆಬರಹದ' ಕೆಳಗೆ ಚರ್ಚಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಈಗ 
ವಿವರಿಸುತ್ತ ಕೂಡುವದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಕುತೂಹಲವುಳ್ಳವರು ಈಗಿನ. 
ಯಾವದಾದರೂ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದ ಪುಸ್ತೆಕವನ್ನೊ ೇದಬೇಕು. ನೈ. ನಿ. ಕಾರರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಈ ವಿಷಯವ್ನ್ನಿಲ್ಲ ಚರ್ಚಿ 
ಸುವದು ಸರಿಯಾಗಬಹುದು. 

ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ವಾಕ್ಯಗಳ ಅರ್ಥವು ಎರಡು ರೀತಿಯದಾಗಿ. 
ರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು; ಒಂದು (೧) ಭೇದವನ್ನು ಹೇಳುವದು, 
ಇನ್ನೊ. ೦ದು (೨) ಸಂಸರ್ಗವನ್ನು ಫು ಹೇಳುವದು. ನೈ. ಸಿ.ಯ ಮೇಲಿನ 
ಚಂದ ಕೆಯೆಂಬ ಏಬೀಕೆಯಲ್ಲಿ ಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ. 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ: ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಕರ್ತೃ, ಕರ್ಮ, ಕ್ರಿಯಾಪದ. 
ಮೊದಲಾದ ಪದಗಳಿರುವವಷ್ಟೇ ? ಇವುಗಳಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ಬೇರೆ. 
ಬೇರೆ ಪದಾರ್ಥ ಅಥವಾ ವಸ್ತುಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿರುವವೆಂದು ಯಾವ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೫ಷ್ತಿ 


ಪಾಶ ಪುತೋಧಿಸರವರೋ ಆ ವಾಕ್ಚದ ಅರ್ಥವು ಬೇದವೆಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ಆ ಪದಾರ್ಥಗಳ ನಡುವೆ ಬೇದವಿರುವೆದೆಂಬ 
ನ್ಭ್ಫು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಉದಾ: « ರಾಮನು ರಾವಣನ ಶಿರವನ್ನು 
ದಿಂದ ಕತ್ಕರಿಸಿದನು ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ. ಬಲ್ಲಿ ರಾಮ, 
ರಾವಣ, ಶಿರ, ಬಾಣ ಮೊದಲಾದ ಪದಾರ್ಥಗಳು ಬೀರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವ. 
ವೆಂಬದು ಈ ವಾಕ್ಸದಿಂದ ನಮಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಈ ಶಬ್ದ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಬೇರೆಬೇರೆ ವಿಭಕ್ತಿ ಸಪ್ರತ್ಯಯಗಳಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ, ಅವೆಲ್ಲ ಮುಸಕಜಾಜು 
ಒಂದೇ ಸುಬೋಧವಾದ ಸಂಗತಿಯಸ್ಟು. ಹೇಳುಶ್ಬಪೆಂಬದು ನಿಜ 
ಆದರೂ ಆ ವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಪದಗಳಿಲ್ಲ ಕೂಡಿ, ಸಂಸರ್ಗದೊಳಗಿನಂತೆ, 
ಒಂದೇ ವಸ್ಮು ವನ್ನು ತೋರಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವ 
ಭೇದಸಂಒಂಧವನ್ನು. ತೋರಿಸುವದಾಗಿರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. 


ಇದನ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ವಾಕ್ದದ ಅರ್ಥವು ಇನ್ಫೂ ಒಂದು ವಿಧ 
ಯ] ಶಕ ಕ್ವವಿದೆ. ಉದಾ: (ಅದ 2 ಸುಂದರವಾದ, ಸುವಾಸಿಕವಾದ. 
ಗುಲಾಬೀ ಹೂ ' ಎಂಬ ವಾಕ. ದೊಳಗಿನ ಪದಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿದ್ದರೂ, 


ಅವೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿಗೇ ಮಾತ್ರ ಸಂಒಂಧಿಸಿರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ 


1 


ಪದಗಳ ನಡುವೆ (ಸಂಸರ್ಗ 'ವೆಂದರೆ ಕೂಡುವಿಕೆಯ.ದೆಬೆಂದು ಹೇಳ 

ಬಹುದು. ಇದು ಸಂಸರ್ಗಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ಕದೆಂದು ಹೇಳು 

ತ್ಕಾರೆ. "ಹೀಗೆ ನಾವು ನಮ್ಮ ವವಹಾರದೊಳಗಿನ ಬೇಕಾದ ವಾಕ್ಯವನ್ನು 
ಮ ಕ 


ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ, ಅದರ ಅರ್ಥವು ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವದಾದರೂ ಒಂದು. 
ಇರಲೇಬೇಕು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಾಕ್ಸದೊಳಗಿನ ಪದಗಳೂ 
ಭೇದಸಂಬಂಧವನ್ನಾಗಳಿ ಅಭೇದಸಂಬಂ ಧವನ್ನಾ ಗಂ ತೋರಿಸಲೇಬೇಕು. 
ಇವುಗಳ ಹೊರತು ಎರಡನೆಯ ಅರ್ಥವೇ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 

ಆದರೆ ಈ ಶಬ್ದಗಳ ಈ ಚ ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿರು. 
ವಂತೆ ತೋರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಪ್ರೊ. ನಿಯಣ್ಣ ನವರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಒಡು 
ತ್ತಾರೆ. ಭೇದ. ಮತ್ತು ಇ ಗಳು. ವ್ಯಾಕರಣಮಹಾಭಾಷ್ಟ 
ಹಾಗೂ ಶಾಬರಭಾಷ್ಯಗಳಂತಹ ಪ್ರಾಚೀನ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಬಂದಿದ್ದು, ಅಲ್ಲಿ 


೫೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಆ ಶಬ್ದಗಳು ಈ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುವಂತೆ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಪ್ರೊ. 
ಹಿರಿಯಣ್ಣ ನವರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ನೈ. ಸಿ. ಯೊಳಗೆ ೩ ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಡ 
೨೬ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಇವೆರಡೂ ಶಬ್ದಗಳ ಉಲ್ಲೇಖ 
ವಿಷ್ಟು ಅಲ್ಲಿಯಾದರೂ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು, ಚಂದ್ರಿಕೆಯ ಅರ್ಥಗಳ 
ಲ್ಲಿಯೇ ಅವುಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿರುವರೆಂದು ಸಿತ್ಹಯ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಹೇಳಲಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದೆ೦ಂದು ಆ ಪಂಡಿತರ ಆಶಯವದೆ. ಹಾಗಾದರೆ 
ಸುರೇಶ್ವರರು ಆ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದಾರೆ? 
ಎಂದು ವಾಚಕರು ಕೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ೮ ಪ್ರಶ್ನಿ 
ವಂತೆ ಉತ್ಕ್ತರಕೊಡಬೇಕಾದರೆ, ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಬಂಧ 


ಪಾಳೆ ಕ್ರೀಕ್‌ ಸ ಜಲ ಇಲೆ ಆ ಷ್‌ ದ್‌ ನ್‌! ತಲ್‌ ಎತ್ತ್ಯರಿ ಸ 
ಮುತಿರುವದರಿಂದ್ರ, ಇಲ್ಲಿ ಅದರ ಗೊಂ೦ಂದಲಕ್ತೆ ಬೀಳದಿರುವದೇ ಒಳಿತು. 


ದ 
ಚಂದ್ರಿಕಾರರು ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಅರ್ಥಗಳನ್ನೇ ನೀಕರಿಸಬೇಕೆಂದು ಹೇಳ್ಳಿ 
ಮುಂದೆ ಸಾಗುವದು ಉಜಿತವೆನಿಸುತ್ತದೆ. 


ಎಲ್ಲ ವಾಕ್ಸುಗಳ ಅರ್ಥವೂ ನಿರಪವಾದವಾಗಿ ಬೇದಸಂಸರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ 

ಒ೦ದು ಆಗಿರಲೇಬೇಕೆಂಬದು ಅದೈೆ_ತಿಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮ ತವಿಲ. ಅವರು 
ಟ್ರ ೧೧ 

ಅಖಂಡಾರ್ಥವೆಂಬ ವಾಕಾ-ರ್ಥದ ಮೂರನೆಯ ರೀತಿಯನು, ಅನುಸರಿ 
ಗ್‌ ೮ 


ಹ 


ಸುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾ!ಿ ವಾಕ್ಯ 
ವನ್ನಾಗಲಿ ತೋರಿಸುವವೆಂಬದು ಅವರಿಗೂ ಸಮ್ಮತವೇ. ಆದರೆ ಎಲ 
ಕಡೆಗೂ ಹಾಗೆ ಇರಲೇಬೇಕೆಂದ್ಕೂ ಇವುಗಳ ಹೊರತಾಗಿ ವಾಕ್ಠಾರ್ಥದ 
ಬೇರೆ ಪದ್ದತಿಯೇ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ, ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಶಾರದೆಂದು ಅವರ 
ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಉದಾ: "ಅವನೇ ಇವನು' ಎಂಬ ವಾಕ್ಚವನ್ನು ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳುವ. ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ದೇಶ, ಕಾಲ, ಅವಸ್ಥೆ ಮೊದಲಾದವುಗಳೊಳಸೆ 
ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದ ಯಾವನೊಬ್ಬ ಮನುಷೃನು ನಮಗೆ ಈಗ ಬೆಟ್ಟಿ 
'ಯಾದನೆಂದಕರೆ, ಆಗ ನಾವು ಹೇಳುವ ವಾಕ್ಯವಿದು. ಈ ವಾಕ್ಯವು ಭೇದ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸಲಾರಡು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದೆ 
'ಪದಾರ್ಥಗಳಿಂಬವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೇ ಇದು ಸಂಸರ್ಗಸಂಬಂಧವನ್ನೂ 
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ವ್ರಗಳ 


ೀವೆಣ-ದವಿ 
ರದಾಥ 
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ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ 


3 


೦ದರ ಆ 


ಷ್ಟ 


ಎ 
೨೨ 
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ಮೊದಲು ಯಾ 
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ತ ಟ್ಟೆ ಕ 
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2 ೫ ನನೆ ದ್ದ ಇ) “2 ನ್‌ ಗಿ 2) 
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ಣೃ ಕೂ 332 ಜಿ 2) ಇಲ್ಲಾ ೧ ಏ ಲ 
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ಜು ಬ್ರಶ್‌ ಚ ಚ 2. ಜ್ರ ಡ್ಠಿ 
ತ ಗ್‌ ಆಟ ಜ್ತ 
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ಜಟ ಟೀ ರ್ಟ (0 
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೫೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವೇದಾಂತ ಮಹಾವಾಕೃಜನ್ಯಬ್ವಾಗುವ ಮೊದಲೇ ಬೇಕಾಗುವದಡ್ಟ್ಬೊ 
ನಂತರದಲ್ಲಿ ಬೇಕಾಗುವದೋ ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತ್ರ ಅದ್ವೈೃತಿಗಳಿಗೂ ಉಳಿ 
ದವರಿಗೂ ಭೇದವಿರುವದೆಂದೂ ನಾವು ಅನ್ಲಿ ನೋಡಿದ್ಕೇವೆ. ಇನ್ನು ಈಗ 
ಧ್ಯಾನವೆಂದರೇನು ? ಬಐ೦ಬದನ್ನು ತುಸು ನೋಡುವ. 

ಪತಂಬಜಲಯು ಬರೆದ ಯೋಗಸೂತ)ದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ ಪಾದದ ೨ನೆಯ 
ಸೂತ)ದಲ್ಲಿ ಧ್ಹಾಸವೆಂದರೇನೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. " ತತ್ರಪೃತ್ಯಯೈಕ 
ತಾನತಾ ಧ್ಹಾನ೦' ಎ೦ಬದು ಆ ಸೂತ್ರವು. ಹೃದಯ ಮೊದಲಾದ ದೇಶ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವಿಷ್ಣು ಬೊದಲಾದ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿ, ಆ ದ್ಲೇಯವಾದ 
ಮೂರ್ತಿಗಳ ಆಕಾರದಲ್ಲಿ 
ಅಂತಃಕರಣದ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಆ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಹೊರತಾಗಿ ಎರಡನೆಯ 
ಯಾವ ವಸ್ತುವಿನ ಕಡೆಗೂ ಹೊರಳಿಸಬಾರದು. ಹೀಗೆ ಆ ಮೂರ್ತಿಯ 
ಬಗ್ಗೆಯೇ ಮಾತ) ಇರುವ ಅಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿಗಳ ಪ್ರವಾಹವೇ ಧ್ಹಾನವೆಂದು 


ವ್ರ ಯಿ ಗ 


ವಾಗಿರುವ ನಮ್ಮ ವೃತ್ತಿಗಳ ನಡುವೆ, ಉಳಿದ ಯಾವದೇ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಏಷಯೀಕರಿಸುವ ವತ್ತಿಗಳು ಬರಬಾರದು; ಪಂಡದಶಿಯೊಳಗೆ ತೃಪ್ತಿದೀಪ 
ಬ್ರ್ವ ರ 
ವೆಂಬ ೭ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೧೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಕ್ಲಿಯೂ ಧ್ವಾನಶಬ್ರದ 
1 ಟೀ. 
ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಇದೇ ವಿಧವಾಗಿ ಮಾಡಿದಾ ರೆ. ಇ.ಷ್ಟದೇವತೆಯ ರೂಪ 


ವನ್ನು ತಾಳಿದ ಅಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿಗಳ ಸಂತತಿ ಅಥವಾ ಪ್ರವಾಹವ್ರ ಬೇರೆ 
ವಿಷಯಕ ವೃತ್ತಿಗಳಿಂದ ಖಂಡವಾಗದೇ ಇದೃರೆ ್ರೆ 
ಲೃಡುತ್ತದೆಂದು ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ... ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರಿಕ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳ 
ಬೇಕಾದರೆ ನಾವು ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಯಿಂದ ಇಷ್ಟದೇವತೆಯ ಮೂರ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಮನಸಿನೊಳಗೆ ಕಲ್ಪಿಸಿ, ಅದನ್ನೇ ನೋಡುತ್ತ ಆಥವಾ ಚಿಂತಿಸುತ್ತ 
ಕೂಡುವದೇ ಧ್ಹಾನವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದರಿ 
ಕ್ರಿಯೆಯೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. * 

ಈ (ಶ್ರೀಮದ್ಭಾಗಿವಕದ ವಿಕಾದಶ ಸ್ಥ೦ಧದ ೧೪ನೆಯ ಅಧಸ್ಮಾಯದೊಇಳಿಗೆ ೩೨-೪೬ರ: 
ಬರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ವಿಷ್ಣುವಿನ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಹೇಗೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬದನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ್ದೆ 
ವಾಚಕರು ಅದನ್ನು ಅವಕೃವಾಗಿ ಓದಬೇಕು. 
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ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೫೭: 


ಉಪಾಸನೆ ಆಥವಾ ವಿದ್ದೆಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿವೆ. ಅವುಗಳ ಉಲ್ಲೇ 

ಸಗಳ ಸ್ಲಿಗ್ಗೆ ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದ ೩ನೆಯ 

ಅಧ್ಯಾ.ಯದೊಳಗೆ ಇವುಗಳ ಡರ್ಜೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದಾರೆ. ಅವ್ರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ 
ಎ 


ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸುವದು ಶಕ್ಲವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ವೈದಿಕ ಉಪಾಸನೆಗಳನ್ನು 
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ವದಿಬ್ಲ. ಹೀಗಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಅವಿಜಿ ಚಿ ಸ್ಪವಾದ ಸಂಪ್ರದಾಯ 

ಜಸ ತೋರುತ್ತದೆ. ಈ ವೈ ಸ ದಿಕ ಉಪಾಸನಾಪ 

ಆ ಉಪಾಸನೆಗಳನ್ನು ಹಿ ಮಾಡಬೇಕು )- ಎಂಬಿವೇ ಮೊದ 
ಡುವದು ಕಣವಾಗಿದೆ. ಈ ೭ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ 

ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದವರು ಲೋಕಕ್ಷೆ ಬ ತಿಳಿ ಸಿಕೊಟ್ಟ ರೆ ಒಳೆತಾದೀಕು- 
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1 ನ್ಪ್ನ 


ತಿಯ ಮರ್ಮ 


ಉಊಹಪಾಸನೆಗಳಿಗೆ ಫಲಗಳೇನು ? ಏಂಬ ಪ್ರತ್ರೆಗೆ ಶ್ರೀಮಜ | ೦ಕರ 
ಭಗವತ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ ಬೃಹ್ಮಸೂತ ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ (೧.೧.೧೧) “ಗೆ 


ಈ ಜೆ ೯ 


ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿ ದ್ರಾರೆ ರೆ: ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೆ ಸಗುಣವೆಂದೂ ನಿರ್ಗುಣವೆಂದೂ ಎರಡು 
ರೂಪಗಳು. ಅವ ಗಳಲ್ಲಿ ಸಗುಣ ಒೃಹ್ಮನ ಉಪಾಸನೆಯೇ ವಿಹಿತವು. ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಇಪಾಸನೆಗಳಿಗೆ ಚು ತ ಫಲವ; ಕೆಲವಕ್ಕೆ ಕ ತೆ 
ಮುಕ್ತಿಯು, ಮತ್ತೆ ಕಥೆ ಕ 
ಹೀಗೆ ಉಪಾಸ್ನನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನು ಒಬ್ಬ ನೇ ಆದರೂ, ನಾವು ಅವನನ್ನು 
ವ ವಿಶಿಷ್ಟ ಗುಣ ಅಥವಾ ಉಪಾಧಿಗಳಿಂದ ಯುಕ್ತನೆಂದು ಭಾವಿಸಿ 
ಉಪಾಸನೆ ಮಾಡುವೆವೋ, ಆ ರೀತಿಯಾಗಿ ಆ ಉಪಾಸನೆಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವಾಗಿ, 
ಅವ್ರಗಳ ಫಲಗಳೂ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗುತ್ತವೆ. ಭ ವದ್ಗೀತೆಯೊಳಗೂ 
ಇದೇ ತತ್ತ್ವವು ಹೇಳಲಬಿ 
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ಮಹಾವಾಕ್ಯ ವಿವರಣೆಯಿಂ ದಲ್ಲೇ ಆಗತೇಕೇ ಹೊರತು, ಧ್ಹಾನದಿಂದಲ್ಲ. 
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ಬಾರದು. ಸಂಸಾರವು ಧಿಜವೆಂದೂ, ದೇಹವೇ ನಮ್ಮ ಆ 


ಆ 


೪ 


-ನವು ಮಂತ್ರ, 


ಧ್ಠಾ 


೪ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ರ್ಹ- 


ವಿಪರೀತವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊ :೦ಡಿದ್ದೇ ದೆ, ಈ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ತತ ಸಾಕಾ 
ತ್ಯಾರಕ್ಕೆ ಅಡ್ಮಿಯಾಗಿರುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಅನಾತದ ಬ 
ಇಂತಹ ನಮ್ಮ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ಹೊಡೆದಟ್ಟುವದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ಧ್ಞಾ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು. ಅರ್ಥಾತ್‌, ಇನ್ಲಿ ಧ್ವಾನವೆಂದರೆ ಆತ್ಮಸ್ತರೂ ವನ್ನ್ನು 
ಸ್ಫುಟಗೊಳಿಸುವ ಉಪನಿಷದೃಚನಗಳನ್ನೂ _ ಯುಕ್ತಿಗಳನ್ನೂ ಪುನಃ ಪ್ರಸಃ 
ಚಿಂತಿಸುತ್ತಿರುವದೇ ಸರಿ. ಹಾಗೆ ಮಾಡುವದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಬುದಿಯ 
ಚಕ ತೆಯು ಬೆಳೆದು, ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಮಹಾವಾಕ್ಸವನ್ನ ರಿಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 

೦ಟಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಧ್ವಾನವ್ರ ವ್ರ ಎಹಾವಾಕ್ಯಬನ- ಬಾ 
ಆ ನ್ಯ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ( ಪಂಡಡಶೀ ೯ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ. 
೪ ಮತ್ತು ೧೨ನೆಯ ಶ್ಲೊ ಸೀಕಗಳು, ಹಾಗೂ ನೆ ವಯ . ಯ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾ 


ಯದ ೯೦ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ. ) 


2೬೮ 


ಹೀಗೆ ಧ್ವಾ_ನವೆಂದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಯುಕ್ಕಿಗಳನ್ನು ಪುನಃ ಪುನಃ 
ಚಿಂತಿಸುವರೆಂದೂ, ಅದು ರಾನೀ ಕ *ಪೂರ್ವದಕ್ಷಿಯೋ 


೯ 


ಬೇಕೆಂದೂ ಸಿದ ವಾದಂತಾಯಿ;ತು. ಅದರೆ ಈ ಧ್ಲಾನವನ್ನು ಹೇಗೆ ಮಾಡ 


ಬೇಕು? ಅದ ದಕ್ತೇ ನಾದರೂ ನಿಯಮಾದಿಗಳು ಇರುವವೇ? ಇದರೆ ಅವ್ರ 
ಧ್ರ 

ಯಾವು? ಐಂಬಿವೇ ಮೊದಲಾದ ಇ ಗಳು ಸಾಧಕರ ಮುಂದೆ ನಿಧಾತ್ಮವೆ. 

ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದೊಳಗೆ ಇನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧ ನೆಯ ಪಾಡದೊಳಗೆ ೭ ರಿಂದ 

೧೧ರ ವರೆಗಿನ ಸೂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಒಗ್ಗೆ ಚರ್ಚೆಯ.ದೆ. ಆವುಗಳ ವಮೈೇದಿನೆ 

ಭಾಷ್ಟದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಮಚ್ಛಂಕರಛ (ವತ್ಹಾದರು ಒಹೃಜ್ನಾ ನವನ್ನು ಇಚ್ಚಿಸುವ 

ಮುಮುಕ್ಟು ವಿಗೆ ಜಮ ನಿಯಮಗಳು ಹತ್ತು ,ವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಿದಾ ರೆ 


ಆದರೆ ಸಕ ಾಸತನು ಮಾತ) ಕುಳಿತುಕೊಂಡೇ ಧ್ಯಾನದನ್ನು 
ಮಾಡುವದು ಶಕ ಕೃವಿರುವದರಿಂಡ, ಅವನು ತುಳಿತ ಧ್ಯಾನವನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದೂ, ಆದರೆ ಸಗುಣೋಪಾಸಕನಿಗೆ ಕೂಡ ವಿ ಪ್ಟವಾದ ದೇಶ್ಮ 
ಕಾಲಗಳು ಧ್ವಾನಕ್ಕಾಗಿ ಅವಶ್ವವಿಲ್ಲೆ ದೂ ಅಲ್ಲಿ ೦ಕರಾಚಾರ್ಯರು 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಅಲ್ಲಿ ೧೧ನೆಯ ಸೂತ್ರವು "ಬುತ್ರ 
ಏಕಾಗೃತಣ ತತ್ರ ಆವಿಶೇಪಾತ್‌ ' ಎಂದು ಇದೆ. ಎಂದರೆ ಉಪಾಸಕಳಸಿಗೆ 


೬೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸಿನ ಏಕಾಗ್ರತೆಯಾಗು 
ವಂತೆ ಇರುವದೋ, ಅದೇ ದೇಶಕಾಲಗಳು ವಿಹಿತವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು; 
ಆ ಬಗ್ಗೆ ನಿಯಮವೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಕಾರಣವೇನಂದರೆ ಏಕಾಗ್ರತೆ 
`ಯಾಗಬೇಕೆಂಬದೇ ಉಪಾಸನೆಯ ಉದ್ದೇಶವಿರುತ್ತದೆ. ಎಂದು ಅದರ 
ಅರ್ಥವಾಗುವದು. ಎಂದ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಗುಣಬ್ರಹ್ಮ ಜಿಚ್ಞಾ ಸೆಯಿದವನಂತೂ 
ಈ ತರದ ಯಾವದೇ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲೆಂದು 
ಬೇರೆ ಹೇಳುವ ಕಾರಣವೇ ಇಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಮಂತ್ರ, ಜಪ ಮತ್ತು 
`ಮೂರ್ತಿಧ್ಯಾನಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಈ ನಿಯಮಗಳು ಆವಶ್ಯಕವು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ನಿಯಮಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ವೇದಮಂತ್ರಗಳನ್ನು ಒಪಿಸದಿದ್ದರೆ ಅದರಿಂದ ಹಿತ 
ವಾಗುವ ಕಲಗ ಅಹಿತವೆ ಚಾಯ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಹಸಿದ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ "ನೀನು ಇದೇ ಕ್ರಮದಿಂದ ಊಟಮಾಡಬೇಕೆಂ' ದು ಹೇಳು 
-ವದು ಹೇಗೆ ನಿರರ್ಥಕವಾಗುವದೋ (ಯಾಕೆಂದರೆ ಹೇಗೆ ಉಂಡರೂ ಸರಿ 
-ಅದರಿಂದ ಅವನ ಹೊಟ್ಟೆ ಯು ತುಂಬುತ್ತದೆಯೆಂಬ ಫಲವು ಪ ಮತ್ತ ಕ ವಾಗಿ 
ಅನುಭವ ವಕ್ಳೆ ಬರುತ್ತದೆ. ) ಹಾಗೆಯೇ ವಿಪರೀತವಾದ ಳಿವಳಿತೆಯು 
ಸಮಗೆ ತತ್ತ್ವ ಎಸಾಕ್ಸಾ ತ್ವ್ವಾರವಾಗುವದಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಬರುತ್ತಿ .. 
ಅದನ್ನು ಹೇಗಾದರೂ ಮಾಡಿ ಒಯಿಸಬೇಕು; ಅದಕ್ಕೆ "ವಿಶಿಷ್ಟ ಕ್ರಮವನ್ನೇ 
ಬನಸಕಸುತ ಕಾರಣವೇನೂ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ವಿದ್ದಾ ರಣ್ಯರು ಯಥಾರ್ಥ 
ವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ( ಪಂಚದಶೀ ೬ ನೆಯ ಪ್ರಕರಣದ ೧೧೩ ದಿಂದ 
`೧೧೮ ರ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಸಾರಾಂಶವೇನಂದರೆ--- 
ಬ್ರಹ್ಮಜಿಜ್ಞಾಸುವು ದೇಶ, ಕಾಲ, ಆಸನ, ನ್ಯಾಸ ಮೊದಲಾದವುಗಳ 
ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ಬೀಳದೆ ಆತ್ಮತತ್ತ ವದೆ ಚಿಂತನೆಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. ಏಲ್ಲಿ, 
ಯಾವಾಗ ಯಾವ ಸ್ತಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮನಸಿನ ಏಕಾಗ್ರತೆಯಾಗುವಂತಿರುವದೋ 
ಆಗ ಕೂಡಲೇ ಬ್ರಹ್ಮ ಸಚಿಂತನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುತ್ತ 
ತೋಗುರಾಜದ « ಅನಾತ್ಮದ ಮೇಲಿನ ನಮ್ಮ ಮೋಹವು ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ 
'ಹುದ್ದಿಯ ಏಕಾಗ್ರತೆಯು ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ ಮಹಾ 
-ವಾಕ್ಚರ್ಥಜ್ಞ್ವಾನವಾಗಿ ಮೋಕ್ಟವು ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೫೧ 


ಪುಟ ೪೫: ಪ್ರತಶಿಪತ್ತಿಕರ್ಮ. 

"ತತ್ರ ಉಪಯುಕ್ತ ಸಂಸ್ಕಾರಂ ಪೃತಿಪತ್ತಿಕರ್ಮ' । "ಉಪಯು 
ಕ್ರಸ್ಯ ಆರೇರ್ಣಕರಸ್ಯ ದ್ರಮೃಸ್ಯ ವಿಹಿತದೇಶೇ ಪ್ರಕ್ಸೇಪಃ ಪ್ರತಿಪತ್ತಿ'ರಿತಿ 
“ಲಕ್ಷ್ಮಣಾತ್‌ । ಮೀಮಾಂಸಾ ಪರಿಭಾಷಾ. ಪುಟ ೧೨. 

ಎ೦ದರೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಉಪಯುಕ್ತವಾದ ದ್ರಮ್ಯಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ 
ಒಯ್ದು ನದೀ, ಸರೋವರ ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಗೆಯುವದು ಪ್ರತಿಪತ್ತಿ 
ಕರ್ಮವು. ಅಕ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಎಬ್ಲ ದೃವ್ಯಗಳ ಮುಖ್ಯ ಸೆಲಸವು 
ಮುಗಿದು ಹೋಗಿರುತ್ತದೆ. ಉದಾ: ಶ್ರಾದ್ಧದಲ್ಲಿ ಎಳ್ಳು, ದರ್ಭ, ಪಿಂಡ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಸರಿಯಾಗಿ, ಮುಖ್ಯರೀತಿಯಿಂದ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ 
ರುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳಿಂದ ಆಗಬೇಕಾದ ಕೆಲಸವೇನೂ ಉಳಿದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಶ್ರಾದ್ಧ ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ ಆ ಸಾಮಾನುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅಲ್ಲಿಯೇ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡ 
ಬೇಕೋ, ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಹೊರಡುವದು. ಅದಸ್ಕೆ ಆವುಗಳನ್ನು 
ಅನ್ಲಿಯೇ ಜಲ್ಲಿ ಬಿಡಬಾರದು. ಅವುಗಳನ್ನು ಎರಡನೆಯವರು ತುಳಿದಾಡಿ 
ಅಪವಿತ್ರ ಮಾಡಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ನದಿಯಲ್ಲಿ ಒಯ್ದು 
'ಡಲ್ಲಬೇಕು ಎಂದು ಉತ್ತರ ಕೊಡಬಹುದು. ಇದ್ಲಿ ಅವುಗಳನ್ನು ನದಿಯಲ್ಲಿ 
ಒಯ್ಹ ಚಲ್ಲುವದು ಪ್ರತಿಪತ್ತಿಕರ್ಮವೆಂದೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದು. ಎಂದರೆ 
ಮುಖ್ಯ ಕೆಲಸವೆಲ್ಲ ಮುಗಿದು ಹೋಗಿದ್ದರೂ, ಅವ್ರಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೇ 
ನಾದರೂ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಪ್ರತಿಪತ್ತಿಕರ್ಮವು. ಹಾಗೆಯೇ 
ಇಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ಖಂಡನೆಯು ಈ ಮೊದಲೇ ಆಗಿದೆ. ಆದರೂ ಅವರು ಹೇಳಿದ 
ಪೂರ್ವಪಕ್ಚ ಗಳನ್ನೂ ಸಹ ಖಂಡಿಸುವದು ಯೋಗ್ಯವಾಗುವದೆಂದಾಶಯವು. 

ಪುಟ ೫೦: ಅಪೂರ್ವವಿಧಿ, ನಿಯಮವಿಧಿ ಮತ್ತು ಪರಿಸಂಖ್ಯಾವಿಧಿಗಳು. 

44 ಅಜ್ಞಾತಾರ್ಥಜ್ಞಾಪಕೋ ವೇದಭಾಗೋವಿಧಿಃ '' ಎಂದು 
ಅರ್ಥಸಂಗ ಹದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಆಸದೇವಿಯಲ್ಲಿ «ವಿಧಿಃ ಪ್ರಯೋಜನೆ 
-ವದರ್ಥವಿಧಾನೇನ ಅರ್ಥವಾನ್‌ । ಸ ಚಾಪ್ರಾಪಮರ್ಥಂ ವಿಧತ್ಮೇ ।'' 
-ಎಂದು ವಿಧಿಲಕ್ಷ. ಣವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಎಂದರೆ ಎರಡನೆಯ ಯಾವದೇ 
:ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ 


೩೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವಿಧಿಯೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಉದಾ: "ಸ್ಪರ್ಗವನ್ನ್ಟು ಬಯಸುವವನು ಆಗ್ಬಿ 


ಹೋತ್ರವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂ'ಬದು ನಮಗೆ ಪ ತೃಕ್ಟ, ಅನುಮಾನ ಮೊದು 
ಲಾದ ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯುವದೇ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ 
ಇದು ವಿಧಿವಾಕ್ಯವು. 

ಈಂಬ. 


ಇನ್ನು ಈ ವಿಧಿಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಗೆ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳೆಬೇ 


ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಧಿಗಳನ್ನು ಮೂರು ತೆರನಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಅತ್ಯ೦ 


೬ 


ನ 


ತಂ. 


೮ 


ಆಪ್ರಾಪ್ತ (ಅಪೂರ್ವ) ವಿಧಿಃ' ಎಂದರೆ ಸ್ತೇಜ್ಜೆ ಯಿಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ 
ಸಾಧನಾಂತರಗಳಿಂದಾಗಲಿ ಯಾವದು ತೀರ ಅಪ್ಪಾಪ್ಮವಾದ ಮಾತಾಗಿರು 
ವದೋ ಆ೦ತಹದನ್ನು ತಿಳಿಸುವ ವಾಕ್ಣವ್ರ ಅಪೂರ್ವವಿಧಯು. «ಸ್ವರ್ಗಾ 
ಪೇಕ್ಸ್ಟಿಯು ಯಜ್ಞವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು'' ಎಂಬುದು. ಇದಕ್ಕೊಂದು 


ಉದಾಹರಣೆಯು. ಇ 
ರಿಲಭಟ್ಟಿರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ( ತಂತ್ರವಾರ್ತಿಕ ೧. ೨. ೪೨ ನೋಡಿರಿ.) 
ಅರ್ಥಸಂಗ್ರಹದ ೯೩ನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಇದರ ಸವಿಸ್ಮರ ಜರ್ಜ್ಚೆಯಿದೆ. 
*"ನಾನಾಸಾಧನ ಸಾಧ್ಯಕ್ರಿಯಾಯಾಂ ಏಕಸಾಧನಪ್ರಾಪ್ಕ್‌ ಅಪ್ಪಾಪ್ಮಸ್ಥ್ಯ 
ಆಪರಸಾಧನಸ್ಯ ಪಾ;ಪಕೋ ವಿಧಿಃ ನಿಯಮ ವಿಧಿಃ '', ಮತ್ತು « ಪಕ್ಸ್ನೇ 
ಅಪ್ಪಾಪ್ಯಸ್ಥ ಪ್ರಾಪಕೋ ವಿಧಿಃ ನಿಯಮವಿಧಿಃ'' ಎಂದು ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ 
ದ್ಹಾಕೆ. ಇದರ ಸಾರಾಂಶವೇನಂದರೆ-. ನಮಗೆ ಇಷ್ಟವಾದ ಒಂದೇ 
ಕೆಲಸವನ್ನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸಾಧನಗಳಿಂದ ಮಾಡುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಉದಾ: 
ಹಸಿವೆಯನ್ಸು ಹಿಂಗಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲಿಕ್ಕೆ ಫಲಾಹಾರವನ್ನು ತಿನ್ನಬಹುದು;' 
ಅಥವಾ ಊಟಿಮಾಡಬಹುದು. ನೀರನ್ನು ಕೈಯಿಂದ ಕುಡಿಯಬಹುದು; 
ಹೀಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಕ್ರಿಯೆಯು ಹಲವು ಸಾಧನಗಳಿಂದ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ 
ಬರುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ವಿಷಯ ಸುಲಭತೆಗಾಗಿ ನದಿಯನ್ನು ದಾಟಲಿಕ್ಕೆ 
ನಮಗೆ ಎರಡೇ ಸಾಧನಗಳಿರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯುವ. ನದಿಯನ್ನು ದಾಟು. 
ವದೇ ಇಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಕ್ರಿಯೆಯು, ಅದನ್ನು ನಾವಿನಿಂದ ನೆರವೇರಿಸ 
ಬಹುದು; ಇಲ್ಲವೆ ಕೈಯಿಂದ ಈಸಿ ನೊನೆಗಾಣಿಸಬಹುದು. ಎಂದಮೇಲೆ: 
'ಪೌಳೆಯೊಂದು ಸಾಧನವಾಯಿತು, ಈಸುವದೊಂದು ಸಾಧನವಾಯಿತು. 


ಪಾಕ್ಸಿತೇ ಸತಿ ನಿಯಮಃ$' ಎಂದು ಕುಮಾ 


ಲ್ಕ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ಶತಿ 


ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವದನ್ನಾದರೂ ಅವಲಂಬಿಸಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಇನಿ ಒಟ್ಟು 
ಎರಡು ಪಕ್ಷಗಳಾದವು.' ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ನದಿಯನ್ನು ದಾಟಬೇಕೆನ್ನುವವನಿಗೆ 
ಸೆ ಸ್ವೇಚ್ಛೆ ಯಿಂದ ಈಸಿ ಪಾರಾಗುವದೇ ಮನಸಿಗೆ ಬಂತೆಂದು ತಿಳಿಯುವ. 
ಎಂದಮೇಲೆ ಇಲ್ಲಿ ಈಸುವ ಪಕ್ಚವು (ರಾಗತ8 ಇ ಸ್ನೇಜ್ಚೆಯಿಂದ ) 


ಪ್ರಾಪ್ಮವಾದಂತಾಯಿತು. ವುತು ನೌಕಾಪಕ್ಟ್ಟವ್ರ ಆಪಾಾಪ್ಕವಾದಂ. 
ತಾಯಿತು. ಆದರೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬನು ಅವನಿಗೆ «: ತಮ್ಮಾ ನದಿಯು ಬಹಳ 


ಆಳವಾಗಿದೆ. ನದಿಯಲ್ಲಿ 320% ನು ಮಡಗಳೂ ಹೇರಳವಾಗಿವೆ. ಆದುದ. 
ರಂದ ಈಸುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ನೌಕೆಯನ್ನೇರಿ ಹೋಗುವದೇ ವಿಹಿಶವು '' 
ಎಂದು ಉಪದೇಶಮಾಡಿದರೆ, ಅದು ಅವನಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾಗುವಡು. ಮತ್ತು 
ಅವನು ನೌಕೆಯಿಂದಲೇ ನದಿಯನ್ನು ದಾಟಿಬೇಕೆಂದು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವನು. 
ಹೀಗೆ ಮೊದಲು ಅಪ್ಪಾ ಪ್ತವಾದ ಸಾಧನವನ್ನು ಬೋಧಿಸ ನವದೇ, ಯಾವ 
ದನ್ನು ಅವನು ಮಾಡಬಾರದೆಂದು ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಳೋ ಅದನ್ನೇ ಮಾಡೆಂದು 
ಆಜ್ಞಾ ಪಿಸುವದೇ, ನಿಯಮವಿಧಿಯೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ 
ನಿಯಮವಿಧಿಗೂ ಅಪೂರ್ವವಿಧಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿವೆಯೇನೆಂಬದಾದರೂ 
ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಅಪೂರ್ವವಿಧಿಯನ್ನು ಕೇಳುವ ಮೊದಲು ಯಾವ ಪಕ್ಷವೂ 
ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ; ಎಲ್ಲವೂ ತೀರ ಅಪ್ರಾಪ್ಮವೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ. 
ನಿಯಮವಿಧಿಯಲ್ಲಿ ಬಜ ಪಕ್ಷವ ವು ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಿದ್ದು, ಮತ್ತೊಂದು 
ಅಪ್ಪಾ ಪೃವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅಂಥಲ್ಲಿ. 'ಪ್ರಾಪ್ಮ ವಾದುದನ್ನು 'ಬಿಟ್ಟು ಅಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾದಪ ಪಕ್ಸ್ಪವ ನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸೆಂದು ಹೇಳುವದೇ ನಿಯ ವ ಕಥ ನಿಯಮ 
ವಿಧಿಯ ಉದಾಹರಣೆಯೆಂದು (ವ್ರೀಹೀನ ವಹಂತಿ ' ಎಂಬದು ಶಾಸ್ತ್ರ 
ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಲಟ್ಟಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಬತ್ತಗಳಿಂದ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ತೆಗೆಯುವದೇ 
ಸಾಧ್ಯಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ತೆಗೆಯಬಹುದು. ಅಥವಾ 
ಒಟ್ಟಿನಿಂದ ಉಗುರುಗಳಿಂದ ಸುಲಿದು ತೆಗೆಯಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಕುಟ್ಟುವದು. 
ಮತ್ತು ನಖವಿದಲನವೆಂದರೆ ಉಗುರುಗಳಿಂದ ಸುಲಿಯುವದು, ಎಂಬ 
ಎರಡು ಪಕ್ಷಗಳು ಚ ಪುನ ವೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವನೊಬ್ಬನು 


ಸುಲಿಯುವ ಪಕ್ಪವ ನ್ಫು ಸ್ನೇಜ್ಜೆಯಿಂದ ಸ್ತೀ ಚ ಬಹುದು. ಎಂದವೆ ಮೇಲೆ 
ಕುಟ್ಟು ವ ಹ "2 ಪ್ಶ ವಾದಂತಾಯಿತು. ಆದರೆ «ವ್ರೀಹೀನ 


ಪ. ೧, ೫೨೬೭೧೦ 


ತಳ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವಹಂತಿ ' ಎಂಬ ಮೇಲಿನ ವೇದವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ « ಬತ್ತವನ್ನು ಕುಟ್ಟುತ್ತಾರೆ' 
ಎಂದು ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ, ಅಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಕುಟ್ಟು ವ ಪಕ್ಷ ವನ್ನು ವೇದವು 
ಇಲ್ಲಿ ಸಮರ್ಥನೆಮಾಡಿದಂತಾಯಿತು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ವಾಕ್ಯವು 
'ನಿಯಮವಿಧಿಯನ್ನು ಹೇಳುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದು. 
ಇನ್ನು ಪರಿಸಂಖ್ಯೆಯ ವಿಚಾರ, « ತತ್ರ ಚಾನ್ಯತ್ರಚ ಪ್ರಾಪ್ತಾಪರಿ 

ಸಂಖ್ಯೇತಿ ಗೀಯತೇ'' ಎಂದು ಕುಮಾರಿಲಭಟ್ಟಿ ರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅರ್ಥ 
ಸಂಗ್ರಹದ ೯೫ ನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಉಭಯೋಶ್ಚ ಯುಗಪತ್‌ ಪ್ರಾಪ್ತಾ 
ಇತರ ವ್ಯಾವೃತ್ತಿ ಪರೋವಿಧಿಃ ಪರಿಸಂಖ್ಯಾವಿಧಿಃ '' ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 
4 ಪಂಚ ಪಂಚನಖಾ ಭಕ್ಟ್ಸ್ಯಾಃ' ಎಂಬದು ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ 
ಉದಾಹರಣೆಯು. ಇದಕ್ಕೆ 

ಲಷ ರೆಷಸ/ ೫೪೩] ಇನೆ: ಇಡಹ/ನಕ: । 

ಬ ತನಿ: ೮೫: ಆತ ಅತನ ಶೌ ೬81: ॥ ಸೌಷತಾಸಗ್ಥಿ: 

ರಷ ಕಷಸ] ೫೪2] ಗರ ೫೫ ₹1ಇತ | 

೪ರ: ಊತ! ಫ1ಇ! ಷ್‌! ತ್ಞಸೆ5ತ ಕಷಣ: ॥ ₹(7ಗತಳಷ್ಟ 

ಇಕ್ಕಿ71: ಕಷ್ನೂ ಈ ಔಷ 7/27 ಹಸಈ47೫ 57: | ಷ1535ಹಇಟ್ಪಾಗಿ: 

೫1೧% ತಳ 741 ಇ್ಸಷ್ಣಸಿಗೇ8%1 | 

ಇಕ್ಕಿಇ/ವ ಇಷಷ್ಟೇಷ[ಕ್ಟ: ( ಪತ್ತಾಷ್ಠಗಿ: 
ಇವೇ ಆಧಾರವಚನಗಳು ಮಾಂಸಾಹಾರಮಾಡುವ ಜನರು ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳ ಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನಬೇಕೆಂಬ ವಿಚಾರವು ಹುಟ್ಟುವದು ಸಹಬವಿದೆ. 
ಷಕೃದ್ವರ್ಶನಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮಾಂಸವನ್ನೂ ತಿನ್ನ ಬಹುದೆಂದು ಆವರಿಗೆ 
ಹ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಎನಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಹುಟ್ಟುಸ್ತಭಾವಕ್ಕೆ ಏನಾದರೂ 
ನಿರ್ಬಂಧವನ್ನು ಹಾಕಬೇಕೆಂದು ಸ್ಮೃತಿಕಾರರು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ವಷನ 
ಗಳನ್ನು ಹಾಕಿದ್ದಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇದು ವಿಧಿವಾಕ್ಯವಂತೂ ಸರಿಯೇ. 
ಆದರೆ ಇದು ಅಪೂರ್ವವಿಧಿಯಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ತೀರ ಅಪ್ರಾಪ್ತವಲ್ಲ. 
ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಅದು ಹಟ್ಟು ಸ್ವಭಾವದಿಂದಲೇ ಪ್ರಾಪ್ಶವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
“ಆದುದರಿಂದ ಕಾರಣಾಂತರಗಳಿಂದ ಅಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೬೫ 


ಇ್ರೊಡುವ ಅಪೂರ್ವವಿಧಿಯು ಇದಾಗಶಾರದೆಂಬದು ಸ ಷ್ಟವಿದೆ. ಅದರಂ 
ತೆಯೇ ಪಂಚ ತನಖಭಕ್ಟ ಇವು ನಿಯಮವಿಧಿಯಾವರೂ ಆಗಲಾರದು. ನಿಯಮ 
ವಿಧಿಯ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಬೇಕಾದರೆ, ಪಂಚನಖಭಕ ಶ್ಸ್ನಣವು "ಪಳೆ ಕ್ಷೇ 
ಅಪ್ರಾಪ್ತ 'ವಾಗಿರಬೇಕು. 1. ಹಿಂಗಿಸುವದೇ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದ್ದು 
ಕೊಂಡು, ಪಂಚನಖ: ಭಕ್ಷಣ, ಅಪ ಚನಖಭಕ್ಟ ಗಳೆಂದು ಎರಡು ಕ್ಷ 
ಗಳುಂಟಾಗಿ ಅದರಕ್ಲಿ ರೊದ್ದ ಣವ್ರಸ್ನಾ _ಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಪ್ಪಾ 

ವಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ ಈ ವಡನವಿದ್ದರೆ, ಅದು ಅಪ್ರಾಪ ಪಕ್ಷ ವಾದ ನಂಡಸಬಭಕ್ಕಣ ಣ 


ಎ 
| 


ವನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಮತ್ತು ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಅದು ನಿಯರ 


ಎಂ 
ವಿಧಿಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಮ ಸರ್ವಾಂಶದಿಂದಲೂ 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೂ ಪ್ರಾಪ್ಮವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಅಪಂಚನಬಭಕ್ಸಣ 


ವಂತೂ ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ನಿಯಮವಿಧಿಯ ಮಾತೇ ಇಲ್ಲಿ 
ಹೊರಡುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಪಾಾಪ್ಠ ಪ್ರಾಪಕ ಅಕ್ಷಣವು ಇಲ್ಲಿ ಇರು 
ವದೇ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇದು ಪ೦ಸಂಖ್ಯಾ ವಿಧಿಯೇ ಆಗಿರಬೇಕೆಂದು 
ಸಹಜರಾಗಚ॥ ಸಿದ್ದ ವಾಗುತ್ಮದೆ. ಇನ್ನಿ 'ಉಭಯೋತ ಶ್ರ ಯುಗವತ್‌ 
ಪ್ರಾಪ್ಕೌ'' ಎಂದರೆ ಪೆಂಚನಬಭ ಕ್ಪ್ಪಣ, | ಣಗಳೆಂಬ ಎರಡೂ 
ಪಕ್ಚಗಳು ತಾವಾಗಿಯೇ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಇದನ್ನೇ ಶ)ಮಾರಿಲರು 
* ತತ್ರ ಚಾನ್ಯತ್ರಚ ಪ್ರಾಪ್ಕೌ ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಕು ಧಾನಿವಾರಣೆಯೇ 
ಸಾಧ್ಯವಾಗಿದ್ದು, ಅದಕ್ಕೆ ಇವೆರಡೂ ಸಾಧನಗಳಾಗಿತುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು 
ಎರಡೂ ಒಮ್ಮೆಲೇ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವದೇ ಪರಿಸಂಖ್ಸಾವಿಧಿಯ ಉದ್ದೇಶವು. " ಇತರ 
ವ್ಯಾವ್ಮತ್ತಿಸರೋ ವಿಧಿಃ ಪರಿಸಂಖ್ದಾವಿಧಿಃ' ಎಂಬದರಲ್ಲಿ ಈ ಅರ್ಥವು 
ಅಭಿಪಿ ೀತವಾಗಿದೆ. "ಇತರ'ವೆಂದರೆ ಎರಡರಕ್ಲಿ ಒಂದು ಪಕ್ಚ ವು. "ವ್ಯ್ಯಾವೃತ್ತಿ' 


ಲ್ಸ 
ಎಂದರೆ ಅಜ್ಲಗಳೆಯುವದು. ಪರಿಸಂಖ್ಯಾಶಬ್ರದ ವ್ಹೃತ್ಪತಿ ಯಾದರೂ ಇದೇ 


ಕೆ 
ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. "ಪ ೇರ್ವಜ್ಜನೇ' ( ಪಾಣಿನಿಯ ಅಷ್ಟಾ 
ಫ್ಯಾಯೀ ೮. ೧. ೫) ಎಂದರೆ « ಪರಿ ' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ವರ್ಜನವೆಂದು ಅರ್ಥವು. 
ಸಂಖ್ಯಾ ' ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿ-ಪರಿಸಂಖ್ಯೆಯೆಂದರೆ ವರ್ಜನಬುದ್ಧಿ. ಎಂದರೆ 


ಉು 
ಪಿಮ್ಮೆಲೇ ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಎನಡು ಪಕ್ಷ್ನಗಳನ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು ವರ್ಜಿಸುವದೇ 


೬೩೬ ನೈಸ್ಯನ್ಯು `ಸಿದ್ಧಿ 


ಪರಿಸಂಖ್ಯಾವಿಧಿಯ ಲಕ್ಷ ಣವು. ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯೊಳಗೆ « ಪಂಚ: 
ಪಂಚಡನಖಾ ಭಕ್ಕ್ವ್ಯಾ' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಪಂಚನಖಭಕ್ಚ ಣೆಯನ್ನು ಹೇಳುವದು. 
ಮುಖ್ಯ ಹೇತುವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅಪಂಚನಖಭಕ್ಟ ಣಮಾಡಬಾರದೆಂದು ಹೇಳು 
ವದೇ ಈ ವಿಧಿಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವು. ಆದುದರಿಂದ ಮೇಲಿನ ಸ್ಮೃತಿ 
ವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ಅಪಂಚನಬಧಭಕ್ಷ ಣ ನಿವೃತ್ತಿಯೇ ಮುಖ್ಯ ಅರ್ಥವು. ಎಂದರೆ 
ಹುಟ್ಟಿಸ್ತಭಾವದಿಂದ ಎಲ್ಲ ಪಾ ಜಗಳ ಮಾಂಸ ನ್ಪೂ ತಿನ್ನಬೇಕೆನ್ನು ವವಸಿ 
ಸ್ಮೃತಿಗಳು "" ತಮ್ಮಾ ಹಾಗೆ ಮಾಡಬೇಡ. ಐದು ಉಗುರುಗಳಿಲ್ಲದ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮಾಂಸವನ್ನು ನೀನು ತಿನ್ನದಾಗದು. ಐದು ಉಗುರುಗಳಿದ್ದ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಮೊಲ, ಆವೆ, ಉಡ, ಖಡ್ಗ ಮತ್ತು ಶಲ್ಲಕಗಳೆಂಬ ಐದೇ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮಾಂಸವು ಮಾತ್ರ ಭಕ್ಷ್ಮ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇವೈದು ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳ ಹೊರತಾಗಿ ಉಳಿದ ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಮಾಂಸವನ್ನು ನೀನು ತಿನ್ನಬಾರದು '' 
ಇ೦ದು ಉಪದೇಶಮಾಡುತ್ತವೆ. ( ಹೆಚ್ಚಿನ ಚರ್ಜೆಗಾಗಿ ಪ್ರೊ. ಪರಾಂಜಪೆ 
ಯವರು ಪ್ರಸಿದ್ರಪಡಿಸಿರುವ ಅರ್ಥಸಂಗ್ರೆ ಹದೊಳಗೆ ೨೫೩-೨೬೪ 
ಪ್ರಟಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ) 

ಇಷ್ಟು ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳ ಬ್ಲಾ ನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಪೃಸ್ಮುತ 
ಏಷಯದ ಕಡಿಗೆ ಹೊರಳುವ,  « ಆತ್ಮನೆಂದೇ ಉಪಾಸನೆಮಾಡಬೇಕು ', 
“ಆತ್ಮ ನನ್ನೇ ನೋಡತಕ್ಕದ್ರು, ಅವನನ್ನೇ ಕುರಿತು ಶ್ರವಣ, ಮನನ, ನಿದಿಧ್ಯಾನ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡತಕ್ಕದ್ದು '` ಎ೦ದು ಮೊದಲಾಗಿ ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳಲ್ಲಿ ವಿಧಿಯೇ 
ಹೇಳಲ್ಬಟ್ಬಿರುತ್ತದೆ. ಸ್ವರ್ಗಾಪೇಕ್ಷಿ, ಯಾದವನು ಹೇಗೆ ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆಯೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಮೋಕ್ಟ್ವಾ ಪೇಕ್ಷಿ ಯಾ 
ದವನು ಆತ್ಮೋಪಾಸನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಶಾಸ್ತ್ರವು ವಿಧಿಸುತ್ತದೆ. 
ಮೋಕ್ಷ ದಾಯಕವಾದ ಆತ್ಮೋಪಾಸನೆಯಂತೂ ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗದಿರುವ ಮಾತು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಅಥವಾ ಅನುಮಾನದಿಂದ 
ಆತ್ಮೋಪಾಸನೆಗೆ ಮೋಕ್ಷವೇ ಫಲವೆಂಬುವ ಮಾತು ನಿಶ್ಚಿ ತವಾಗಲಾರದು. 
ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ ಕಾರಣಾಂತರಗಳಿಂದ ಇದು 
ಪಮಗೆ ಅಪ್ರಾಪ್ತವು. ಆದುದರಿಂದ ಇದು ಅಪ್ರಾಪ್ತಪ್ರಾಪಕವಾಗಿರುವ 
ಪರಿಂದ ಅಪೂರ್ವ ವಿಧಿಯೇ ಸರಿ, ಎಂದು ಉಪಾಸನಾವಾದಿಹು ಅಂಬೋಣ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೬೭ 


ಎರೇಶ್ನರಾಚಾರ್ಯರು ಕೊಡುವ ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ- 

ವಾ ಉಪನಿಸತ್ತ್ಟುಗಳಲ್ಲೆಲ್ಬ ಸಿದ ಬ್ರಹ. ವಸ್ಮುವಿನ 
೨ ೧ ಆ ಆ ಮ 

ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಮತ್ತು ಮುಕ್ತಿಗೆ ಈ ಬ್ರಹ್ಮ 


ಬ 

ತು. ಕರ್ಮವೆಲ್ಲ ೩. ಆದುದರಿಂದ ಜ್ಲಾಸನವು 
ಕರ್ಮವಾಗಲರಿಯದು. (೨) ಒಂದುವೇಳೆ ಮೇ 
ವೇದಾಂತವಾಕ್ಯಗಳು ವಿಧಯನ್ನೇ ಹೇಳುವವೆಂದು ಒನ್ಬಕೊಂಡರೂ, 
ಅದು ಅವೂರ್ವವಿಧಿಯಂತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಆಜ್ಲ. ಬಹಳವಾದರೆ ಓಿಯಮವಧಿ 
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ಯಾಗಲಿ ಪರಿಸಂಖ್ಯಾವಿಧಿಯಾಗಲಿ ಆಗಬಹುದು. ಹೇಗೆಂದರೆ: ಮುಕ್ತಿಯು 


ಛಲ. 
ಲೆ 

ಭಃ 

ತ್ತ 
ಆ 
2 
ಓ. 


೪ | 
ಇ ಸ ಮ ಮೆ ೫ ಅ 
ಸಾಧುವೆಂದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡರೆ, ಆದನ್ತೆ ಆತ್ಮಬ್ದಾನ, ಮತ್ತು ಅನಾಶ್ಮಚಜ್ಞಾನೆ 
೧) ಲು ಶ್‌ ಅ ದಃ ಈ ಇಡಿ 
ರ್‌ 


ಗಳೆಂಬ ಎರಡು ಸಾಧನಗಳೆಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರು ತಿಳಿಯಬಹುದು. 
ಗ್‌ೆ 


೧ 


ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಯು ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ ಅನಾತ್ಮದ ಕಡೆಗೇ 
ಇರುವದರಿಂದ. ಅವನು ಅನಾತ್ಮದರ್ಶನ ನವನ್ನೇ £ ತನ್ನ ಗುರಿಯನ್ನಾ ಗಿ ಇಟ್ಟು 
ಕೊಳ್ಳುವನು. ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ ಸಡೆಗೆ ಅವನು ಹಣಿಕಿ ಸಹ ಹಾತುವದಿಲ್ಲ- 
ಎಂದಮೇಲೆ ಚ್ಣ್ವಾ ನವು “ಪಕ್ಸೇ ಅಪ್ರಾಪ್ತವಾದಂತಾಯಿತು. ಇಂತಹ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನುದ್ದೇ `ಶಿಸಿ ಮೇಲಿನ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳು "ಆತ್ಮ್ವದರ್ಶನವನ್ನೇ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳತಕ್ಕದ್ದು' ಎ೦ದು ಹೇಳುವವು. ಆದುದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು 
ನಿಯಮವಿಧಿಯೆಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಬಹುದು. ಅಥವಾ ಆತ್ಮದರ್ಶನವು 
ಸರಿಯಾದುದೋ, ಅನಾತ್ಮದರ್ಶನವು ಸರಿಯಾದುದೋ--ಎಂದು ದಡ್ಡ 
ನಾದ ಮನುಷ್ಯನು ಗೋಳಾಡು ತ್ತಿದ್ದರೆ, ಅಂಥವನನ್ನು ಕುರಿತು ವೇಡೆ 
ವಾಕ್ಯಗಳು--ಅನಾತ್ಮದರ್ಶನವು್ರ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ; ಅದನ್ನು ನೀನು ತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡಬೇಕು --ಎಂದು ಹೇಳುವವೆಂದೂ ಅರ್ಥಮಾಡಬಹುದು. ಇಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮದರ್ಶನ ಮತ್ತು ಅನಾತ್ಮದರ್ಶನಗಳೆಂಬ ಎರಡೂ ಪಕ್ಷಗಳು, ಪ್ರಾಪ್ಮ 
ವಿಷ್ಟು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಅನಾತ್ನ ಓದರ್ಶನವನ್ನು ವ ವರ್ಜಪಡಿಸಿರುವದಿರಿಂದ, ಇದಕ್ಕೆ 
ಪರಿಸಂಬ್ಯಾವಿಧಿಯೆಂದ: ಹೇಳಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿನ ಸ 


೬೮ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ (೧) ವಿಧಿಪರವಾದ ವಾಕ್ಯಗಳೇ ಇಲ್ಲ; (೨) ಇದ್ದರೂ ಅವು 
ಅಪೂರ್ವ ವಿಧಿಯಲ್ಲ, ಎಂದು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಶಾಂಕರಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿಯೂ (೧.೧. ೪) ಈ ವಿಷಯ 
ವನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ಡರ್ಚಿನಿದ್ದಾರೆ. ಅದನ್ನೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. 
ಬೇಕಾದವರು ಅಲ್ಲಿಯೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಮೇಲಿನಂತಹ ಉಪಾಸನಾ 
ವಾಕ್ಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆಯುವಾಗ ಶ್ರೀ ಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರು ಹೇಳುವದೇ 
ನ೦ದರೆ-- ಇವು ನಿಜವಾಗಿ ವಿಧಿಗಳಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲ ವಿಧಿಚ್ಛಾಯೆಗಳು ಅಥವಾ 
ವಿಧಿಯ ಆಭಾಸಗಳು ಮಾತ್ರ. ಎಂದರೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಮಾತ್ರ ವಿಧಿಯಂತೆ 
ಕಾಣತಕ್ಕಂತಹವು. ಹಾಗಾದಕೆ ಇವುಗಳ ನಿಬವಾದ ಮರ್ಮವೇನು, 
ಎ೦ದು *ೇಳಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಹೀಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡಬಹುದು. ಸ್ವಾಭಾವಿಕ 
ವಾಗಿಯೇ ವಿಷಯಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿದವನ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಆ ಕಡೆಯಿಂದ 
ತಿರುಗಿಸಿ ಆತ್ಮನ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಳಿಸುವದು. ಸುಖದ ಆಸೆಯಿಂದ ಮನು 
ಷ್ಯನು ವಿಷಯಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತುವನಷ್ಟೇ? ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅವನಿಗೆ ಆತ್ಮಂತಿಕ 
ಸುಖವು ಸಿಕ್ಕಲಾರದು. ಹೀಗೆ ಶಾಶ್ವತ ಸುಖಾಪೇಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಬಾಹೃ 
ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ತೊಳಲಾಡುತ್ತಿರುವವನಿಗೆ « ಆತ್ಮನನ್ನು ನೋಡಬೇಕು 
ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳು ಉಪದೇಶಮಾಡುತ್ತವೆ. ಹೊರಗೆ 
ಸುಖವು ಸಿಕ್ವಲಾರದು, ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಒಳಕ್ಕೆ ತಿರುಗಿಸಿ ನೋಡು, ಎಂದರೆ 
ನಿನಗೆ ಬೇಕಾದ ಶಾಶ್ಚತಸುಖವು ಅಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಸಿಕ್ಕುವದು-- 
ಎಂದು ಈ ವಾಕ್ಚ್ಣೋಪದೇಶದ ಸಾರಾಂಶವೆಂದು ಶ್ರೀಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾ 
ದರು ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅದರ ಅನುವಾದವನ್ನೇ 
ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ಇಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ್ದಾಕೆ. 


ಪುಟ ೫೧: ಆತ್ಮನು ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧ 
ಆತ್ಮನು ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧನೂ, ಸ್ವಯಂಪ್ರಕಾಶನೂ ಇರುವನೆಂಬದನ್ನು 
ಫ್ರಾನ್ಸದೇಶದ ಡೇಕಾರ್ಟನೆಂಬ ತತ್ತವಿಚಾರಕನು ಬಲು ಸುಂದರವಾಗಿ 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಈ ತತ್ತಜ್ವನು ಪಾಶ್ಚಿ ಮಾತ್ಯರೊಳಗೆ ಆಧುನಿಕ ತತ್ತ್ವ 


ಗ್‌ 


ಶಾಸ್ತ್ರದ ಜನಕನೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪ ದ್ದಾನೆ. ಇವನ ಕಾಲವು ಕ್ರಿ. ಶ_ 
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೧೫೯೬-೧೬೫೦ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದ್ವೈತಿಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮ ತವಾಗಿರುವ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಈ ಫ್ರೆಂಚ ವಿಚಾರಕನು ಯಾವರೀತಿಯಿಂದ ತೋರಿಸಿರುವ 
ನೆಂಬದನ್ನು ನೋಡುವದು ಯುಕ್ಕವಾಗದಿರದು 


ಇವನು ರೂಢವಾದ ಎಲ್ಲ ವಿಂ ಚಾರಸರಣಿಗಳನ್ನು ಬದಿಗಿರಿಸಿ ಸ್ವತಂತ) 
ವಾಗಿಯೇ ವಿಂ ಚಾರಮಾಡುವದಕ್ಕಾ ಗಿ ಟೊಂಕಕಟ್ಟಿದನು. ಮತ್ತು `ಯಾವೆ 
ಮಾತನ್ನೂ ಕೇವಲ ಅಂಧಶ್ರದ್ಧೆಯ ಯ ಮೇಲೆಯೇ ಕೈಯೂರಿ ನಂಬತಕ್ಕದ್ದ 
ಲ್ಲೆಂದು ಶ್ಚ ಯಿಸಿ ಹೊರಟನು. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ಹೊರಟು ಅವನು 
ಎ್ಲಿಗೆ ಬಂದು ು ಮುಟ್ಟಿದನೆಂಬದನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸ ಸುವ 


ನಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ನಮ್ಮ ಟ್ಟ ಅನೇಕ ಬಾರೆ ಮೋಸಗೊಳಿ 


ಸುವದು ಎಲ್ಲರ ಅನುಭವದ ಮಾತು. ಅದುದರಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗೋಡರ 
ವಾದುದೆಬವೂ ಕನಸಿನಂತೆ ತೀರ ಸ ಆಗಿರುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಎಂದ 
ಸನ್ಫ್‌್‌ು' ಕ್ಕಿ ಚ| 
ಮೇಲೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಆಧಾರದಿಂದ ಯಾವದನ್ನು ನಂಬಬೆ ಯಾವ. 
ದನ್ನು ನಂಬಬಾರದು ಎಂದು ನಿಶ ಯಿನಿ ಹೇಳುವದು ಕಷ್ಟ ಆದರೂ 
ಯ್ಸ ಆಸ್ಚೆ 
ನಾವು ಹಿಂಬರಿಯುವದು ಯೋಗ.-ವಾಗಲಾರದು. ಈಜು? ನಾವು 


ಟೆ 


(3 


ಪ್‌ 


ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸುಳ್ಳೆ ೦ದು ತಿಳಿಯುತ್ತ ೫2 ನಕ್ಷ ತ್ರಗಳಿಂದೊಪ್ಪುವ 
ಆಕಾರ, ಸೂರ್ಯ , ಚಂದ್ರ, ನದಿ, ಪರ್ವತ, ಸರೋವರ, ಹೆಂಡಿರುಮಕ್ಕಳು, 
ಹೊಲಮನೆಗಳಲ್ಲ ಸುಳ್ಳೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತ ಹೋಗೋಣ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಬ್ಲಾನವು 'ನಮ ಇಂದಯಗಳ ದ್ವಾರದಿಂದಲೇ ಆಗುವದು; 
ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿ ಗ ಸಿರಪವಾದವಾಗಿ ನಂಬಲಿಕ್ಕೆ. ಒರದಂತಹವು. 
ಆದರೆ ಹೀಗೆ ವಿಶ್ವ ವನ್ನೆಲ್ಲ 3 ಈ ಸಂಶಯ ರಾಕ್ಷಸನ ಕೊನೆಯು. 


ಎನ್ಲಿಯಾದರೂ ಅ; ಗುಪದು ಶಕ್ಕವು ಸುಂ ? ಹೌದು, ಶಕ ದಜ ಈ ಮಾತನ್ನು 
ಒಳ್ಳೇ ನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಸಾಕಷ್ಟು ಆ ಇಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದರೆ, ಈ ಸಂದೇ 
ಹನು ಒಂದು ಕಡೆಗೆ ಮಾತ್ರ 1 ರುವಡೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಅದು 
ಯಾವದೆಂದರೆ- ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ ಧಾರನಾದ, ಕರ್ತೃವಾದ ನಾನು 


ಮಾತ್ರ) ಇರಲೇಬೇಕು. ವಿಶ್ವನ ನಿಜವಾದುದಾಗಿಲ್ಲವೆಂದು ಸಂದೇಹ 
ಪಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಸಂ ೀಹಪಡುವ ನಾನು ಇದ್ದ ಹೊರತು 


೭೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯನಸಿದ್ಧಿ 

ಸಂದೇಹವೇ ಸಿದ್ಧವಾ ವಾಗಲಾರದು. ಸಂದೇಹವು ನಿಜವಾಗಿದ್ದರೆ, ಆ ಸಂದೇ 
ಹವು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಇರಲಾರದಾದುದರಿಂದ, ಅದು ಯಾರಿಗಾದರೂ 
'ಆಗುತ್ತಿರಲೇಬೇಕು. ಆದುದರಿಂದ ವಿಚಾರಕನ ಸ್ವಂತದ ಅಸ್ತಿತ್ವವು 
ಮಾತ್ರ ಷ್ಣ ಸಂದೇಹದವಿಂದಲೇ ಸಿದ _ ವಾಗುತ್ತದೆ. ನನಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಶಕ್ತಿ 
ಯುಳ್ಳ ಸೆ ಸ್ಭತಾನನೊಬ್ಬ ನು ನನ ನ್ನ ನನ್ನ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಮೋಸಗೊಳಿ 
ಸುತ್ತಿರುವನೆಂದು ತಿಳಿದರೂ, ನಾನು ಇದ ಹೊರತು ಅವನು ನನ್ನನ್ನು 
ರತ ನಾನು ವಿಚಾರವೂಡುತ್ತಿರುವವರೆಗಂತೂ, ನಾನಿಲ್ಲ 


ಟೆ 
ದಂತೆ ಮಾಡುವದು ಅವನಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಾ ಜಾ ಬ ಮೋಸಗೊಳ್ಳುವ ವ 


ಶ್ತ 
ಅತ ತಪ್ಪು ವಿಚಾರಮಾಡುವದು. ಆದರೆ ಅದು ಶವ ರಲಿ, ಅಥವಾ ನಿಜ 
ವಿ 


ಡಿ 


೯ 


ವಿರಲಿ, ಯಾವದಾದರೂ ಒಂದು ವಿಚಾರವಂತೂ ಇರಲೇಬೇಕು. ಮತ್ತು 
ಒಂದುವೇಳೆ ನಿಜವಾ ಯಾವದೂ ಅಸ್ಮಿತ್ರವುಳ್ಳಿ ದ್ರಾಗಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅಸ್ಕಿತ್ತದ ೮. ಅಭಾವವನ್ನರಯಶಿಕ್ಟಾದರೂ ಯಾರೂಬೃರು ಬೇಕಷ್ಟೇ ? 
ನಾವು ವಿಚಾರಮಾಡುನದೆಲ್ಲ ತಪ್ಪೆಂದು ಒಪ್ಬಿ ಕೊಳ್ಳೋಣ. ಆದರೆ ಆ ತಪ್ಪು 
ಚಾರವೆಂಬ ಸಂಗತಿಯಾದರೂ ನಿಜವಾಗಿರಬೇಕಾಗುವದಲ್ಲವೇ? ಎಲ್ಲ 


ತ 


ಚ್‌ 


ಯ 
ಬರುತ್ತಿರುವ ಬ್ಲಾನಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳ. ಆತ್ಮನ ಸ್ವಯಂಸಿದ್ದಿಯೇ ಬಲ್ಲ 
೧ ಬ ಟ್‌ ಎಐ 


೧೧ 
ತತ ಕ್ವ ಚ್ಞ್ವಾನದ ಆದಿಯೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು, ನಾನು ಸಂದೇಹಪಡುವೆನು, 


ಅಥವಾ ವಿಚಾರಮಾಡುವನೆಂಬ ಅನುಭೂತಿಯಿಂದ, ಸಂದೇಹಪಡುವ 
ಅಥವಾ ವಿಚಾರಮಾಡುವ ನಾನು ಇದ್ದೇ ಇರುವೆನೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇದೇ ತೀರ ವಿಶ್ವನ ಯವಾಡ, ಸ್ವಚ್ಛ'ವಾಡ, ಸ್ಪಷ್ಟ' ವಾಡ, ಸ್ವಯಂ 
ಸಿದ್ದವಾದ, ಮತ್ತು ಸ್ಟ ಅನುಭವಗಳಿಗೆ ಉಗಮಸ್ಟಾ ನವಾದ ಸತ್ಯ 
ವಾನಿರುತ್ತ ದೆ. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಹಕ್ಕಿ ೦ತಲೂ 1 ಹೆಚ್ಚು ಸಮೀ 


ಪವೂ, ಪ್ರತ್ಯಕ ಶ್ಸ್ಫವೂ, ಆಗಿದೆ. ಬತ ಕ ಅದೇನ ಸ್ವರೂ ರೂಪವಾಗಿದೆ. 


ಲಬ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೭೧ 


ಹೀಗೆ ಸ್ಲತಂತ್ರ ವಿಚಾರಮಾರ್ಗದಿಂದ ಹೊರಟಿ ಆಧುನಿಕ ತತ್ತ ಸ 
ಶಾಸ್ತ್ಯದ ಒನಕನು ಆತ್ಮ ನೊಬ್ಬ ನೇಸ ಸ್ತ ಯಂಸಿದ್ದನು, ಅವನಿಂದಲೇ ಉಳಿದೆಲ್ಲ 
ವಸ್ತುಗಳು ಸಿದ ವಾಗುವವು. ಎಂಬ ಮಹತ” ದ ಸಿದಾಂತಕ್ಕೆ ಬಂದು 
ಹ 
೦೨: 


ಕ ಕ ತಬ ಗ 
ಬಟ್ಟಿದು, ಯೋಗ್ಯವೇ ಸರಿ. ಇದರಿಂದ ದುರಾಗ್ರಹಗಳನ್ನೂ, ಮೊದಲೇ 
ರ ಟು ೧ ಆ 
ಮಾಡಿಟ್ಟುಕೊಂಡ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು, ಸ್ನತಂತ್ರವಾಗಿ ಯೋಗ್ಛ್ಯರೀತಿ 
[ ಕೆ ಬ್‌ ಇ ಸ್ನ ಳ್ಳ 


ಯಿಂದ ಏಚಾರಮಾಡುವನರಗೆ 1. ಸಿದ್ಧಾ 3 ಇಂದಿಗೂ 


ಗ ಸ ೧ 

ನಿಷತ್ತುಗಳ ಉಪದೇಶಗಳ ೫ ಈ ಪ * ಸ್ವಯ ಟಟ ಆತ್ಮನನ್ನು 
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ಸಾಕ್ಟಾತ್ಮರಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಇವನೊಬ್ಬ ನನ್ಫೇ ಮಾತೃ ನಾವು 

ಸಾಕ್ನಾತ್ಮಾಗ್ಕಿ ಪ್ರತ್ಯಕ ವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆಂದೂ, ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸು 
ಬ ಸ ) ಗ ಬ 1; ನು ಎದಿ 

ಗಳನ್ನು ನಾವು ಅಪ್ಪತ್ರಕ ವಾಗಿಯೇ ಅನುಭವಿಸುವೆವೆಂದೂ ಉಪನಿಷತು 
ಲ `` ಗ್ರ ೧ ಎ೨ 

ಗಳು ಸಾರಿ ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಅರಿಯುವವನಾ!ಸರುವವನೇ 

ಎಲು 


ಸ 
ಆಜ ಎಂಬ. ಲ್ಲ ಪಿ ಎ ಎ. ಹ 
ಎಂ೦ದಿರಿ ನಮ್ಮ ಇರ ರಅರಿಯ ಮವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಶತ್ರ ವ ಇಗಿರುವವನೇ ಆತ, ನೆಂದೂ 
ಟು 


ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ಮುಗಳನ್ನರಿಯುವಂತೆ ಅವನಸ್ಸ ರಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಲ್ಲೆ ಲ್ಲ೦ದೂ, 
ಅವನು ಸ್ತ ಮಂನಿದ ನಾಗಿ ನ ನಮ್ಮ ಪ ಸತ್ಯಕ್ಟ್ಸ ಸ ಸ್ವರೂಪನೇ ಆಗರುವನೆಂದೂ 
ಉಪನಿಷತ್ಕುಗಳು "ತೇಳುತ್ತವೆ ವೆ ಆದರೆ ಮುಂದೆ ಬರ್ಮ ನಿಯ ಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞನಾದ ಕಾಂಟಿನು ತೋರಿಸಿಕೊಟಿ ತೆ, ಹೀಗೆ ಸ್ವ ಯಂಪೃಕಾಶನಾದ 
ಆತ್ಮನು ಏಕರೂಪನಾಗಿರುವನು, ಸಂತೇ ನ್ಮಸಿಂಹೋತ್ತ ರತಾವಿನ್ಯುಪ 


ನ್ನ 


( 


ನಿಷತ್ತಿನ ೯ನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಕ% ೫೧೫, .....!ಇಸ್ಗಢ ರಷ!(ತತ್ತ(ತ! ಕಶ್ಚತಣನಷ್ಟ; 
ಇರೇಷ ಈಸ ಇ ಕಾಗಿ ಗಿದ: ಉತಿಸಗಿತ ನಡಕ ಎಂದು ಹೇಳಿ, ಎಲ್ಲೆ 
ಲಯೂ ಚಿದ್ರೂಪನಾದ ಅದ್ವಿತಿ ತೀಯ ಆತ್ಮನೆ ನೂಬ್ಧ ನೇ ಸಿದ | ವಾಗುವನೆಂದ್ಕೂ 


ದ್ರ -ತಸಿದಿ ಸಿಯಾಗುವದೇ ಶಕ. ಎಲ್ಲೆ ಆದೂಸ್ಯ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಅದೇಕೆ ? 
ಅಜ್ಜೀಯ ವಾದಿಯೆಂದೂ, ಜಡವಾವಿಜೆ ಎಂದೂ, ನಾಸ್ಕಿಕವೆಂದೂ ಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ನಾದ ಬರು ಸ್ಪೆನ್ನ ಸರನೂ ಸಹ ಈ ಮಾತನ್ನೊ ಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಸೆನ್ಸ 
`ರನು ಅಜ್ಜೇಯವೆಂಡು' ಹೇಳುವ ವಸ್ತುವು ಸಕಾರ, ಅಮೃ 
ತವೂ, ಅವಿನಾಶಿಯೂ, ಅನಾದಿಯೂ, ಪೂರ್ಣವೂ, ಸ್ವತಃಸಿದ್ದವೂ ಆಗಿದೆ. 


ಉಳಿದ ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ನಿಯಮಗಳಿಗೂ ಬೇಕಾದ ತಳಹದಿಯು ಇದೇ 


2೨ ಸೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಅದನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದು ಶಕ್ಕವಿ ಲ್ಲದಿದ ರೂ, ಈ 
ತತ್ತ ೨ನಿರಲೇಬೇಕೆಂಬದು ಸ ಸ್ವಪ್ಪ ಪ್ರಜ್ಞ ತೆಯ ಪ್ರಮುಖ ಮತೇ ಆಗಿರುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. "ಎಂದರೆ ಅದ ನ್ನೊಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಸ್ವಪ್ರಜ್ಞ ತೆಯ 
ಅರ್ಥವನ್ನೇ ನಾವು ಹಚ್ಚ ಲಾರೆವೆಂದು ಇದರ ಪ ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಕ್ಕೂ 
ಮೂಲವಾಗಿರುವ ಈ ವಸ ನವು ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಅಗೋಚರವಾಗಿಯೇ 
ಇದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ವಿಭಜನೆಯಿಂದ ಹೊರಡುವ ತ ಏಕತ ತತ್ತ್ವ 
ವೆಂದರೆ ಈ ವಸ್ತುವಿನ ಅಸ್ಕಿ ತ್ತವೇ ಇದರ ಮೇಲೆಯೇ ಭೌತಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರ 

ಮಂದಿರವೆಲ್ಲ ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಇರಲಿ. ಹೀಗೆ ಹರ್ಬಟ ೯ ಸ್ಪೆನ್ಸರನಾಗಲ್ಲ 
ಡೇಕಾರ್ಟಿನಾಗಲಿ ಒಂದೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಈ ಗ ವೆ ಸಿದ್ದಾ ೦ತಕ್ಕೆ 

ಮುಟ್ಟಿದರೂ, ಅವರು ಮುಂದೆ ಹೋಗದೆ ಅಲ್ಲಿಯೇ ತಮ್ಮ “ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 

ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದರಿಂದ, ಅವರಿಗೆ ಆ ತ್ಮಜ್ಞಾನವು ಅಶಕ್ಕವಾಗಿಯೇ. ಉಳಿಯಿತು. 


ಆದ್ರೆ ಎತಮತ ಪ್ರಸ ಸ್ಮಾಪಕರಾದ ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರವ 
ರಾದರೂ ತ ವಿಚಾರಸರ ಸಾ ಯನ್ನೇತ ತಃ ಅನುಸರಿಸಿರುವರು. 
ಅವರು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ- ಪ ತಿಯೊಬ್ಬನೂ (ನಾನು ಇದ್ದೇನೆ 0'ದೇ 
ಹೇಳುವನಲ್ಲದೆ " ನಾನು ಜಲ್ಬವೌದು ಯಾವನೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಕಿಂಬ 
ಹುನಾ, ಆತ್ಮನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವದೇ ಅಶಕೃವು. ಆತ್ಮನಿಲ್ಲವೆಂದು 
ಹೇಳುವದೆಂದರೆ "ವದತೋ ವ್ಯಾಘಾತಃ' ಎಂಬ ನ್ಯಾಯದಂತೆ ಒಂದೇ 
ಉಸಿರಿನಲ್ಲಿಯೇ "ನಾನು ಇದ್ದೇನೆಂದೂ, ಇಲ್ಲವೆ'ಯೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದ 
ವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ನಾನು ಇಲ್ಲವೆಂ'ದು 
ಹೇಳುವವನಾದರೂ, ಅದನ್ನು ಹೇಳುವಕಾಲಕ್ಕೇ ಇರಲೇಬೆ ಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ ಆದನ್ನು ಹೇಳು ಆಃ ನಾನು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳುವವನ 
ಸ್ವರೂಪವೇ ಆತ್ಮವು. ಹೀಗೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಆಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ಗ್ರಂಥ. 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹಲವೆಜೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಉದಾಹ್‌ಜಾ0 ಅವರ ಸ್ವ್ರಾತ್ಮ ನಿರೂ 
ಪಣವೆಂಬ ಚಿಕ್ಕಗ '೦ಥದೊಳಗಿನ ೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವ ನ್ಟ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೊ ಣ. 
೩10 ಜಗಿನಗಾಗತೆ ಫಾರ ಕಕತ: ಕೃತ: | 
81೫17 ಸೇಳತವಿತ್ಸ 2: ಸಲಗ್ಗಕ1 ಇ ಕತ ಇತರ್ಗೇಷ್ಟ ॥ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೭೩3 


ಈ ಶ್ಲೋಕದೊಳಗಿನ ವಿಚಾರಗಳಿಗೂ ಡೇಕಾರ್ಟನ ವಿಚಾರಗಳಿಗೂ 
ವಿಶೇಷ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಇಲ್ಲೆಂಬದು ಮೇಲೆಯೇ ಕಾಣುವಂತಿದೆ. « ತಾನು 
ಇದ್ದೇನೆಂಬ ಮಾತಿನ ಬಗ್ಗೆ ಯಾವನಿಗೆ ಸಂಶಯವಿರಬಲ್ಲದು? ಅಲ್ಲಿಯೂ 
ಸಂಶಯವುಂಟಾದಕೆ, ಯಾವನು [ಚ ಬಗ್ಗೆ) ಸಂಶಯಪಡುನನೋ, ಅವನೇ 
ನೀನಾಗುವಿ '' ಕ ಆ ಶ್ಲೋಕದ ಸರಲಾರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಸಂಶಯ 
ಪಡುವವನ ಸೃರೂಪವೇ ಆತ್ಮ ವೆಂಬದು ಕೊನೆಯ ಭಾಗದ ಆಶಯ 
ಆದರೆ ಆತ್ಮ ನು ನ ಸ್ವತಃಸಿದ್ದನಾದರೂ ಅವನ ನಿಜವಾದ ಅರಿ 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ದೇಹೇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾದವುಗಳೇ ಆತ್ಮವೆಂದು 
ತಿಳೆಯುವವರೇ ಹೆಚ್ಚು. ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ರೂಪವನ್ಫ ರಿತು 
ಕೊಂಡು, ಜಗದಾಧಾರವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನಿಗೂ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಐಕೃವಿರುವದೆಂಬ 
ದನ್ನು ಸಾಕಾ ತ್ವರಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವದೇ ಪರ ಆಂ ತ ವೆಂದು ಆ ಪೂಜ್ಲ 
ಆಚಾರ್ಯರ 'ಅಂಬೋಣವಿದೆ. 


ಆತ್ಮನು ಸ ತಃಸಿದ ನೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ಸ ರಾಜಾರ್ಯರಾದರೂ 
*- ಸಿ. ಯಲ್ಲಿ ಮೇಲಿಂದಮೇಲೆ ಹೇ ದ್ದಾರೆ ಸ್ವತಃಸಿದ ನೆಂದ ನಮ 
ಗೊತ್ತಿರುವ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಹೋಸ ಗೊತ್ತಾ ಗುವವನು 
ಎಂದರ್ಥ. ಪ್ರಮಾಣಗೋಡರವಾದ ಉಳಿದೆ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ ಅವನನ್ನು 
ತಿಳಿಯುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಅವನು ಇ್ಲೂಪೆನ್ನು ಪದಕ್ಕಾಗುವದಿಲ್ಲ. 
ಆತ್ಮ ನಿರುವನೆಂದು. ಒಪ್ಪಿ ಕೊಂಡರೆ ಮಾತು, ಅವನ ಆಧಾರದಿಂದ ಉಳಿದು 
ದೆಲ್ಲ ಇ.ರುವದೆಂಬದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ; ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಯಾವದೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. (ನೈ. ಸಿ. ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ) 

$ಸಿದ್ಧವೂ, ನಿತ್ಸವೂ ಆದ ಆತ್ಮಚೈತನ್ಸದ ಆಶ್ರಯದಿಂದಲೇ ಅಂತಃಕರಣ 
ವೃತ್ತಿಗಳು, ಮತ್ತು ಆ ಅಂತಃಕರಣವೃತ್ತಿ ಗಳ ಆಶ್ರಯದಿಂದಲೇ ಕೊಡ 
ವೊದಲಾದ ವ ವಸ್ತುಗಳೂ ಸಿದ್ಧ ವಾಗುತ ವೆಯೇ ಹೊರತು, ಆ ವಸ್ತುಗಳು 
ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾವೇ ಎಂದೂ ಸಿ ದೈವಾಗುವದಿಲ್ಲ. (ನೈ ನೈ. ಸಿ. ೨. ೧೧೫. )' 
ಆತ್ಮನ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಅವಿಶ್ವಾಸ ವನ್ಸಿ ಡುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. (೧. ೮೯.) 
ಆವನು ಎಲ್ಲೇ 2 ಮಾಣಗಳಿಗೇ ಮೂಲವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅಪ್ರಮೇಯ. 


೧೧೫ 


೭೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಎಂದರೆ ತಿರುಗಿ ಆ ಪ್ರಮಾಣಗಳೇ ಅವನನ್ನು ವಿಷಯೇ 
ಶಕರಿಸಶಾರವು. ಪ್ರಮಾತ್ಮವಿದ್ದರಲ್ಲವೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಆಟವು? ಆ ಪ್ರಮಾತೃೃ 
ವಿನ ಸ್ವರೂಪವೇ ಆತ್ಮನು. (೨ನೆಯ ಆ ೩೭ ಮತ್ತು ೫೭ನೆಯ 
ತಶ್ಸೊ ಗಳು, ) ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆಂಬ. ಇಜೆ ಯಾದೊಡನೆ. ಅವನೇ 
ಪ್ರಮಾತ್ಸ, ಪ್ರಮಾಣ ಮೊದ ಲಾಡ ರೂಪದಿಂದ "`ೋರಿ ಕೊಳ್ಳು ತ್ತಾನೆ, ೫ 
ಅವನು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನಾ/ ಯೋ, ತನ ಮಹಿಮೆಯಿಂದಲೇ ಸದ ನಾಗಿಶು 
ತ್ತಾನೆ. (೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) ಸಾ ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ 
ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರ ದಂತೆ ವಿಶ್ವ _ದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳ ನನ್ಸ್ಟೂ ಆತ್ಮವೆಂದೂ 
ಅನಾತ್ಮ ಡೂ ವರಡೇ ಕೋಟಿಗಳಲ್ಲಿ ಬಗ ಹಜಕ ಆದರೆ ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಆನಾತ್ಮವೆಂಬದು ಎ ಲ್ನೆಲ್ಲಯೂ ಆತ್ಮನಿಂದಲೇ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅನಾತ್ಮವು ಇದೆಯೆಂದು ಅರಿತು ಹೇಳುವ ಚಿದ್ರೂಪ ಆತ್ಮ 
ನಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ, ಅನಾತ್ಮವು ಸಿದ್ದವಾಗ. ವದೇ ಶಕ್ಲವಿಲ್ಲ. (೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) 


ಪುಟ ೫೨: ೫ ಮತ್ತು 1 ಬಪ್ಪಣೆಗಳು 
ಪ ಶ್ಲೋಕಕ್ಕೆ ಜೋಡಿಸಿದ. ಸಂಬಂಭಥೋಕ್ತಿಯನ್ತ್ರೋದಿದರೆ 


ವೇದಾಂತಸೂತ)ಗಳು ಜೈಮಿನಿಕ್ಸ ತವೆಂದು ಸುರೇಶರಾಚಾರ್ಯರು 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಬಡುವಂತೆ ತೋರುತ್ತ ದೆ ಆದರೆ ಈಗಪ ಪ್ರ ಚಲಿತವಿದ್ದ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸೂತ್ರಗಳಂತೂ ಬಾದರಾಯಣಕ್ಕ ಎತವೆಂದೇ ವಿಲ್ಲ ಜನ ಳಿವಳಕೆಯಿದೆ. 


ಸದೆ ತ್ವ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿರುವ ಟ್ರ ಸೂತ್ರಗಳ ಹೊರತಾಗಿ 1. | 
ಬೇರೆ ಸೇಡಾಂತಸೂತ್ರ ಗಳನು ್ಸ್ಪ ಬರೆದಿದ್ದೆನೆಂದೂ, ಅವು ಈಗ ನಾಶವಾಗಿ 
ಹೋಗಿರುವವೆಂದೂ 'ಳಿಯಬೇಕು ? ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯಲಿಕ್ಕ್ಯೂ ಏನೂ ಆಧಾರ 
ವಿಲ್ಲ. ನೈ. ಸಿಯ ಮೇಲೆ ಉಪಲಬ್ಧವಿರುವ ನಾಲ್ಕು ಬೀಕೆಗಳನ್ನು 





* ಈ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಕದ ಮೇಲಿನ (೨. ೩, ೭) ರತ್ನಪ್ರಭಾ ಎಂಬ 
ಏೀಕೆಯೊಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕವು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಔರ್ಥ[ಕ್ಗಳ ಇರುಳ ಇನಿ2 ಇರ । 
ಇಡ ಇತಕತ್ನ ೧/೧ ಕಗ! ಗಿ ॥ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೭೫ 


ನೋಡಿದರೂ, ವೇದಾಂತಸೂತ್ರಗಳು ಜಾದರಾಯಣಕೃ ನೆಂದೇ ತಿಳಿಯು 
ತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಶ್ರೀಶಂಕರಾಜಾರ್ಯರ ಭಾಷ್ಯದ ಮೇಲಿಂದಲೂ, ಅವರ 
ಸಾಕ್ಸ್ಟಾತ್‌ ಶಿಷ್ಠರಾದ ಪದ್ಮಪಾದರ ಗ್ರಂಥವಾದ ಪಂಚಪಾದಿಕೆಯ 
ಪುಟ ೩೩ ಮೇಲಿಂದಲೂ, ಬಾದರಾಯಣರೇ ಬಹ್ಮಸೂತ)ಗಳನ್ನು ಬರೆ 
ಇ ಜು ಸ್ರ ಸ 
ದವರೆಂದು ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಎಂದಮೇಲೆ ಈ ತೊಡಕನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಬಗೆಹರಿಸಬೇಕು ? 


ಡಾ. ಎಸ್‌. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್ನರು ತಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಇತಿಹಾಸದ ೨ನೆಯ ಸಂಪುಟದ ೪೩೪ನೆಯ ಪುಟದ ಮೇಲೆ "ಜೈವಿನಿಯು 
ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದ ಕರ್ತನೇ ?'' ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೆತ್ತಿ ಇದರ ಜಚರ್ಜೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ವೃತ್ತಿಕಾರರನ್ನ ನುಸರಿಸುವ ಶ್ರೀರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸಾ ಮತ್ತು ಉತ್ಕ್ತರಮೀಮಾಂಸಾ 
ಸೂತ್ರಗಳೆರಡೂ ಒಂದೇ ಗ್ರಂಥದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾಗಗಳೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹು 
ದೆಂದೂ ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ತಿಳಿದಲ್ಲಿ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ 
ಸಂಬಂಧೋಕ್ಕಿಯ ಸರಲಾರ್ಥವು ಸತ್ಯವೆಂದೇ ಆಗುತ್ತದೆ. "ಎಂದರೆ ಪೂರ್ವ 
ಮೀಮಾಂಸಾ ಮತ್ತು ಉತ್ತರಮೀಮಾಂಸಾ ಸೂತ್ರಗಳೆರಡನ್ಫೂ ಜೈಮಿನಿ 
ಯವರೇ ಬರೆದಿರುವರೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇದೂ 
ಸರಿಯಲ್ಲವೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಸುರೇಶರಾಚಾರ್ಯರ 
ಗುರುಗಳಾದ ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಮೇಲೆ 
ಕಾಣಿಸಿದ ಎರಡೂ ಮೀಮಾಂಸೆಗಳು ಒಂದೇ ಗ್ರಂಥದ ಭಾಗಗಳಲ್ಲ. ಅವು 
ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತವೆ. ಪೂರ್ವಮೀ 
ಮಾಂಸೆಯ ವಿಷಯ, ಉದೇಶ ಸ್ವರೂಪಗಳೂ ಬೇರೆ; ಉತ್ತರವಮೀಮಾಂ: 
ಸೆಯ ವಿಷಯ, ಉದ್ದೇಶ ಸ್ವರೂಪಗಳೂ ಬೇರೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಸಂಬಂಧವಿನ್ಲ... ಮತ್ತು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರನ್ನು ಹಿಂಬಾಳಿಸುವದಿಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. 


ಆದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಇದರ ಪರಿಹಾರವನ್ನು ಹೇಳುವದು 
ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಕರ್ಮ ಅಥವಾ ಧರ್ಮವೀಮಾಂಸಾ ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮ 


೭೬ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವಮೀಮಾಂಸಗಳು ಸ್ವತಂತ್ರ ವಾಗಿಯೂ, ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿಯೂ, ಭಿನ್ಫ ೈಕತ್ಛ ತಂ 
ಗಳಾಗಿಯೂ ಇದ್ದ ರೂ ಅವು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ವಿರುದ ವಾಗಿರದೆ" ಪೂರಕ 
ಗಳೇ ಆಗಿರುವ ವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಎರಷೂ ಮೀವರಂಸೆಗಳಿಗೆ ವೇದವೇ 
ಪ್ರಮಾಣವು; ಮತ್ತು ಆದೇ ವಿಷಯವು. ಎರಡೂ ವೇದದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
'ಹೇಳಿಕೊಡುವಡಕ್ಕೆಂದೇ ಹೊರಟಿವೆ. ಆದರೆ ಒಂದು ಮೀಮಾಂಸೆಗೆ 
ವೇದದ ಕರ ಕಾಂಡವು ವಿಃ ಷಯವಾಗಿದ್ದರೆ, ಇನ್ನೊ ೦ಡಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮವು 
ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಜೈವಿನಿಯ ಕರ್ಮ ಮೀಮಾಂಸೆಯಲ್ಲಿ ತಂದ 
ರೇನು; ಅದನ ಬ ಹೇಗೆ ಮಾಡಬೇಕು, ಅದರಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಫಲವೇನು 
ಎಂಬಿವೇ ಮೊಂಡ ಪ್ರ ತೆ ಗಳು ವಿವರಿಸಲ್ಪ ಬ್ರಿವೆ ವೆ. ಮತ್ತು ನಾವು ಇಹ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಚ್‌ ಹರಾಡಿ ಸಿಕ್ಕುವ ಪರಲೋಕ 
ವನ್ನು ಅದು ನಮ್ಮ ಕಣ್ಣುಮುಂದೆ ಇಡುತ್ತದೆ. ಆದರಿಂದ. ಸಿಕ್ಕಬಹುದಾದ 
ಸ್ವರ್ಗಸುಖವೂ ಕೂಡ ಸಕ್ಕ ಸಣಿಕವೇ, ಆದರೆ ವೇದಾಂತದ ಮಾತು ಹಾಗಲ್ಲ. 
ಅದು ನಮಗೆ ಸತ್ವ ದ ಬ ತ್ತಾ ಸರವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ ಳ್ಳಲಿಕ್ಕೈ ಸಹಾಯ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ವೇದಾಂತದ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಪರಮಪುರುಷಾರ್ಥವು 
ಅಭ್ಯುದಯವೆಂದರೆ ಐಹಿಕ ಅಥವಾ ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖವ್ಲ. ನಿಃ॥ಶ್ರೇಯಸ, 
ಮೋಕ್ಟ ಅಥವಾ ಸಂಸಾರದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಯೇ ಮನುಷ್ಯನು ದೊರಕಿಸ 
'ಬೇಕಾದ ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ನ ಧ್ಯೇಯವು, ಇದು ಬ್ರಹ್ಮಚ್ಚಾನದಿಂದಲೇ 
ಆಗುವದ್ದ್ಲದೆ. ಕರ್ಮದಿಂದ್ಲೂ. ( ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಪ್ರೊ. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣ 
ನ್ಟ ಪುಸ್ತಕದ ೪೭೩-೪೭೪ ಪುಟಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿನ 
ಮೇಲಿಂದ ಅವೆರಡೂ ಕೂಡಿ ಇಡೀ ವೇದದೊಳಗಿರುವ ವಿಷಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಸುವ್ಯ ವಸ್ಮೆಯಿಂದ ವಿಮರ್ಶಿಸುವವೆಂದು.. ಹೇಳಬಹುದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಇವೆರಡೂ ಮೀಮಾಂಸೆಗಳನ್ನು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವೆಂದು. ತಿಳಿಯುವ 
ಕಾರಣವಿನ್ಲ. ಹೀಗೆ ತಿಳಿದರೆ ಹ ಸುಕೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಜುರ ವಾಕೃ ಗಳನ್ನು 

`ನಾವು ಸರಿಯಾಗಿ ಆ ೯ಮಾಡಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಕರ್ಮ ಮತ್ತು “ಚ್ಯಾನ 
ಗಳೆರಡೂ ವೇದದನ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಎಂತೆಯೇ ಕರ್ಮವಮೀಮಾಂಸೆಯನ್ನು 
ೈಮಿನಿಮಹರ್ಷಿಗಳೂ, ಬ್ರಷ್ಟ ಸಮೀಮಾಂಸೆಯನ್ನು ಬಾದರಾಯಣರೂ 
ಖರೆದಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಕರ್ಮವೊಂದೇ ವೇದದ ವಿಷಯವೆಂಬದು ನಿಜ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಸ ೭೭ 


ವಿದ್ದರೆ, ಜಾದರಾಯಣರು ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ರಚಿಸುವ ಕಾರಣವಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಇದೇ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ತಿರುಳು, ಈ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರೊ. ಹಿರಿಯಣ್ಣನವರು ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರ ವಿವರಣ ಪ್ರಮೇಯ ಸಂಗ್ರಹ 
ದಿಂದ ( ಪುಟ ೨೬೦) ಕೆಳಗಿನ ವಾಕ್ಯವನ್ನು ಉದಾಹರಿಸುತ್ತಾರೆ: 
ಪಗ್ಗಿ ಸಡಿತೆ!ಸಶ್ಛತ ೧೫/2 7ಮರ1ಪಂಿತೆ! ಇ/ಷಳಳ್ತ ಕಂ3 ಕರತ! ಕಗತಾತಿ 
ಶಳಗಿ ತಿಗಾ ಸರರ್ಷಾ7ಜ036/1ಕ೮1ಗ ಇ1212ಇಶ್ಡತ1ಗ! ಔಧರತ್ನ | ಇದರ ಅರ್ಥ 
ವಾದರೂ ಮೇಲಿನಂತೆಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಜೈವಿನೀಯ ಸೂತ್ರಗಳ ನಿಜವಾದ 
ಅರ್ಥವು ವೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮಪರವೆಂದೇ ಹೇಳುವದಿರುವದಡೆಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡಕ್ಕೆ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಪ್ರತಿಪಾದಕಗಳಾದ ಬಾದರಾಯಣ ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಇದರಿಂದ ಬಾಧೆ 
ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅಭ್ಯುದಯದ ಬೆನ್ನು ಹತ್ಕಿದವ೦ಗೆ ಕರ್ಮಕಾಂಡವೂ 
`ನಿಃಶ್ರೇಯಸವು ಬೇಕೆನ್ಸು ವರಿಗೆ ವೇದಾಂತ ಸೂತ್ರಗಳೂ ಹೇಳಿರುವರೆಂದು 
ತಿಳಿಯುವದೇ ವಿಹಿತವು, 


ಪುಟ ೫೫: ಆರು ಭಾವವಿಕಾರಗಳು 


ಈ ಆರು ವಿಕಾರಗಳು ಯಾವವೆಂಬದನ್ನು ಯಾಸ್ತ್ರರು ತಮ್ಮ ನಿರುಕ್ಮ 
ದಲ್ಲಿ (೧.೨. ೮) ಹೇಳಿದ್ದಾರೆಂದು ಪ್ರೊ. ಹಿರಿಯಣ್ಣ ನವರು ಬರೆದಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಹುಟ್ಟುವಿಕೆ, ಇರುವಿಕೆ, ಪರಿಣಾಮ, ಆಪಕ್ಚಯ, ವೃದ್ಧಿ, ಮತ್ತು ನಾಶ 
ಇವೇ ಆರು ವಿಕಾರಗಳು. ಭಾವವೆಂದರೆ ವಸ್ತು ಎಂದರ್ಥ. ಇವು ಎಲ್ಲ 
ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ ಆಗುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. "ಹುಟ್ಟು' ವಸ್ತುವಿನ 
ಮೊದಲನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಇರುವಿಕೆ'ಯು ಹುಟ್ಟಿದ ವಸ್ತುವಿಗೆ 
ಇರುವಿಕೆಯುಂಟಿಂದು ತಿಳಿಸುವಡು. ಪರಿಣಾಮವೆಂದರೆ ಮಾರ್ಪಾಡುಗಳು 
ಅಥವಾ ಹೆಚ್ಚುಕಡಿಮೆಗಳು. "ವ್ಮ ದ್ರಿ ಶಬ್ದವು ತನ್ನ ಆಂಗಗಳು ಕೂಡಿ 
ಕೊಂಡು ರಾಶಿಯಾಗುವವೆಂಬದನ್ನು,, ಆಥವಾ ಹೊಸದಾಗಿ ಬಂದು 
ಸೇರುವ ವಸ್ತುಗಳು ಕೂಡಿಕೊಂಡು ರಾಶಿಯಾಗುವದನ್ನು ಹೇಳುವದು. 
*ಅಪಕ್ಷ್ಣಯ'ವು ವೃದ್ಧಿಯ ವಿರುದ್ಧವಾಡ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಎಂದರೆ ತನ್ನ ಅವಯವಗಳು ಶಡಿಮೆಯಾಗುವದರಿಂದ, ಅಥವಾ ಹೊರಗಿ 
ನಿಂದ ಬಂದು ಸೇರಿದ್ದ ವಸ್ತುಗಳು ಹೋಗಿಬಿಡುವದರಿಂದ ಅಪಕ್ಷ ಯ 


೩೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಅಥವಾ ಸೊರಗುವಿಕೆಯುಂಟಾಗುತ್ತದೆ. "ನಾಶ'ವು ಕೊನೆಯ ಸ್ಟಿತಿ. 
ಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ವಿಕಾರಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ ವಿಕಾರಗಳೂ 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿಯೇ ಸೇರಿರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು. * 


ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


ಅಡ ಎ... ನಾಮಾ ಭ್ರಮಾಸನಾ್ಯ್‌......... 
ಪುಟ ೫೮:-_. ಆತ್ಮನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಗೋಚರನಲ್ಲ. 


- ಕಂಣು, *ಿವಿ, ಮೂಗು, ತೊಗಲು ಮುತ್ತು ನಾಲಿಗೆಗಳೇ ಐದು. 
ಜ್ಞಾ ನೇಂದ್ರಿಯಗಳು. ಅವು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಬೆಂಕಿ, ತ್‌ ನೆಲ, ಗಾಳಿ 
ಮತ್ಶು ನೀರೆಂಬ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುತ್ತವೆಂದು ವೇದಾಂತ 
ಸಿದ್ದಾ೦ತವದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಂದರೆ ಆಯಾ ಇಂದ್ರಿಯ ಸ್ಥಾನಗಳಲ್ಲಿ 
ಕೆಲಸಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿವಿಶೇಷಗಳೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಇವು ಮಹಾಭೂತಗಳ 
ಅಪಂಚೀಕೃತ ರೂಪದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವದರಿಂದ ಇವುಗಳನ್ನು ನಾವು ನೋಡು 
ವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇನ್ನು, ಆಕಾಶಕ್ಕೆ ಶಬ್ದವೆಂಬ ಒಂದೇ ಗುಣವಿರುತ್ತದೆ 
ಗಾಳಿಗೆ ಆಕಾಶದ ಗುಣಪಲ್ಲಜಿ ಸ್ವ ತೊ ಗುಣವೂ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದ 
ರಂತೆಯೇ ಬೆಂಕಿಗೆ ಕಪತೆಂಜ ವಿಶಿಷ್ಟ ಗುಣವಬ್ಲದೆ, ಗಾಳಿ ಮತ್ತು ಆಕಾಶ 
ಗಳ ಗುಣಗಳೂ ಇರುತ್ತವೆ. ಹಾಗೆಯೇ ನೀರಿಗೆ ಈ ಮೂರು ಗುಣಗಳ 
ಲ್ಲದೆ ರಸವೆಂಬ ನಾಲ್ಕ ನೆಯ ಗುಣವೂ ಇರುತ್ತದೆ. ನೆಲಕ್ಕೆ ಈ ಸಾಲ್ವ 
ಗುಣಗಳಲ್ಲದೆ ಗಂಧಪಂಬ ಐದನೆಯ ಗುಣವೂ ಉಂಟು, ಆದರೆ ಒಂದೊಂದು 
ಮಹಾಭೂತಕ್ಕೆ ಒಂದೊಂದೇ ಗುಣವ್ರ ವಿಶಿಷ್ಟ ಅಥವಾ ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಆಕಾಶ, ಗಾಳಿ, ಬೆಂಕಿ, ನೀರು ಮತ್ತು ನೆಲಗಳಿಗೆ 
ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರೂಪ, ರಸ, ಮತ್ತು ಗಂಧಗಳೇ ವಿಶಿಷ್ಟ 


ಇ ವೈ. ಸುಬ್ಬರಾಯರು ಪ್ರಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ ಕನ್ನಡ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಭಾಷ್ಯದ ೧ನೆಂ2. 


ಹಂಪುಟದೊಳಗೆ ೧ನೆಯ ಪರಿಶಿಷ್ಟದ ೫೯-೬೦ ನೆಯ ಪುಟಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 





ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ರ೯ 


ಧರ್ಮಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ವೇದಾಂತಸಿದ್ಬಾಂತವೇನೆಂದರೆ: ಆಯಾ ಇಂದ್ರಿ 
ಯವು, ತಾನು ಯಾವ ಮಹಾಭೂತದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವದೋ ಅದರ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಧರ್ಮವನ್ನ ಷ್ಟೇ ಗ್ರಹಣಮಾಡಬಲ್ಲದಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಕಂಣು ರೂಪ. 
ವನ್ನಷ್ಠೆ ೀ ನೋಡಬಲ್ಲದು; ಕಿವಿಯು ಶಬ್ದವನ್ರ ಷ್ಬೇ ತಿಳಿಯಬಬ್ಲದು; 
ಮೂಗು ಗಂಧವನ್ನಷ್ಠೆ ತ ಅರಿಯಬಲ್ಲದು; ನಾಲಿಗೆಯು ರಸವನ್ನ ಷ್ಟೇ 
ಆನುಭವಿಸಬಲ್ಲದು. ಮತ್ತು ತೊಗಲು ಸ್ಪರ್ಶವನ್ನಷ್ಟೇ ಗ್ರಹಿಸಬಲ್ಲದು. 
ಹೀಗೆ ಒಂದೊಂದು ಇಂದ್ರಿಯವು ಒಂದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಠ ಸ ತರದ ವಿಷಯಗಳ 
ನ್ಪಷ್ಟೆ ೇ ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳದ್ದಾಗಿದೆ. ಯಾವ ಇಂದಿಯವೂ 
ತನಗೆ ಉಚಿತವಾಗದಿರುವ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಅರಿಯಲಾರದು. ಉದಾ: ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ರಸವು ಗೋಚರವಾಗಲಾರದು. (ನೈ. ಸಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೧೭ನೆಯ. 
ಶ್ಲೋಕ ನೋಡಿರಿ. ) ಅಥವಾ ಮೂಗಿಗೆ ಶಬ್ದವು ತಿಳಿಯಲಾರದು. 


ಹೀಗೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ನಮಗೆ ದೊರೆಯುವ ಜ್ಞಾನವು ಭೌತಿಕ 
ವೆಂದರೆ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ ಹುಟಿ ದ ವಸ್ತುಗಳಿಗೇ ಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧಿ 
ಸಿರುವಂತಹದಾಗಿರುತ್ತದೆ.. ಭೌತಿಕವಲ್ಲದ ವಸ್ಕ್ಮುಗಳ ಜ್ಞಾನವು ನಮಗೆ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಆಗಲಾರದು. ಆದರೆ ತೈತ್ತಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ " ಆತ್ಮ 
ವಿಂದ ಆಕಾಶವು, ಆಕಾಶದಿಂದ ವಾಯುವು, ವಾಯುವಿನಿಂದ ಬೆಂಕಿಯು, 
ಬೆ೨ಕಿಯಿಂ೦ದ ನೀರು, ನೀರಿನಿಂದ ನೆಲವು, ನೆಲದಿಂದ ವನಸ್ಪತಿಗಳು, ವನಸ್ಪತಿ 
ಗಳಿಂದ ಅನ್ನ ವ್ರ, ಅನ್ನದಿಂದ ಪ್ರಾಣಿಗಳು '' ಎಂದು ವರ್ಣಿಸಿದಂತೆ, ಪಂಚ 
ಮಹಾಭೂತಗಳೆಲ್ಲವೂ ಆತ್ಮನಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿ ಸರುವವು.. ಎಂದ ಮೇಲೆ ಆತ್ಮ 
ಸಂತೂ ಭೌತಿಕನಲ್ಲವೆಂಬದು ತೀರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದಂತಾಯಿತು. ಎಂತೆಯೇ 
ಶಬ್ದ, ಸ್ಪರ್ಶ, ರೂಪ, ರಸ ಮತ್ತು ಗಂಧಗಳೆಂಬ ಐದು ಗುಣಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದೂ ಆತ್ಮನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಭೌತಿಕವಾದ 
ಯಾವ ಇಂದ್ರಿಯವೂ ಅಭೌತಿಕನಾದ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿಯಲಾರದೆಂಬದು 
ಯೋಗ್ಯವೇ ಸರಿ. 


ಭೌತಿಕವಾದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಭೌತಿಕ ವಿಷಯಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ತಿಳಿಯ 
ಬಸ್ಸವೆಂಬ ಮಾತಿಗೆ ವೇದಾಂತಿಗಳು ಕೊಡುವ ಆಧಾರರೂಪ ಅನುಮಾನ 


ಇದೆ. ಗ,77“೧ಂಒಒ ೩% 00೬ 


ಭಟ ಜೃಳ್ಚ್ಯೂ ಗ ಘ್‌ ಕಳ 


'ವೇನೆಂದರೆ;--ಲೋಕದಲನ್ಲಿ ವ್ಯಂಜಕವೆಂದರೆ ಪ್ರಕಾಶಕ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ವ್ಳ ೦ಗೆ 
೩“ ಪ್ರಕಾಶ್ಯವಸ್ತ್ಥುವಿನ ದೈ ೈಷ್ಟ್ರಿಯಿಂದ ಸಜಾತೀಯವಾಗಿರುವವೆಂಬ 
ಸ್ಪ ನಾವು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಉದಾ: ದೀಪವು ಪ್ರಕಾಶಕವು; ಅದರಿಂದೆ 
. ಲ್ಪಡುವ ವಸ್ಮುಗಳು ಪ್ರಕಾಶ್ಯಗಳು, ಆದರೆ ದೀಪವು ತೈಜಸವೆಂಬು 
ವದು ಪುಸಿದ; ಅದರಂತೆಯೇ ಪೃ ಕಾಶ್ಯಗಳಾದರೂ ರೂಪ ವುಳ್ಳ ವುಗಳೆಂಬ 
ದೃ ಷ್ಟಿ ಯಿಂದ. ತೈಜಸಗಳೇ ಸರಿ. 'ಡಕತೆಯೇ ತ್ರಕಗಳಾದ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಹ ಭೌತಿಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ಅರಿಯಬಲ್ಲವಲ್ಲದೆ, ಅಭೌತಿಕನಾದ ಆತ್ಮ 
ನನ್ನು ಅವು ಎಂದೂ ಜರೂಕತು ಪ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಕ್ಚೆ| ೇೀಪಶಾರೀರಕ 
ದೊಳಗೆ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯-೧೦ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಪತ್ಧೆ ೮೮1ಗಷಳಪನಿತ ಗ್ಗ ಇತರ 
್ವಕ[17ತಸಸ/ಗ ಕ್ರ ಕತರ್ಗೀಇ॥ ॥ 
ತಥೆಗಿಕ ಗಾಣ ಸೇರಿಸ 
ಕೃಡಇಳೆಇಷಗಿಕಸಿಸಥ: ಇಗುಷನ್ಟ್ದ 0 %॥ 
ಇಧತತಾಳ ಗಾಂಣಿ ಫೈಡಾಇಗಗಿಕೆ ಕ 
ಪಡತ ಕ್ರಷನತತ/ಗಾಗಣತ ತ] | 
ಹಡ: ೫7%]೫೪ಕತ। ಗ೫೫ ಇ ಕಡು 
ನ ಶಿತಾಷಕ2! 5೮೫: ಇಗಿತ್ರಂ 0 99 ॥| 
ಪ್ರಮಾಣವಿಷಯಕವಾದ ಉಳಿದ ಮಾತುಗಳ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿಯೇ ಮುಂದಿನ ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದೆ. 
ಪುಟ ೫೯: ನೋಕ್ಷಸುಧನ ಸೋಪಾನಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ವಿಚಾರದ ಸ್ಥಾನ 
ಬ್ರಹ್ಮ ಅಥವಾ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಟ್ಚ ವೆಂಬದು 
ವೇದಾಂತದ ಸಿದ್ಧಾಂತವು. ಇಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವೆಂದರೆ ಆತ್ಮನೆ 
ಅಪರೋಕ್ಟ ಅಥವಾ ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಜ್ಞ್ಯಾನ ಅಥವಾ ದರ್ಶನವು. ಆದಕೆ 


೪ ನೈ. ಸಿ, ಯೊಳಗೆ ೧ನಿಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ನೋಕ್ಷಸಾಭನಪರಂಪರೆಯು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟದೆ. ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದೊಳಗೆ 


ಸೈ. ಸಿ. ಯ ಭಾಷಂಂತರದ ೩೦-೩೧ನೆಯ ಪುಟಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೮6 


ಆತ್ಮನು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೇ ಮೂಲವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವನು 
ಬಲ್ಲ ವೇದೇತರ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೂ ಅಗೋಚರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಎಂತೆಯೇ 
ಅವನ ಜ್ಞ್ಯಾನವಾಗುವದು "ತತ್ರ್ವಮಸಿ' ಮೊದಲಾದ ಮಹಾವಾಕ್ಯು 
ಗಳಿಂದಲೇ, ಎಂಬದನ್ನು ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
ಒತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. (ಉದಾ: ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬, ೨೨, ೫ 
“೪೬, ೫೪, ೫೭, ೬೩ ೬೫ ಮೊದಲಾದ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) 


ಆತ್ಮನು ನಮ್ಮ ಆತ್ಮನಾಗಿಯೇ ಇದ್ದರೂ, ಅವನ ಜ್ಞ್ವಾನವಾಗ 
:ದಿರುವದು ಅಜ್ಜಾನದಿಂದಲೇ ಸರಿ, ಎಂದರೆ ನಮಗೆ ಆತ್ಮನ ಅಪರೋಕ್ಚ್ಹ್ನ 
`ಜ್ಞ್ಞಾನವಾಗದಿರಲಿಕ್ಕೆ ಅವಿಚಾರವೇ ಕಾರಣವು. (ಪಂಚದಶೀ. ೯. ೩೧.) 
ಆದುದರಿಂದ ಆ ಅವಿಚಾರವನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕುವದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು ವಿಜಾರ 
ಮಾಡಿದಹೊರತು ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. ಎಂತೆಯೇ ವಿಚಾರವಿಲ್ಲದೆ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸಾಕ್ಸ್ಟಾತ್ಮಾರವು ಯಾರಿಗೂ ಆಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದು ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರು 
:ಯಥಾರ್ಥವಾಗಿಯೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. (ಪಂಚದಶೀ. ೯.೩೦). ಮುಮುಸ್ಚ್ಹು 
ವಿಗೆ ವಿಚಾರವೇ ಮುಖ್ಯವಾದ ಸಾಧನವು. (ಪಂಚದಶೀ ೯. ೧೩.) 
-ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದವರು ಮಾತ್ರ ಉಪಾಸನೆಗೆ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು 
4 ಪಂಚದಶೀ ೯. ೨೮ ಮತ್ತು ೧೩೧.) ಚಿತ್ತವು ವ್ಯಾಕುಲವಾಗಿದ್ದವರಿಗೂ 
ಧ್ಯಾನವೇ ಜೋಗ್ಯವು; ಆದರೆ ಯಾರ ಮನಸು ವ್ಯಾಕುಲವಾಗಿರುವೆ 
ದಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥವರು ವಿಚಾರಕ್ಕೇ ಶರಣುಹೋಗುವದೊಳಿತು. (ಪಂಚದಶೀ 
೯. ೧೩೨-೧೩೨೬.) ಆದುದರಿಂದ ಶಾಂತಚಿತ್ತರಾಗಿ ಒಂದೇಸವನೆ ಆತ್ಮ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಮಾಡುತ್ತಹೋದರೆ ಈ 
ಜನ್ಮದಲ್ಲಿಯಾಗದಿದ್ದರೂ, ಮುಂದಾದರೂ ಅದರಿಂದಲೇ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರ 
-ವಾಗುವದು. ಪುನಃ ಪುನಃ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೂ, ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವು 
ಈೂಡಲೇ ಏಕೆ ಆಗುವದಿಲ್ಲೆಂಬದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳಿರುವದೆಂಬದೇ 
ಕಾರಣವು. ವಿಷಯಾಸಕ್ಕಿ, ದಡ್ಡತನ, ಕುತರ್ಕ, ವಿಪರೀತ ತಿಳಿವಳಿಕೆ, 
ದರಾಗ್ರಹ, ಯೋಗ್ಯರಾದ ಗುರು ಮೊದಲಾದವರು ಸಿಕ್ಕದಿರುವದು, 
ಇವೇ ಮೊದಲಾದವುಗಳು ಆ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳು. ಅವುಗಳ ನಾಶಕಣ್ಠಾಗಿ 


೮೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಮಾತ್ರ ವಿಚಾರವು ಆವಶ್ಯಕವಲ್ಲದೆ, ಸಾಕ್ಟ್ಟಾತ್‌ ವಿಚಾರದಿಂದಲೇ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವಾಗುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. (ಸಂಕ್ಸೇಪ ಶಾರೀರಕದ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ. 
೧೪-೧೯ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಈ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳು: 
ದೂರಾಗಬೇಕೆಂದೇ ವೇದಾಂತವಾಕ್ಯಗಳ ಶೃವಣ ಮನನಗಳನ್ನು ಅವಶ್ಯ 
ವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ವೇದಾ೦ತಗಳೂ ನಿರಪವಾದವಾಗಿ. 
ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಾದ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನೇ ವಿವರಿಸುವವೆಂದು ತಿಳಿಯುವದೇ ಶ್ರವ 
ವು. ಅನುಮಾನರೂಪತರ್ಕದಿಂದಾದರೂ ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮವಾದದೊಳಗೆ 
ಏನೂ ವಿರೋಧಗಳಿಲ್ಲೆಂದು ಪುನಃಪುನಃ ವಿಚಾರಿಸಿ ನೋಡುವದೇ ಮನ. 
ನವು. ಹೀಗೆ ಈ ವಿಚಾರವನು ಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರವಾಗುವವರೆಗೂ ಮಾಡುತ್ತ 


ಬ 
ಹೋಗಬೇಕು. (ಪಂಚದಶೀ. ೬-೧೫). 


ಆದರೆ ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ವಿಚಾರವೇ ಮೋಕ್ಟ ಕ್ಕೆ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ 
ಮತ್ತು ಸಾಕ ಷ್ಟು (ಸಮರ್ಥವಾದ ಗ ಬ ವೇದಾಂತಿಗಳ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕ' 
ವೊಂದೇ ಮೋಶ್ಬಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುವದೆಂಬದು ಸಾಂಖ್ಯರ ಅಂಬೋಣವು. 
ಆದು ವೇದಾಂತಿಗಳಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. (ನೈ. ಸಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ: 
೬ನೆಯ ತೊ ್ಲ್ಲೀಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ವೇದಾಂತಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಉಪ: 
ನಿಷತ್ತುಗಳೊಳಗಿನ ನ್ಮ _ಮಸಿ' ಮೊದಲಾದ ಮಹಾವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಾ- 
ಗುವ ಜ್ಲಾ ಫ್ಲನದಿ೦ದಲೇ ಮೋಕ್ಷ ವಾಗುವದು. ಆದರೆ ೮ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು 
ಇೇಳಿದ ಮೂತ್ರದಿಂದ ಲೇ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮೋಕ್ಟ ವಾಗಲಾರದು. ಯಾಕೆಂದರೆ: 
ಶಾಗೆ ಸರಿಯಾದ ಚಜ್ತಾ ಶನವಾಗದಿರಲಿಕ್ಕೆ ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದ ದಡ್ಡತನ ಮೊದ. 
ಲಾದವುಗಳು ಅಡ್ಡ ಬರುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅಂತಹ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರ” 
ಗಾಗಿ, ಆ ತೇಜಾ ವಾಕ್ಯಗಳಿಗನ ಎಕೂಲವಾದ ಅನುಮಾನರೂಪ ತರ್ಕ 
ವನ್ನಾಶ್ರಯಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಈ ಅನುಮಾನರೂಪ ತರ್ಕವು ಆ ಮಹಾ: 
ವಾಕ್ಯಗಳೊಳಗಿನ ಪದಗಳ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥಜ್ಜಾ ಶನವಾಗಬೇ ಕಾದರೆ ಆಯಾ ವಾಕ್ಗು 
7ಳೊಳಗಿನ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಅವಶ್ಯವಾಗಿಯೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗು, 


ಪರಿಶಿಷ ಟ್ರಿ ಲಷ್ಟಿ 


ತ್ತದೆ, ಈ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕಾದರೆ ಅನ್ವಯ ವ್ಯತಿಕೇಕ 
ಗಳು * ಆವಶ್ಯಕಗಳು, (ನೈ. ಸಿ, ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮-೧೨ ಶ್ಲೋಕ 


ಗಳನೂ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೧ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ.) 
ಖ್‌ ಅವಾಂತರ ವಾಕ್ಯಗಳು ಎಚ್ಚರ, ಸ್ವಪ್ನ ಮತ್ತು 


ಸುಷುಪ್ತಿಗಳೆಂಬ ಅವಸ್ಟಾತ್ರಯ ವಿಚಾರ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಈ ಅನ್ವಯ 
ವೃತಿರೇಕಗಳ ಆಧಾರದಿಂದ ಆತ್ಮಸ್ತ ೊರೂಪವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಿ, ಆತ್ಮನನ್ನು 
ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸುವವು. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿ (ನೈ. ಸಿ, ೨-೯೬), ದೇಹದಿಂದ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಬುದ್ದಿಯ ವರೆ 

ನದೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸುವದಷ್ಟೇ ಅನುಮಾನದ ಕೆಲಸವು. 
ನೈ. ಸಿ. ೩-೫೪) ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಕೆಲಸವನ್ನೇನೂ ಅನುಮಾನವು 
ಮಾಡುವದಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಅನುಮಾನವೆಂದರೆ ಅನ್ವಯ ವ್ಯ ಸತಿರೇಕಗಳೇ ಸರಿ 
ಈ ಅನ್ವಯ ಚ ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಂದ ವಾಕ್ಯಾರ್ಥ ಚ್ದಾ ನವಾಗಲಿಕ್ಕೈ ಅಡ ಡ್ಮ್ಶ ಬರು 

ತ್ತಿರುವ ತೊಂದರೆಗಳೆಲ್ಲ ಾತವಾಜಾಡನಟ(ು ವಾಕ್ಯಾರ್ಥ ಚ್ಹಾನವಾಗು 
ವದು, ಮತ್ತು ಅದರಿಂದಲೇ ಮೋಸ್ಸವು ದೊರೆಯುವದು. 


ಪುಟ ೬೨೨೬ಮುಎಎಪ್ರವನಾಣವಿಚಾರ 


ಪ್ರ ್ರ್ರಮಾಣನೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ವಾನಅಳತೆನತಾಡು, ಎಂಬ ೨ನೆಯ 
ಗಣದ ಪರಸ್ಕೈಪದದ ಧಾತುವೇ ಮೂಲವು; ಅದರ ಮೇಲಿಂದ ವಾನ 
ವೆಂದರೆ ಅಳತೆಮಾಡುವ ಸಾಧನವೆಂದು ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರಮಾಣ 
ವೆಂದರೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಅಥವಾ ಚನ್ನಾಗಿ ಅಳೆಯುವ ಸಾಧನವೆಂಬದು ಇದರಿಂಡೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತ ದೆ. ಯಾವುದೊಂದು ವಸ್ತುವನ ನ್ಬ್ಟು ಅಳತೆಮಾಡುವದೆಂದರೆ, 
ಅದನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವದೇ ಸರಿ. ಸಾರಾಂಶ- ಪ್ರಮಾಣ 
ವೆಂದರೆ ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ಪ೦ಟುಮಾಡಲಿಕ್ಕೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕಾ 
ಗುವ ಸಾಧನವೆಂದು ಳಕು ಹೀಗೆಯೇ ಪ್ರಮಾ ಅಥವಾಪ ಸಮಿತಿ, 
ಪ್ರ ಪ್ರಮಾತೃ, ಪ್ರಮೇಯ ಶಬ್ದ ಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಬೇಕು. 


೫ ಇವುಗಳ ಚರ್ಚೆಯನು. ಎರಡನೆಯ ಪರಿಶಿಹಷ ದಲಿ ವಡಾಡಿಣಿ 


೮೪ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಹೀಗೆ ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವ ಸಾಧನಗಳಿಷ್ಟು,, 
ಎಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಹಿಂದೂದರ್ಶನಕಾರರಲ್ಲಿ ಐಕಮತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಅವುಗಳ 
ಸವಿಸ್ಮರ ಚರ್ಚೆಯನ್ನಾ ದರೂ ಇಲ್ಲಿ ಮಾಡುವದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಸ್ಕೂಲ: 
ಮಾನದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಅವುಗಳ ಸಮಾಚಾರವನ್ನಿಲ್ಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ. ಬೇರೆ. 
ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನೊ ಪ್ಪುವ ಬೇರೆಬೇರೆ ಸಿದ್ದಾಂತಕಾರರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
ಗಳನ್ನು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ದಕ್ಷ್ಮಿಣಾಮೂರ್ತಿಸ್ಕೋತ )ವಾರ್ತಿಕ 
ಅಥವಾ ಮಾನಸೋಲ್ಲಾಸವೆಂಬ ಚಿಕ್ಕ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಬಲು ಸರಲವಾಗಿ 
ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಪ್ರತ್ಯ ಕ್ರಮೇಕಂಚಾರ್ವಾಕಾಃ ಕಣಾದಸುಗಶೌಪುನಃ | 
ಅನುಮಾನಂಚ ತಚ್ಚಾಪಿ ಸಾಂಖ್ಯಾಃ ಶಬ್ದಂಚತೇ ಅಪಿ ॥| ೧೭ ॥| 


ನ್ಯಾಯ್ಕೆಕ ದೇಶಿನೋಸ್ಯೇವಮುಪಮಾನಂಚ ಕೇಚನ | 
ಅರ್ಥ್ಯಾಪತ್ತ್ವಾ ಸಹೈತಾನಿ ಚತ್ತ್ವಾರ್ಯಾಹ ಪ್ರಭಾಕರಃ || ೧೮ || 
ಅಭಾವಷಷ್ಠಾನೈ್ಯೇತಾನಿ ಭಾಟ್ಟಾ ವೇದಾಂತಿನಸ್ತಥಾ | 
ಸಂಭವೈತಿಹ್ಯಯುಕ್ತಾನಿ ತಾನಿ ಪೌರಾಣಿಕಾ ಜಗುಃ | ೧೯ || 
(೨ನೆಯ ಉಲ್ಲಾಸ ) 
ಇವುಗಳ ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ- ಪ ತ್ಯ ಅನುಮಾನ, ಶಬ್ದ, ಉಪ. 
ಮಾನ, ಅರ್ಥಾಪತ್ತಿ, ಅಭಾವ, ಸಂಭವ ಮತ್ತು ಐತಿಹ್ಯಗಳೆಂದು ಎಂಟು 
ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವದು ಶಕ್ಯವಿದೆ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಚಾರ್ವಾಕರಿಗೆ: 
ಮೊದಲಿನದೊಂದೇ ಪ್ರಮಾಣವು ಸಮ್ಮತವು. ಬೌದ್ದವೈಶೇಷಿತರಿಗೆ ಮೊದ. 
ಲಿನವೆರಡು, ಸಾಂಖ್ಯ, ಮತ್ತು ಕೆಲವು ನೈಯಾಯಿಕರಿಗೆ ಮೊದಲಿನ ಮೂರು, 
ಮತ್ತೆ ಕೆಲವು ನೈಯಾಯಿಕರಿಗೆ ಮೊದಲನ ನಾಲ್ಕು, ಪ್ರಾಭಾಕರಮೀಮಾಂ- 
ಸಕರಿಗೆ ಮೊದಲಿನ ಐದು, ಭಾಟ್ರಿಮೀಮಾಂಸಕ ಹಾಗೂ ವೇದಾಂತಿಗಳಿಗೆ 
ಮೊದಲಿನ ಆರು, ಮತ್ತು ಪೌರಾಣಿಕರಿಗೆ ಇವೆಂಟೂ ಪ್ರಮಾಣಗಳು. 
ಸಮ್ಮತವಾಗಿವೆ. 
ಈ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಸ ಸರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ ಯಾದರೂ ಭಿನ್ನಾ ಭಿಪ್ಪಾ ಶ್ರಯಗಳಿವೆ.. 
ಆದ್ರೆ ಎತವೇದಾಂತಿಗಳ ಮತವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಇವುಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೀಗೆ 


ಸರಿಶಿಸ್ಟೃ ೧ ೮೫: 


ಮಾಡಬಹುದು; (೧) ವಿಷಯಗಳ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಪಂಚ 
ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳೇ ಪ್ರೆತ್ಯಶ್ಚ ಪ್ರಮಾಣವು. (೨) ಹೊಗೆಯಿಂದ ಬಿಂಕಿ 
ಯನ್ನು ಊಹಿಸುವಂತೆ, ಲಕ್ಷ ಣ ಅಥವಾ ಗುರುತುಗಳಿಂದ ಊಹಿಸಿ ಜ್ಞಾನ 
ಮಾಡಿಕೊಳ ಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದುದು ಅನುಮಾನವು. (೩) ಹೋಲಿಕೆಯ 
ಮೇಲಿಂದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವದು ಉಪಮಾನವು. (೪) 
44 ಪುಷ್ಪನಾದ ದೇವದತ್ತನು ಹಗಲು ಊಟಮಾಡುವದಿಲ್ಲ; ಆದುದರಿಂದ. 
ಅವನು ರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಾದರೂ ಉಣ್ಣು ತ್ತಿರಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಕು; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಅವನು. 
ಹೀಗೆ ಪುಷ್ಪನಾಗಿರುವದು ಶಕ್ಯವೇ ಇಲ್ಲವೆಂ''ದು ತಿಳಿಯುವದು ಅರ್ಥಾ 
ಪತ್ರಿಯು. ಇಲ್ಲಿ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಒಂದು ಸಂಗತಿಯು ಹೊಂದಬೇಕೆಂದು 
ಮತ್ಕೊಂದನ್ನು ಸಲ್ಪಿಸಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವೆವು. ಹೀಗೆ ಮತ್ತೊಂದರ ಜ್ಞಾನ. 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಸಾಧನವೇ ಅರ್ಥಾಪತ್ತಿಪ್ರಮಾಣವು. (೫) 
ಕಾಣಿಸಬೇಕಾದದ್ದು ಕಾಣಿಸಲಿಲ್ಲೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ ಅಭಾವವನ್ನು ತಿಳಿಸಿ 
ಕೊಡುವದು ಅನುಪಲಬ್ಹಿ ಅಥವಾ ಅಭಾವವು. ಉದಾ:- "ಈ 
ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಮೇಜು ಇದ್ದಿದ್ದರೆ ಕಾಣಿಸಬೇಕಾಗಿತ್ತು; ಆದರೆ ಅದು ಅಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಿಸಲಿಲ್ಲವೆಂದಮೇಲೆ, ಅದು ಅಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇ್ಲವೆಂ''ಬ ಜ್ಞಾನವು. 
ನಮಗಾಗುವದು ಅಭಾವ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ (೬) ಬಬ್ಲವರ ಹೇಳಿಕೆ ಅಥವಾ 
ಅಸೌರುಷೇಯವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರವೇ ಶಬ್ದ ಪ್ರಮಾಣವು. ಈ ಆರೂ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳು ಭಾಟಿರಗೂ ಅದ್ರೆ ಎತಿಗಳಿಗೂ ಸಮ್ಮತವಾಗಿವೆ. 


ಆದರೆ ಈ ಪ್ರಮಾತೃ, ಪ್ರಮಾಣ, ಪ್ರಮೇಯ ವ್ಯವಹಾರವೆಲ್ಲ 
ಅವಿದ್ಯಾವಂತರಿಗೇ ಸರಿ, ಎಂಬದನ್ನು ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ 
ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಯದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕಿರುವ ಅಧ್ಯಾಸಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಲು 
ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ದೇಹದಲ್ಲಿ ನಾನು” ಎಂಬ 
ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ನನ್ನದು? ಎಂಬ ಅಭಿಮಾನವನ್ನು 
ಇಡದಾತನು ಪ್ರಮಾತೃವಾಗಲಾರನು. ಪ್ರಮಾತೃವೆಂದರೆ ಪ್ರಮಾಣ 
ಗಳನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಿ ಅವುಗಳ ಬಲದಿಂದ ಪ ಫ್ರಮೇಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುವವನು, ಇನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳದೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ್ಸ 


೮೬ ನೈಷ್ಯ ರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವ್ಯ ವಹಾರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ದ ಆಧಾರದಮೇಲೆಯೇ ವೇದೇ 
ತರ ಪ್ರಮಾಣಗಳೆಲ್ಲ 'ಿಂತಿರುತ್ಮ ವೆ. ಹಾಗೂ ಆಧಾರವಾದ ದೇಹವಿಲ್ಲದೆ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳು *ಕೆಲಸಮಾಡಲಾರವು. ಮತ್ತು ದೇಹವನ್ನು " ತಾನು' 
ಎಂದು ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಹೊರತು ಯಾವನೂ ಆ ದೇಹದಿಂದೆ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡಲಾರನು. ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಮಾತೃ ಪ್ರಮಾಣ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಲ್ಲ 


ಅವಿದ್ದೆ ಯೇ ಮೂಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂಬದು ಅವರ ಭಾಷ್ಯದ ತಿರುಳು. 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಆರಾಗಿದ್ದರೂ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದೊಂದು ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಒಂದೊಂದೇ ತರದ ವಸ್ಮುಗಳ ಜಾನವಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿನ ಚ್ಹಾನವು ಎರಡು ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದಾಗಲಾರ 
ದೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವಲ್ಲ, ಆದಶೆ ಆಯಾ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ, ಆಯಾ 
ತರದಿಂದ ಆಗುವ ಬ್ಹಾನವು ಬೇರೆ ಸಗ ರಾರು 
ಅರ್ಥವು. ಒಂದೊಂದು ಪ ಡಾ ಒಂದೊಂದು ವೈ ಶಿಷ್ಟ 'ಿವುಂಟು, 
ಕಿಂಬಹ.ನಾ, ಪ್ರಮಾಣವೆಂದರೆ ಎರಡನೆಯ ಯಾವ ಪ್ರ ಸ ೦ದಲೂ 
ತಿಳಿಯದಿರುವ ಜ್ಲಾನವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ, ನಿಶ್ಚ ಯವಾಗುವಂತೆ, ಮತ್ತು 
ಯಾವುದೇ ತರದ ಸಂಶಯವು ಬಳಯವಂತೆ ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಸಾಧನವೇ ಸರಿ. 
(ನೈ. ಸಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೊದಲನೆಯ ಭಾಗ 
ನು ನೋಡಿರಿ.) ಹೀಗೆ. ಒಂದು ಪ್ರಮಾಣವು ತನಗುಚಿತವಾದ ವಸುಗಳ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರಮಾಣದ 
ಸಹಾಯವನ್ನೇ ಅ ಅಪೇಕ್ಷಿಸ ಎವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಹೀಗದು ಸಹಾಯವನ್ನೇ 
ಅಪೇಕ್ಷಿ ಸಿದುದಾದ ಶೆ, ಅದು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಕ್ಕೇ ಅಯೋಗ್ಯು 
ವಾಗುಷಿದು. (ನೈ. ಸಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ನೋಡಿರಿ. ) ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಒಂದು ಜ್ಞಾನಸಾಧನವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು 
ಸರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಅದ ನ್ನ್ನ ಪು ಪುನಃ ಪುನಃ ಹೇಳಿರಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವೂ 
ಸಹ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ( ನೈ. ನಿ. ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ನೋಡಿರಿ.) ಮತ್ತು ಒಂದು ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಅದಕ್ಕು ಚಿತವಾದ ಜ್ಞಾನ 
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ಪರಿಶಿಷ್ಠ ಸ್ಟ ೮೩ 


ಕಾರಣವೂ ಇಲ್ಲ. ಆಯಾ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಆಯಾ ವಸ್ತುಗಳ ಜ್ಞಾನವು 
೧೧ 

ಒಂದೇ ಬಾರೆಗೆ ಆಗಲಿಕ್ಕೇಬೇಕು. ಇದನ್ನೇ ಸುರೇಶ,ರಾಚಾರ್ಯರು 
ನೈ. ನಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೦ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಎರಡನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ 
*. ಮತ್ತು ಬರೇ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಯಾವ ಪ್ರಮಾಣವೂ ವಸ್ತುಗಳ ನಿಜವಾದ 
ಈ ಪ್‌ ಜ್‌ ತೆ ಕ ಪಿ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಲಾರದು '' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಒಂದೊಂದು ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಒಂದೊಂದೇ ತರದ ವಿಷಯಜ್ಞ್ಚಾನ 
ವಾಗುವದೆಂಬದಸ್ಕೆ ಪ್ರನಾಣವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಯೆಂದು ಹೆಸರು. ಎಂತೆಯೋ 
`ಎರಡು ಪ್ರಮಾಣಗಳಲ್ಲಿ ವಿರೋಧವಾಗುವದೂ ಶಕ್ಚವಿಲ್ಲ. (ನೈ. ಸಿ. 
೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ನೋಡಿರಿ. ) 


ಆತ್ಮನು ವೇದೇತರ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಗೋಜಚರನಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದು 
ವೇದಾಂತ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ಇದರ ಮರ್ಮವೇನೆಂಬದನ್ನಷ್ಟು ಈಗ ನೋಡುವ. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮೊದಲಾಡೆ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳೆಲ್ಲ ಹೊರಗಿನ, ಎಂದರೆ ನಮ್ಮಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ವಿಷಯಗಳನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಗ್ರಹಣ ಮಾಡಬಲ್ಲವು. (ನೈ. ಸಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೪೫% 
ಮತ್ತು ೫೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಈ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ 
ಸೋಚರವಾಗುವ ವಿಷಯಗಳೆಲ್ಲ ದೃಶ್ಯವೆಂದರೆ ಜಡವಾಗಿಯೂ, ದೇಶ 
ಈಾಲಾದಿಗಳಿಂದ ಮರ್ಯಾದಿತವಾಗಿಯೂ, ಹೊರಗಿನವಾಗಿಯೂ, ರೂಪ 
ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದವಾಗಿಯೂ ಇರಬೇಕಾಗುವದು. (ನೈ- 
ಸಿ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೪೯ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ.) ಮತ್ತು ಈ ಪ್ರಮಾಣಗಳೆಲ್ಲ 
ಪ್ರಮಾತೃವಿನ ಇಚ್ಚಾ ಪೂರ್ತಿಗಾಗಿಯೇ ಹೊರಟವುಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಆತ್ಮನು ನಿತ್ಯಜ್ಯೋತಿಃ ಸ್ವರೂಪನೂ, ಎಲ್ಲ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿದೆ 
ವನೂ, ಸ್ವತಃಸಿದ್ಧನೂ, ಶಬ್ಧ ಮೊದಲಾದ ಗುಣಗಳಿಲ್ಲದವನೂ, ಅಪ 
ರೋಕ್ಷ ನೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಟ ಸ್ವರೂಪನೂ, ಸ್ವಾರ್ಥನೆಂಡರೆ ತನಗಾ 
ಗಿಯೇ ತಾನಿರತಕ್ಕವನೂ, ಅಪ್ರಮೇಯನೂ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. (ನೈ. ನ 
೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೪೭ ಮತ್ತು ೪೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) 
ಭೌತಿಕವಾದ ಪ ತ್ಯ ಪ್ರಮಾಣವು ಭೌತಿಕ ವಸ್ಮುಗಳನ್ನಷ್ಟೆ ಕೇ ಅರಿಯಬಲ್ಲ 


೮೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ದೆಂದೂ, ಅಭೌತಿಕನಾದ ಆತ್ಮ ನನ್ನದು ಎಂದೂ ತಿಳಿಯಲಾರದೆಂದೂ ಈ 
ಮೊದಲೇ ನೋಡಿದ್ದೇವೆ. ಇನ್ನು, ಅನುಮಾನ ಮೊದಲಾದ ಉಳಿದೆಲ್ಲ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಕೊನೆಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ದ ಮೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವವೆಂದು 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಚನ ಕರಿಂಬೂ ಆತ್ಮನು ಈ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಗೆ ಅಗೋ 
ಚರನು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಅನುಮಾನದಿಂದಾಗುವ ಎಂದಾದರೂ ಪರೋಕ್ಹ 
ವಾಗಿರುವದೇ ಹೊರತು ಅಪರೋಕ್ಸ ವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. (ನೈ. ಸಿ. ೩ನೆಯ. 
ಆಧ್ಯಾಯದ ೫೧ ಮತ್ತು ೫೬ನೆಯ 1 ಕ್ಲೀಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ) ಅದರಂ. 
ತೆಯೇ ಉಳಿದ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಗತಿಯು. ರತಿಯ ಆತ್ಮನು ಯಾವುದೇ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಸಿದ್ಧನಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಅವನು ಬಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣ ವ್ಯವೆ. 
ಹಾರಕ್ಕೆ ಲೀ ಮೂಲವಾದ ಸ ತಃ ಸಿದ್ದ ಜ್ರೆ ೈತನ್ಯ ರೂಸ ವಸ್ತುವಾಗಿರುವನೆಂದೂ 
ವೇದಾಂತಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. (ನೈ. ಸಿ. ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ರ್ಲನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕ ಮತ್ತು ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೭ ಮತ್ತು ೫೭ ನಿಯ ಶ್ಲೋಕ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ) ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ-.. ಆತ್ಮನನ್ನು ವೇದೇಶತರವಾದ 
ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣದಿಂದ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆತ್ಮಜ್ಞಾನ. 
ಕ್ಕಾಗಿ ವೇದಾಂತ ಅಥವಾ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಿಗೇ ಶರಣು ಹೋಗತಕ್ಕದ್ದು.. 


ವೇದವಾದರೂ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ನಾವು ) ತಿಳಿಯುವದೇತಕ್ಕೆ ? ಉಳಿದ. 
ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗದಿರುವ ಹೊಸ ಜ್ಣಾನ: 
ವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವದರಿಂದಲೇ ಸರಿ. ( ಮೇಲೆ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ. 
೧೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟಿರುವ ಟಿಪ್ಪಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ). 
ಪಾರಲೌಕಿಕ ಸುಖದುಃಖಗಳು, ಹಾಗೂ ಅವುಗಳ ಪ್ರಾಪ್ತಿ- ಪರಿಹಾರಗಳ 
ಉಪಾಯಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವದರಿಂದಲೇ ವೇದವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೆನಿಸಿ. 
ಕೊಳ್ಳುವದೆಂಬದನ್ನು ನಾವಲ್ಲಿ ನೋಡಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಅದರ ಮೇಲಿಂದ. 
ಐಹಿಕಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಯಾವ ಜ್ಞಾ ಜನವನ್ನೂ ವೇದವು ಮಾಡಿಕೊಡುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದು ಮಾತ್ರ ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಕೂಡದು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ನ ಕ್ಸ ಅನುಮಾನ 
ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಗೊತ್ತಾಗದ ಐಹಿಕ ಜ್ಞಾನವನ್ನೂ ಕೂಡ 
ವೇದವು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟರೆ, ಆಗದು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೇ ತಿಳಿಯಲ್ಪ ಡುವದು. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ನ ರ್ಳ 


ಉದಾ: « ಗಂಡಸುಮಗನಾಗಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುವವನು ಪುತ್ರಕಾಮೇಷ್ಠಿ 
ಯೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು'' ಎಂದು ವೇದವು ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಈ ವೇದವಾಕ್ಯದಿಂದಾಗುವ ಐಹಿಕ ಫಲವಿಷಯಕ ಚಜ್ಲಾ ನವು ಉಳಿದ. 
ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ಆಗಲಾರದಾದುದರಿಂದ, ಈ ವೇದವಾಕ್ಯವು ಪ್ರಮಾಣ 
ವಾಕ್ಸವೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಇನ್ನು ಉಳಿದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ. 
ಗೊತ್ತಾ ಗುವ ಮಾತನ್ರೇ ವೇದವು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟ ರೆ, ಅಲ್ಲಿ ವೇದವು ಪ್ರನಾಣ 
ವೆಂದು ಆ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವದಿಲ್ಲೆ ದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಸ್‌ 
ವಾಕ್ಯಗಳು ಪ್ರಮಾಣವಾಕ್ಯಗಳಾಗದೆ ಬರೇ ಅನುವಾದಕ ನಾಕ್ಯಗಳೆಂದು 
ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಪ್ರತ್ಛ ಕ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ - 
ಗೊತ್ತಾ ಗುವ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ಮಾತನ್ನು ವೇದವು ಎಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
ಹೇಳುತ್ತಿ ದ್ದರೆ, ಆಲ್ಲಿ ವೇಡಸ್ಸೆ ಜೇಕೊಂದು ತೆರನಾಗಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಬೇಕಾ. 
ಗುವದೇ ಹೊರತು, ಅದೇ ಎಂದೂ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಲಾರದು. «" ನೂರಾರು 
ವೇದಗಳು ಬೆಂಕಿಯು ಶೀತವೆಂದಾಗಲಿ ಅಪ)ಕಾಶವೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಳಿದರೆ 
ಪ್ರಮಾಣವಾಗಲಾರವು'' ( ಗೀತಾಭಾಷ್ಣ. ೧೮ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೬೬ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕ) ಎಂದು ಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾದರು ನಿರ್ಧಿಡೆಯಿಂದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರತ್ವಕ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯದಿರುವ 
ಜ್ವಾನವನ್ನು ವೇದವು ಹೇಳಿಕೊಡುವದೆಂದೇ ವೇದವು ಪ್ರಮಾಣವಾಗುವ.. 
ದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಈ ರೀತಿಯಿಂದ ವಿಚಾರಮಾಡಿದರೆ ವೇದದ ಪೂರ್ವಭಾಗದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ 
ಕಾಂಡವೂ, ಉತ್ತರಭಾಗದಲ್ಲಿ ಜ್ಹಾ _ನಕಾಂಡವೂ ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ಬಿ ರುವವೆ೦ಂದು 
ನಿಶ್ಚಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಉಪನಿಷತ್ತು "ಗಳಲ್ಲಿ ಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮಾ ತಕ್ಕಜ್ಜಾ, ನವೇ 
ಹೇಳಲ್ಬ ಟ್ವಿರುವದೆಂದೂ, ಅದು. ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ. 
ಹೊತ ಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲೆಂದೂ ತಸ ಕೊಡುತ. (ನೈ. ಸಿ. 
೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ನೋಡಿರಿ.) ಆತ್ಮಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಈ ವೇದಭಾಗವು ಯಾಕ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುವದೆಂಡು.- 
ತಿಳಿಯ ಬೇಕೆಂಬದನ್ನು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ನೈ. ಸಿ.ಯೆ ೩ನೆಯ. 


ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೫-೩೮ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಚನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ ದ್ದಾ ರೆ. ಇಷ್ಟೇ 
ಇತ್ರ “ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಹೊಸ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು ಸೂಕಿ ತ 
ವೆಂದು ಚೇಳು. ಸರಿಯಾದರೂ, ವೇದಾಂತಕ್ಕೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಹಚ್ಚು 
-ವದು ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಗೌಣವೇ ಆಗುವದೆಂದು ಸುರೇಶ್ವ ಹು. 
ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ವೇದಾಂತಗಳು ಆತ್ಮ ನವಿಷಯಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಡುವವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಚ ಎ ಯಾಕೆಂದರೆ ಚ್ಜ್ಯಾ ಸರಾ 
“ನಾಡ ಆತ್ಮನು ನಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪನೇ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಅವ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಣಿಸದಾಗಿ 
ಜ್ಞಾನವೇನಾಗತಕ್ಕದ್ದಿದೆ? ) ಆದುದರಿಂದ ಅವ ನ. ಬಗ್ಗೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ 
`ಅಚ್ಚಾನವನ್ನು ಹೊದೆದೋಡಿಸುವ ಕೆಲಸವಸ್ವ ನೆ ತ ವೇದಾಂತಗಳು 
ಮಾಡುವವೆಂದು ಹೇಳುವದು ಹೆಚ್ಚು ಸರಿಯಾಗುವದು. (ನೈ. ಸಿ. ೨ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೦೫ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ ನೋಡಿರಿ.) ಅದೇನೇ ಇರಲಿ; ಬ್ರಹ್ಮಾ 
ತ್ಮೆ *ಕ್ಯುಜ್ಜಾ ನವನ್ನು ಹೇಳಬೇಕೆಂದೇ ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳು ಅಸ್ವಿತ್ರ ದಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿದ್ದು, ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅವು ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಆ ಕೆಲಸ 
ವನ್ನೇ ಅವು ಮಾಡುವದಿಲ್ಲೆಂದು ತಿಳಿಯುವದು ಮಾತ್ರ ತೀರ ಅಸಮಂಜಸ 
-ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಪುಟಿ ೬೪: ಸ್ಥ ಲ ದೇಹನಿವಾರಣೆ 


ಶ್ರೀಮತ್‌ ಸುರೇಶ್ವ ಡಕ ಜಿ ಸೂ ಸಲದೇಹನಿರಾಕರಣೆಯನ್ನು 
ಸ್ವಲ್ಪ ದರಲ್ಲಿಯೇ ಆದರೂ ಚನ್ನಾ ಗಿ ಮಾಡಿದ್ದಾ ರೆ. ಆಉಪ ಪತ್ತಿ ಅಥವಾ 
ಯುತ್ತಿಗಳನ್ನೆ, ಲ್ಲ ಕೆಳಗಿನಂತೆ ಉಪ ಸಂಹಾರಮಾಡಬಹುದು. 


(೧) ಜಡದ್ರವ್ಯವಾದ ಅನ್ನದ ಕಾರ್ಯವಾದುದೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದು 

ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ದೇಹವಾದರೂ ಅನ್ನದ ಕಾರ್ಯವೇ 
`ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ( ಶ್ಲೋಕ ೧೧) (೨) ದೇಹವು ಅನ್ನ ಕಾರ್ಯವಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ; 
ಅನ್ನರೂಪವೇ ಆಗಿದೆ. ( ಶ್ಲೋಕ ೧೨) (ಒ) ದೇಹವು ನಾಶವಾಗಿ 
`ಹೋಗುವದು. ( ಶ್ಲೋ. ೧೩) (೪) ನನ್ನ ದೆಂ'ದು ನಾನೆನ್ನುವ ದೇಹದ 
ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಹೇಳುವವರು ಹಲವರಿದ್ದಾರೆ. ಎಂದರೆ ಜೀಕೆ ಜೀರೆ 
ಜನರ ಆಧಿ ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಳಗಳಗುನ ದೇಹವು ನನ್ನೊಬ್ಬ ನದೇ ಆಗಲಾರದು 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೯೧೬ 


(ಶ್ಲೊ. ೧೪) (೫) ದೇಹವು ಅನ್ನಕಾರ್ಯವೆಂಬುವದು ವೇದದೊಳ 
ಗಾದರೂ ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. (ಶ್ಲೋ. ೧೫) (೬) ವಾಕ್ಯಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ದೇಹವೇ "ನಾನೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನವು ಬಾಧಕವಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ಜ್ಹಾನಿಯ 
ಅನುಭವವು ಆ ಅಭಿಮಾನಕ್ಕೆ (ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. (ಶ್ಲೋ. ೧೮. ) (೭): 
ದೇಹವು ದೃಶ್ಯವಾಗಿದೆ; (೮) ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ಪತ್ತಿ ನಾಶಗಳುಂಟು; ಮತ್ತು 
(೯) ಅದು ಸ್ವಪ್ನದಲ್ಲಿರುವದು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ. ( ಶ್ಲೋ. ೧೯) (೧೦): 
ಅದು ಒಬ್ಬರಿಗೆ ಹಗುರಾಗಿಯೂ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಜಡವಾಗಿಯೂ ತೋರು 
ವದು. ಎಂದರೆ ಅದರಿಂದ ನಿರುದ್ಧ ಕಾರ್ಯಗಳಾಗುವವೆಂದು ಕಂಡು. 
ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಹೇಗೆ ಒಂದೇ ಪ್ರಮೇಯದಿಂದ ವಿರುದ್ಧ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಗಳು ಹೊರಟರೆ, ಆ ಪ್ರಮೇಯವೇ ಸುಳ್ಳೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವದೋ,. 
ಹಾಗೆಯೇ ಈ ದೇಹವೂ ಸುಳ್ಳೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ( ಶ್ಲೋ ೨೦) (೧೧) 
ದೇಹವು "ನಾನಲ್ಲ'ವೆಂಬದು ಸರ್ವಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿದ್ದ 
ಮಾತೇ. ಎಂದರೆ ಆ ಮಾತು ಪ್ರಸಿದ್ಧನೇ ಆಗಿದೆ. ( ಶ್ಲೋಕ ೨೧.) 


ಪುಟ ೬೮: ಚಾರ್ವಾಕರು 


« ಚಾರು: ಲೋಕಸಮ್ಮತೋ ವಾಕೋ ವಾಕ್ಯಂ ಯಸ್ಕ ಸಃ; 
ಚಾರ್ವಾಕಃ '' ಎಂಡು ತಾರಾನಾಥರ ವಾಚಸ್ಪತ್ಯದಕನ್ಲಿ ಈ ಶಬ್ದದ ಸ್ಪಷ್ಟೀ 
ಕರಣವನ್ನು` ಮಾಡಿದೆ. ಎಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಜನರಿಗೆ ರುಚಿಸುವಂತಹ. 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುವವನೇ ಚಾರ್ವಾಕನೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವು. 
ಚಾರ್ವಾಕನೆಂಬುವದು ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನ ಹೆಸರೆಂದೂ, ಅವನು ಬೃಹಸ್ಪತಿ. 
ಎಂಬಾತನ ಶಿಷ್ಯನೆಂದೂ ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. . ಈ ಚಾರ್ವಾಕನೇ ಈ. 
ಮತದ ತತ್ವಗಳನ್ನು ಹರಡಿದ್ದರಿಂದ ಇದು ಚಾರ್ವಾಕಮತವೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧಿ 
ಹೊಂದಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಬ್ರಹಸ್ಪತಿಮತವೆಂದೂ ಹೆಸರು. ಬೃಹಸ್ಪತಿ ಎಂಬ. 
ವನು ಈ ಮತದ ಜನಕನೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವು. ದೇವತೆಗಳ ಗುರುವಾದ 
ಬ್ರಹಸ್ಪತಿಯೇ ದಾನವರನ್ನು ಅಡ್ಡದಾರೀ ಹಿಡಿಸುವಡಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಮತವನ್ನು 
ಪ್ರಸಾರಮಾಡಿದನೆಂದು ಕೆಲವು ಜನರ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿದೆ. ಬೃಹಸ್ಪತಿ ಸೂತ್ರ 
ಗಳೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಸೂತ್ರಗಳೂ ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದವಂತೆ. ಆದರೆ ಸದೃಕ್ಕೆ ಆ 


೯೨ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


`ಸೂತ್ರಗಳು ಉಪಲಬ್ಬವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ; ಬೃಹಸ್ಪತಿಯಾಗಲಿ, ಚಾರ್ವಾಕ 
ನಾಗಲಿ ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲಿದ್ದ ರೆಂಬದನ್ನು » ಅವರು ಯಾವ ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥ 
ಗಳನ್ನು ಬರೆದರೆಂಬದನ್ನು ಹೇಳುವದು ಸ ಕಠಿಣವದೆ. ಅವರ ವಿಷಯಕ್ಕಿನ 
`ನಮ್ಮ ಜ್ಞ್ಞಾ ನವು ತೀರ ಸಂಕುಚಿತರಗಡೆ. ಈ ಚಾರ್ವಾಕಗರಿಗೆ ಲೋಕಾ 
'ಯತಿಕರೆಂಬ ಬೇರೆ ಹೆಸರೂ ಇತ್ತು. ಇವರ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿರುವ 
ಸಂಗತಿಗಳಿಗೆಲ್ಲ ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರ ಸರ್ವದರ್ಶನಸಂಗ್ರಹವೇ ಆಧಾರವು. 
ಜಿಜ್ಞಾ ಸುಗಳಾದ ಹ ಹೆಚ್ಚಿನ ನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ ಆ ಪುಸ [ಕವನ್ನೇ 
ನೋಡಬೇಕೆಂದು ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸ ದಿಶಶಾಶೆವು. 


ಮಹಾಭೂತಗಳೇ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲವೆಂದು ಚಾರ್ವಾಕರ ಅಂಬೋ 
ವಿದೆ. ಇವರು ಆಕಾಶವನ್ನು ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ, ಇವರ ಮತದಂತೆ 
ಗಾಳಿ, ಬೆಂಕಿ, ನೀರು ಮತ್ತು ನೆಲಗಳೆಂಬ ನಾಲ್ಕೇ ಮಹಾಭೂತಗಳಿರುತ್ತವೆ. 
ಇವೇ ದೇಹರೂಪದಿಂದ ಪರಿಣಾಮಹೊಂದಿದವೆಂದರೆ, ಅಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಯದ 


`ಆವಿರ್ಭಾವವಾಗುವದು. ಸುಣ್ಣ, ಎಲೆ, ಅಡಿಕೆ, ಕಾಚುಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸಿ 


ಚಿ 
ದರೆ ಹೇಗೆ ಕೆಂಪು ಬಣ್ಣವು ತೋರಹತ್ಕುವದೋ, ಹಾಗೆಯೇ ಜೈತನ್ಯವು 
ಮಹಾಭೂತಗಳ ಸಮ್ಮಿಶ್ರಣದಿಂದ ಹುಟ್ಟು ವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ದೇಹವೇ ಆತ್ಮವು, ಆತ್ಮವೇ ದೇಹವು. ದೇಹದಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ಜೀವವೆಂಬದು 
ಅಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. ಸ್ವರ್ಗನರಕಗಳಾಗಳಿ, ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳೆಂಬವಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೇ 
ಜಿಲ್ಲ. ಜಗನ್ನ್ನಿ ಬಾನ ಪರಮೇಶ್ವ ರನನ್ನು ಚಾರ್ವಾಕರು ಒಪ್ಪುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಚಕ ಸಾ ಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಶಾಸ ಸೃಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವನ್ನು 
ಒಡ೦ಬಡುವದಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸ್ನದ ಹೊರತು ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಮಾಣವೇ 
`ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. ಚು। ಅವರು ದೇ ಹಾತ್ಮವಾದಕ್ಕೆ ಬಂದು ಮುಟ್ಟಿ ದರು 
ಇದೇ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅವರು ಜಗತ್ಮಿನ ಸೃಷ್ಟಿ ಪ್ರಲಯಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪ 
'ಲಾರರು. ಹಾಗೆಯೇ ಪೂರ್ವಜನ್ಮವಾಗಲಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮವಾಗಲಿ ಅವರಿಗೆ 
ಪ್ಪಿಗೆಯಾಗಲಾರದು. ಇದೊಂದೇ ಜನ್ಮವು ಸತ್ಯವು. ದೇಹವು ಸುಟ್ಟು 
ಹೋದಮೇಲೆ, ಮತ್ತೆಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಜನ್ಮವು 1 ಆದುದರಿಂದ ಇರುವವರಿಗೆ 
“ಯಥೇಚ್ಚವಾಗಿ ವಾ ಹೂಡು: ನಮಗೆ ಯಾವುದರಿಂದ ಸುಖವಾಗು 


ಸರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೯ತ್ತಿ 


ವದೆಂದೆನಿಸುವದೋ ಅದನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬೇಕು. ಎಂತೆಯೇ « ಸಾಲ 
ವನ್ನಾ ದರೂಕೂಡ ಮಾಡಿ ತುಪ್ಪವನ್ನುಣ್ಣಬೇಕೆಂ''ದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ಕಾಕೆ. 
`ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ನ್ಯಾಯಾನ್ಯಾಯವಾಗಲಿ, ಧರ್ಮಾಧರ್ಮವಾಗಲಿ 
ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇದು ಶುದ್ಧ ಜಡವಾದವೆಂದೂ ನಾಸಿಕ 
-ವಾದವೆಂದೂ ಕರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


ಪುಟ ೬೯;ಎಸೂಕ್ರ್ಮದೇಹ. 


ಐದು ಪ್ರಾಣಗಳು, ಐದು ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಗಳು, ಐದು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿ 
-ಯಗಳು, ಮನಸು ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳ ಸಮುದಾಯವೇ ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮ 
ದೇಹವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಈ ಹದಿನೇಳೂ ಘಟಕಗಳು ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮ 
-ಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ, ಎಂದರೆ, ಅಪಂಚೀಕೃತ ಮಹಾಭೂತಗಳಿಂಡ ಹುಟ್ಟಿದ 
-ವಾಗಿರುತ್ತವೆ. . ( ಪಂಚದಶೀ ೧-೨೩ ನೋಡಿರಿ. ) 

ಸ್ಕೂಲಸೂಕ್ಸ್ಮ ೬ ದೇಹಗಳ ನಿರಾಸವನ್ನು ಮಾಡಿ, "ನೀನು ' ಎಂಬ 
-ಪದದ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುವ ಮುಂದೆ, ವೇದಾಂತಿಗಳು 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪಂಚಕೋಶನಿವೇಕವನ್ನು ಮಾಡುವದು ಕಂಡುಬರು 
ತ್ತದೆ. ಈ ಪದ್ದತಿಯು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ತೈತ್ತಿರೀಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. 
(೧) ಅನ್ನ ಮಯ, (೨) ಪ್ರಾಣಮಯ, (೩) ಮನೋಮಯ, (೪) ವಿಜ್ಞಾನ 
`ಮಯ, ಮತ್ತು (೫) ಆನಂದಮಯ ಕೋಶಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನು ಮುಚ್ಚಲ್ಪಟ್ಟಿ 
ರುವನೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಇವುಗಳನ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದು ಸ್ಮೂಲ 
ದೇಹಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಹತ್ತುವಂತಹದು. ಶ್ರೀಮತ್‌ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು 
ನೈಷ್ಟರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿಯ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೧-೨೧ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಕೂಲ 
ದೇಹ ನಿರಾಕರಣೆಯನ್ನಂತೂ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಮುಂದೆ, 
“ಉಳಿದ ನಾಲ್ಯ್ಯೂ ಕೋಶಗಳನ್ನು ಅವರು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ನಿರ್ದೇಶ ಮಾಡಿ, 
“ಅವುಗಳ ಖಂಡನೆಯನ್ನು ಮಾಡಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಅವರು ಸೂಕ್ಟ ಕದೇಹ 
ನಿರಾಕರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಇಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ ಉಪಪತ್ತಿಗಳೆಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಬಿಚ್ಚಿ ನೋಡಿದರೆ, ಪಂಚಕೋಶವಿವೇಕದಿಂದಾಗಬೇಕಾದ ಎಲ್ಲ 
ಕೆಲಸವನ್ನೂ ಅವರು ಮಾಡಿಬಿಟ್ಟ ದ್ಹಾರೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 


೯೪ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಐದು ಪ್ರಾಣಗಳೂ, ಐದು ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯೆಗಳೂ ಕೂಡಿ ಪ್ರಾಣಮಯ. 
ಶೋಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಮನ ಮತ್ತು ಐದು ಜ್ಞಾನೇಂದ್ರಿಯಗಳು ಕೂಡಿ 
ಮನೋಮಯ ಕೋಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಐದು ಜ್ಣಾ ನೇಂದ್ರಿಯಗಳೂ 
ಬುದ್ಧಿಯೂ ಕೂಡಿ ವಿಜ್ವಾನಮಯಕೋಶವಾಗುತ್ತ ದೆ. ಬೀಸೆ ಈ ಮೂರೂ 
ಕೋಶಗಳ (ಪಂಚಡದಶಿಯ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೪-೩೫ನೆಯ ನುಡಿ. 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ಘಟಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ, ಇವೆಲ್ಲವೂ ಕೂಡಿಯೇ 
ಸೂಕ್ಷ ಕ್ರದೇಹವಾಗುವದೆಂಬದು ಒಡೆದು ಕಾಣುವಂತಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮ ಅಥವಾ ಲಿಂಗ ಶರೀರನಿರಾಸದಲ್ಲಿ ಈ ಮೂರೂ ಕೋಶಗಳ ನಿರಾ. 
ಸವು ಅಡಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. (ಪಂಚದಶೀ ೧-೪೦ ನೋಡಿರಿ.) 
ಈಾರಣ ಶರೀರವಾದ ಅವಿದ್ಯೆಯೊಳಗಿರುವ ಮಲಿನ ಸತ್ತವೇ ಪ್ರಿಯ್ಲ 
ಮೋದ, ಪ್ರಮೋದ (ಎಂದರೆ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಇಷ್ಟ ವಸ್ತುವಿನ ದರ್ಶನ. 
ಲಾಭ, ಮತ್ತು ಭೋಗಗಳಿಂದಾಗುವ) ಸುಖ ವಿಶೇಷಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ. 
ಹೊಂಡು ಆನಂದಮಯ ಕೋಶ'ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. (ಪಂಚದಶೀ 
೧-೩೬ ನೋಡಿರಿ.) ಇದರ ಖಂಡನೆ ನೆಯನ್ನಾ ದರೂ "ಸುರೇಶ್ವ ರಾಜಾರ್ಯರು 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ. ಎಂದರೆ ನಾಲ್ಕೂ ಕೋಶಗಳ 
ಮಿ೦ಡನೆಯು ಇಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟಾ ಫರೆಯಾಗಿಯೇ ಆಗಿದೆ. ಪಂಚಕೋಶ ವಿವೇಕ 
ವನ್ಫೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆನ್ನು ವವರು ತೈತ್ತಿರೀಯೋಪನಿಷ 
ತಿನ ನ ಮೇಲಿನ ಶ್ರೀ. ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಭಾಷ್ಯವನ್ರೂ » ಅದರ ಮೇಲಿನ: 
ತ್ರೀ. ಸುರೇಶ್ವ ರಾಜಾರ್ಯರ ವಾರ್ತಿಕವನ ್ಟೂ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು. ಇದೇ 
ಪ್ರಸ್ತಕದ ೩ನಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೨೧ನೆಯ ಶಾ ಫ್ಲೀತದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ರರರು.: 
ಪಂಚಕೋಶ ವಿವೇಕವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟ ಕೈವಾಗಿಯೇ ಉಲ್ಲೆ ಸ್ಲೇಖಿಸಿದ್ದಾ ರೆ 


ಈ ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮ ದೇಹಕ್ಕೇ ಲಂಗದೇಹವೆಂದೂ ಹೆಸರು. ಬುದ್ದಿ 
ಆಥವಾ ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ಮೂಜಕಂತ ತೋರುವ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ಯದ ಆಭಾಸ. 
ಅಥವಾ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವೇ ಜೀವವೆಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ವಾಗಿ ಕುಕ 
ಜೀವನವೆಂದು ಏತಕ್ಕೆನ್ನಬೇಕೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ಅದ್ವೈತ "ಪ ದಾಂತಿಗಳಲ್ಲಿ ಐಕ 
ಮತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆ ಸೂಕ್ಚ್ಮವಾದ ಮತ್ತು ಗಹನವಾದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೯೫ 


ಸೆದ್ದಕ್ಕೆ ಸೇರುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ. ಜೀವದ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಭಿನ್ನಾಭಿ 
ಪ್ರಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಮೂರು ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು: (೧) ಅವಜ್ಹೇದ 
ವಾದ್ಯ (೨ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವಾದ, ಮತ್ತು (೩) ಆಭಾಸವಾದ. ಕೊಡದಿಂದ 
ಅವಚ್ಚಿನ್ನ ವಾಡ (ಐ೦ದರೆ ಉಳಿದುದರಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಬ್ಲಟ್ಟಿ, ಅಥವಾ ಇಷ್ಟೇ 
ಎಂದು ಮರ್ಯಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ) ಆಕಾಶಕ್ಕೂ ಮಹಾಕಾಶಕ್ಕೂ ಇರುವ ಸಂಬಂ 
ಥವೇ ಜೀವಾತ್ಮ ಪರಮಾತ್ಮರ ನಡುವೆ ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳುವವರ ಪಕ್ಷವು 
ಅವಜ್ಜೇದಡವಾದವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಕೊಡವೆಂಬ ಉಪಾಧಿಯಿಂದ 
ಉಡಿಕೊಂಡಾಗ ಮಹಾಕಾಶವೇ ಘಟಾಕಾಶವಾಗುವಬು. ಆದರೆ ನಿಜ 
ವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಎರಡೂ ಒಂದೇ. ಘಟಾಕಾಶವು ಮಹಾಕಾಶದ ಅವ 
ಯವವಾಗಲಿ, ವಿಕಾರವಾಗಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಬ)ಹ್ಮಸೂತ್ರ ಶಾಂಕರ 
ಭಾಷ್ಣದ ಮನೇಲೆ ಭಾಮತೀ ಎಂಬ ಓೇಸೆಯನ್ನು ಬರೆದು ಪ್ರಸಿದ್ದರಾದ 
ವಾಚಸ್ಪತಿಮಿಶುರು ಈ ಮತದ ಪುರಸ್ಕೃರ್ತರು. (೨) ಅಜ್ಹ್ವಾನದಲ್ಲಾಗಲಿ 
ಅಥವಾ ಅಂತಃ ಕರಣದಲ್ಲಾಗಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ನದ ಪ್ರತಿ 
ವೇ ಜೀವವೆಂದು ಹೇಳುವವರು ಹಲವರಿರುವರು. ಇದರಲ್ಲಿಯೂ 
| 


ಬ 
ಒಳಭೇದಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಪ್ರತಿಬಿಂಬ ಮತ್ತು ಆಭಾಸಗಳಲ್ಲ 


ರುವ ಭೇದವು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ನ್ನಡಿಯಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಮುಖದ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸ್ಮಟಿಕದೊಳಗೆ ಕಾಣುವ ದಾಸಾಳದ ಹೂವಿನ ಸೆಂಬ 


ಣ್ಣವು ಮಾತ್ರ ಆಭಾಸವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಬಿಂಬದಲ್ಲಿ ಬಿಂಬವು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಮೂಡಿರುತ್ತದೆ; ಆಭಾಸದಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಹಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. (ಅಲ್ಲಿ 
ಕ್ಷಳ್ಥ/ಇಷಷಗಾಗಳ; ಇರುವದು ) ಇರಲಿ. ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಶಿಷ್ಯ 
ಠಾಡ ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮ, ಪದ್ಮಪಾಡಾಚಾರ್ಯೆ, ಪ)ಕಾಶಾತ್ಮ, ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯ 
ಮೊದಲಾದವರು... ಈ ಮತದ ಪುರಸ್ಕೃರ್ತರು. (೩) ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ಯದ ಆಭಾಸವೇ ಜೀವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಶ್ರೀಮತ್‌ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯಕೇ ಈ ಮತದ ಪುರಸ್ಕೃರ್ತರೆಂಡು 
ಪ್ರಸಿದ್ದಿಯದೆ. 
 ತನಗೇತಾಶ್ಮ ೫೧೯1ರ] ಕ1ನತ್ತಾಷ ಇ | 
ಸಷತ10೫೮1 ಸಗಾಇಗಿಗಾ73 ॥ 


ಪ. ೧ ಒಟ್ಲಿಿಶಿಒ೩೧೦ 


೯೬ ನೈಷ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಆದರೆ ಆದ್ರೆ ಎತವೇದಾಂತಿಗಳೆಲ್ಲರೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಜೀವದ ಕಾಲ್ಬನಿಕತೆ 
ಯನ್ನು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಲ್ಲವನ್ನೂ, 
ಕೊಟ್ಟಿರುತ್ತಾರೆ. ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದನ್ಲಿ «ಪ್ರತಿಬಿಂಬ ಮತ್ತು "ಆಭಾಸ ' 
ಶಬ್ದ ಗಳೆರಡೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ವೆ. ಗೌಡಪಾದಾ 
ಚಾರ್ಯರೂ, ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ ಈ ಮೂರೂ ವಾದದ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರಾದರೂ 
ಎಲ್ಲ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಗುಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟರೂ, ಆಭಾಸ 
ವಾದಕ್ಕೆ ಅವರು ಹೆಚ್ಚು ಪಕ ಪಾತವನ್ನು ತೋರಿಸುವರೆಂದೆನ ಬಹುದು. 
೫ ಜ್‌ ಬಟು ಲ್ಲ ಲ್ಗ 


ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ಅನೇಕ ಪ್ರಕರಣ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ದಿ ಅಂತಃಕರಣದೊಳಗಿನ ಚಿದಾಭಾಸವೇ ಜೀವವೆಂದು ಉಲ್ಲೇಖಿ 
ಸಿದ್ದಾರೆ. ಉದಾ: ಲಘುವಾಶ್ಯವೃತ್ತಿಯೊಳಗೆ 


ಇ17777ನ) ಶ್ರಗಿಗಕ: ಪರೇಷ1್ರಂಪರ1ರವ1: ॥ ಇ || 
ಈ ಇತ್ತ ಪ್ರಷಿತ್ಸ ಹನೆಸ1ಫತ್ತಾತಿ 7೫1 1 3 |! 


ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅವರನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸುವ ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥಕರ್ತ 
ರಾದರೂ ಅದನ್ನೇ ಲಕ್ಷ ದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಸೂಕ್ಸ್ದ ಒದೇಹದಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಈ ದೇಹವೇ ಸಂಸಾರಮಾಡುವದೆಂದೆನ್ರ 
ಬಹುದು. ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧ನೆಯ ಪಾಡದ 
೧-೬ ಸೂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಈ ವಿಷಯವು ಚರ್ಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಇಂತಹ ಜೀವನೇ 
ಲೋಕಾಂತರಕ್ಕೆ ಹೋಗುವನೆಂದೂ ದೇಹಾಂತರವನ್ನು ಪಡೆಯುವನೆಂದೂ 
ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. ಜೀವರೂಪಿಯಾದ ಈ ಚಿದಾಭಾಸನಿಂದ ಶುದ್ಧ ಜೈತನ್ಯ 
ವನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸುವದೇ ವೇದಾಂತದ ಮುಖ್ಯ ಕೆಲಸವು. "ಅದು ನೀನು 
ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವೂ ಇದೇ. ಆ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ 
:ನೀನು' ಎಂದು ಸಂಬೋಧಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲಿ "ಚಿದಾಭಾಸ'ವೆಂದಾ 
ಗಲಿ, ಅಥವಾ "ಶುದ್ಧಚಿತ್‌' ಎಂದಾಗಲಿ ಒಂದೇ ಅರ್ಥವಿರುವದಿಲ್ಲ. 
ಇವೆರಡೂ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸದೆಯೇ ಶ್ರುತಿಯು ಆ ವಾಕ್ಯವನ್ನು 


ಪಂಶಿಷ್ಟ್ರ ೧ ೯೭ 


ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಮಾತ್ರೆ ಆ ವಾಕ್ಯದ 
ಅರ್ಥವು ಹೊಂದುವದು; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಇಲ್ಲ. ( ಉಪದೇಶಿ ಸಾಹಸ್ರೀ. 
೧೮-೭೮. ) 


ಇಲ್ಲಿಯೇ ಇನ್ನೊಂದು ಪ)ಶ್ನವನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುವದು ಸಮಂಜಸ 
ವಾಗಬಹುದು. ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ಆ ಪಶ್ವವು ಬಂದೇ 
ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆ ಬಗ್ಗೆ ಒಂದೆರಡು ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುವದು 


ಸರಿಯಾಗುವಡು. 


ಐದು ಪ್ರಾಣಗಳು, ಹತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯಗಳೆಂದು ನಾವು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಸ ಸೂಕ್ಚ್ದ ೬ ದೇಹಘಟಕಗಳನ್ನು ಯಾರಾದರೂ ಒಪ್ಪಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಇವುಗಳ ಹೊರತಾಗಿ ಇರುವ ಬುದ್ಧಿ. ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು ್ಸಗಳೆಂದರೇನೆಂಬುದೇ 
ಈಗ ನೋಡಬೇಕಾದ ಮುಖ್ಯ ಪ್ರಶ್ನೆ. 


ತಮ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ;ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಈ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ( ಎಂದರೆ ಅ. ೨. ಪಾ. ೩ ಸೂ. 
೩೦ ರಲ್ಲಿ) ಜೀವನ ಜೀವತ್ತವಿರುವವರೆಗೆ ಆತ್ಮನಿಗೂ ಬುದ್ಧಿಗೂ ಸಂಬಂಧವು 
ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲವೆಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬುದಿಯೇ ಆತ್ಮನ ಉಪಾಧಿ 
ಯಾದೊಡನ್ಕೆ ಆತ್ಮನು ಜೀವನಾಗಿ ಸಂಸಾರಮಾಡಹತ್ತುತ್ತಾನೆ. 
ಮೋಕ್ಟ ವಾಗುವವರೆಗೂ ಈ ಬುದ್ಧಿಯ ಈ ಸಂಯೋಗವು ಆತ್ಮನಿಗೆ 
ತಪಿ ದ ಲ್ಲ. ಕಿಂಬಹುನಾ, ಅದನ. ನ್ಫ್ಟು "ತಪ ಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವದೇ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದು 


ಹೇಳಬಹುದು. 


ಇನ್ನು ಈ «ಬುದ್ಧಿ' ಯೆಂದರೇನು? ಅದನೆ ಕೆ ಒಪ್ಪಬೇಕು? 
ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತ ರವನ್ನು ಎಟಾರ್ಯಿಕೇ 
ಕೊಟ್ಟಿರುತ್ತಾರೆ. (ಬ್ರ. ಸೂ. ಭಾ. ೨-೩-೩೨). ಅಲ್ಲಿ ಚಪ ಹೇಳುವ 
ದೇನೆಂದರೆ-- ಆತ್ಮನ ಉಪಸವಿಕೊಡ ಪ ಅಂತಃಕರಣಕ್ಕೆ ಮನವೆಂದೂ, 
ಬುದ್ದಿಯೆಂದೂ, ವಿಜ್ಞಾ ಶನವೆಂದೂ, ಚಿತ್ತವೆಂದೂ ಬೀಕೆಟತೆ ಕಡೆಗೆ ಹೆಸರು 
ಕೊಡುವದನ್ನು ನಾವು ನೋಡುತ್ತೇವೆ. ಎಷ್ಟೋ ಕಡೆಗೆ ಅದರ ವೃತ್ತಿ 


೯೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಭೇದದಿಂದ ಸಂಶಯವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳ ಅಂತಃಕರಣವನ್ನು ಮನಸ್ಸೆಂದೂ, 
ನಿಶ್ಚಯವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳದ್ದನ್ನು ಬುದ್ದಿಯೆಂದೂ ಕರೆಯುವದುಂಟು. ಇಂತಹ 
ಈ ಅಂತಃಕರಣವು ಇದ್ದೇಇರುವದೆಂದು ನಾವು ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕು. ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ ಒಂದೇಸವನೆ ಬ್ಲಾನವಾಗುತ್ತಿರುವದೆಂದಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಎಂದೂ 
ಬ್ಲಾ ನವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂದಾಗರಿ ಒಪ್ಪಬೇಕಾದೀತು. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಿಷ 
ಯಾನುಭವಕ್ಕೆ ಆತ್ಮಾ, ಇಂದ್ರಿಯ ಮತ್ತು ವಿಷಯಗಳಂತೂ ಬೇಸೇ 
ಬೇಕು. ಆದರೆ ಇವು ಮೂರೂ ಇದ್ದಾಗ್ಳೂ ಕೂಡ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ನಮಗೆ 
ವಿಷಯಜ್ಹಾನವಾಗುತ್ತದೆ; ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇವುಗಳ 
ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೊಂದು ಪದಾರ್ಥವಿರುವದೆಂದು ನಂಬುವದು ಒಳಿತು. 
ಯಾವುದರ ಲಕ್ಸ್ನ ಮತ್ತು ಅಲಕ್ಷ ಗಳಿಂದ ವಿಷಯಜ್ಹಾನ ಮತ್ತು ಅದರ 
ಅಭಾವಗಳಾಗುವವೋ ಅಂತಹ ಮನಸ್ಸು ಇ.ರುವದೆಂದು ನಾವು ಒಪ್ಪಲೇ 
ಬೇಕಾಗುವದು. ಯಾವನೊಬ್ಬನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಜೆನ್ಪಾಗಿದ್ದು, ಅವುಗಳಿಂದ 
ಅವನು ಯಾವದೊಂದು ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಅವನಿಗೆ 
ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಆ ಪದಾರ್ಥದ ಬ್ಲಾನವೇ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಅಂಥಲ್ಲಿ ಅವನು 
ಶೂನ್ಯಮನಸ್ವನಾ!ರುವನೆಂದೂ, ಅವನ ಮನಸ್ಸೇ ಆ ಡೆಗೆ ಇರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದೂ ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ಅನುಭವಗಳ 
ಉಪಪತ್ತಿಯನ್ನು ಹಚ್ಚಬೇಕಾದರೆ ನಾವು ಅಂತಃಕರಣದ ಅಸ್ತಿ ಲ್ಪ 
ಪ್ಪಲೇಬೇಕು. ಮತ್ತು ಇದಕ್ಕೆ ಶ್ರುತಿಯ ಆಧಾರವಾದರೂ ಇರುತ್ತದೆ. 


ವಿ 


ಶ್ರೀಶಂಕರಾಜಾರ್ಯರವರ ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯಿಂದ "ಅಂತ8ಕರಣ' 
ವೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮಹತ್ವವು ಗೊತ್ತಾಗುವಂತಿದೆ. ಅಂತಃಕರಣದ ಅಸ್ತಿ 
ತ್ತದ ಬಗ್ಗೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣವನ್ನೂ ಕೊಡಬಹುದು: ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ವ್ಯಾಪಾರವನ್ನು ಸೇಂದ್ರೀಕರಿಸುವ-ಶೇಖರಿಸುವ-ಅಥವಾ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಕೂಡಿಸುವ-ವಸ್ಮುವೊಂದು ಬೇಕೇಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ 
ಬರೇ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಮೇಲಿಂದ ಈ ಕೆಲಸವು ಸಾಗಲಾರದು. ಇರಲಿ. ಈ 
ಅಂತಃಕರಣವು ತೈಜಸವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಅಪಂಚೀಕೃತ ಮಹಾಭೂತ 
ಗಳ ಸತ್ವ್ವಾಂಶದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುತ್ತದೆ; (ಪಂಚದಶೀ ೧-೨೦) ಮತ್ತು ದೇಹ 


ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ವೇದಾಂತ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ, ಅಥವಾ ಮನೆ 
ಸ್ಸನ್ನು ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿನಿರುವರೆಂಬದು ತಿಳಿಯುವಂತಿದೆ. 
ಇವುಗಳ ಸಾಮಾನ್ಯಾರ್ಥವು ಅಂತಃಕರಣವೆಂದಾಗುತ್ತಿದ್ದು, ಅದರ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ವಾದ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೇ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ ಹೇಳುವದಾದಲ್ಲಿ ಈ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶಬೃಗಳ 
ವಿಶೇಷಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ ಬೇಕು. ಪೃಸ್ಮುತ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
ಈ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಸವಾಗಿ ಅಂತಃಕರಣವೆಂಬರ್ಥವನ್ನೇ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳೆ 
ಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಅರ್ಥವು ಸುಲಭವಾಗಿಯೇ ತಿಳಿಯುವದು. 


ಪ್ರಟ ೭೩೩: «ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನೆಂ'ಬ ವಾಕ್ಯವು 
4 ನಾನೆಂ 'ಬದನ್ನು ತಿತ್ತಿಹಾಕುತ್ತದೆ 


"ಅಹಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ ಅಥವಾ "ತತ್ತ್ವಮಸಿ ' ಮೊದಲಾದ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳು ಅವುಗಳೊಳಗಿನ ಪದಗಳಿಂದ ಒಂದೇ ಅದ್ದಿತೀಯ ಆತ್ಮವಸ್ಥುವಿನ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತವೆಂದು ವೇದಾಂತ ಸಿದ್ಧಾಂತವದೆ. 
"ಅಹಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ' ಎ೦ಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಹಂ-ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದೂ, /ತತ್ವ್ವಮಸಿ' 
ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ತತ್‌ ತ್ವಂ ಎಂದೂ ನಮಗೆ ಆ ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಸೇಳಿದೊಡನೆ 
ಬೋಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಎರಡು ಪದಗಳು ಒಂದೇ ವಸ್ತುವನ್ನು 
ತೋರಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ ಆ ಪದಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವಿರುವದೆಂದು* ನಾವು 
ನಂಬುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಮೇಲಿನ ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ " ನಾನು ' ಅಥವಾ " ತ್ವಂ' 
ಪದಗಳು ಜೀವವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತವಷ್ಟೆ ಕೇ? ಇನ್ನು ಜೀವಬ್ರಹ್ಮರಕ್ಲಿ ಇದ್ದ 
ಕ್ಕಿದ್ದ ತೆ ಐಕ್ಯವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳೊಳಗಿನ : ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವನ್ನು ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕು, ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಹುಟ್ಟು ತ್ತದೆ. 





* ಇದೇ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಭಾಷಾಂತರದ ೧೩೧ನೆಯ ಪುಟದಲ್ಲಿ ಇದರ ವಿವರಣೆಯು 
ಬಂದಿದೆ, 


೧೦೦ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ವೇದಾಂತಿಗಳು ಎರಡು * ತೆರನಾಗಿ ಬಿಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಂದಕ್ಕೆ " ಬಾಧಾಯಾಂ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯ 'ವೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಂದಸ್ಕೆ 
" ಐಕ್ಣೆ ತ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯ ವೆಂ'ದೂ ಹೆಸರುಗಳು. ಯಾವದು ಗಿಡದ 
ಬೊಡ್ಡೆ ಯಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿ ಸ್ಯ ಬ, ಅದು ಬೊಡೆ ಕೈಯಲ್ಲ, ಮನುಷ್ಯನು ' ಎಂಬ 
ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ತರದ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವು ವಿವರಿಸಲ್ಪ ಟ್ರಿ ದೆ. 
ಗಿಡದ: ಬೊಡ್ಡೆ ಮತ್ತು ಪುರಷ ಶಬ್ದಗಳೆರಡೂ ಇಲ್ಲಿ ಎಂದೇ ವಸು ವೇ 

ಉಬಂಧಿಸಿರುವದರಿಂದ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವಿರುವದೆಂದು 
| ವೆ, ಆದರೆ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಗಿಡದ ಬೊಡ್ಡೆಯು ಮನುಷ್ಯನಾಗುವ ವ 
ದಾಗಲಿ, ಮನುಷ್ಯನು ಗಿಡದ ಬೊಡ್ಡೆಯಾಗುವದಾಗಲಿ ಎಂದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಆದುದರಿಂದ ಈ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯದ ಉಪಪತ್ಮಿಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಹೇಳಿ 
ಕೊಡಬೇಕು? ಇಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ವಸ್ಮುವಿನ ಬಗ್ಗೆ ಎರಡು ತಿಳಿವಳಿಕೆಗಳಿದು, 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯಾಗಿಯೂ ಇನ್ನೊಂದು ಸರಿಯಾದ 
ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಾಗಿಯೂ ಇರುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆ 
ಯನ್ನು ಸರಿಯಾದ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶಪಡಿಸುತ್ತದೆ. 
"ಪುರುಷನೆಂ'ಬ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಂದ ಇಲ್ಲಿ " ಗಿಡದ ಬೊಡ್ಡೆಯೆಂ'ಬ ತಿಳಿವಳಿ 
ಕೆಯು ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಒಂದು ಕಲ್ಪನೆಯು ನಾಶವಾಗಿ 
ಹೋದೊಡನೆ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಸಮಂಜಸವಾಗಿ ಹೊಂದು 
ತ್ತದೆ. ನೈ. ಸಿ. ಯೊಳಗೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೂ 
ಇದೇ ತರದ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯದ ಇನ್ನೊಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 4 ಈ ಹಾವು ಹಾವಲ್ಲ; ಹಗ ವೆಂ'' ಡು ನಾವು ಹೇಳು 
ತ್ತೇವೆ" 'ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ ನಾವು ಇಷ್ಟೊ ೂತ್ಮಿನ ವರೆಗೆ ಯಾವುದನ್ನು 
ಹಾವೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೆವೋ ಅದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಹಗ್ಗವೇ ಸರಿ 
ಯೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಹಾವಿನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯು ಹಗ್ಗದ 
ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿ೦ದ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಷ್ಟವಾಗಿಹೋಗುತ್ತದೆ. ಅದ 


ಶು ಸಿದ್ಧಾಂತಲೇಶಸಂಗ್ರಹ (ಮೂಲ) ಪುಟ ೧೨೦-೧೨೩ ನೋಡಿರಿ. ಅದರ 
ಭಾಷಾಂತರದ ೧೬೪-೧೬೫ ಪುಟಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. ಮತ್ತು ಪಂಡದಶಿಯೊಳಗೆ ೮ನೆಯ 
ಪ್ರಕರಣದ ೪೨-೪೭ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ. ಸ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟೆ ೧ ೧೦೧ 


ರಂತೆಯೇ "ಅಜಂ ಬ್ರಹ್ಮಾಸ್ಮಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ 
ಕಲ್ಪಿತವಾದ ಸ್ಯ ಜು ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಹಾನದಿಂದ ಹೊಡೆದೋಡಿ 
ಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು. 

ಆದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಈ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಣವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬಹುದು. ಮೇಲಿನ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪಡವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ನಾಶಮಾಡಿ ಸಾಮಾನಾಧಿಕರಣ್ಯವನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರೆ ರೆ ಈ ಪಕ್ಷ ದಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಪದವನ್ನೂ ನಷ್ಟಪ ಡಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ. "ಅಹಂ' 'ಸೂದ 
ಲಾಡ ಪಡಗಳ ವಾಟ್ಜಾ ರ್ಥೆವನ್ನು ತಕ್ಕೊಳ್ಳ ದೆ ಅವು ಲಕ್ಟ, ಣೆಯಿಂದ 
"ಬ್ರಹ್ಮ ' ಮೊದಲಾದ ಪಠಗಳಿಂದ. ಬೋಧವಾಗುವ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ತೋರಿ 
ಸುತ್ತವೆಂಡು ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಮಾಡಿದರೆ ಎರಡೂ "ದಗ ಛಲ್ಲಿ 
ಐಕ್ಯವಿರುವದೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುವದರಿಂದ ಈ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ "ಐಕ್ಯೇ ಸಾಮಾನಾ 
ಧಿಕರಣ್ಯ ಪ ಪಕ್ಚ' ವೆಂದು ಹೆಸರು. ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ, ವಾಗಿ ಎಲ್ಲ ವೇದಾಂತ 
ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಪಕ್ಷವನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತ ದೆ ಪಂಚ 
ಪಾದಿಳೆಯ ಮೇಲೆ 'ನಿವರಣೆಯನ್ನು ಬರೆದು ಪೈಸಿದ್ದರಾದ ಪ್ರಕಾಶಾತ್ಮರು 
ಈ ಪಕ್ಚವನ್ನು ಒಳ್ಳೇ ವಿಸ್ಮಾ ತ ಮಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸುರೇಶ್ವರಾ 
ಚಾರ್ಯರಾದರೂ ನೈ ಸಿ.ಯ ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಈ ಪಕ್ಷ ವನೆ ೀ 
ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. (ಉದಾ: ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ "೨ನೆಯ ತ್ಲೊ ಕವನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ. ) ಆದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ನೈ. ಸಿ.ಯ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
ರ್ತಿನೆಯ ಶ್ಲೋಕಡಲ್ಲಿಯೂ, ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೨೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ 
ಲ್ಲಿಯೂ "ಬಾಧಾಯಾಂ ಸಾಮಾನ್ಯಾಧಿಕರಣ್ಯ'ದ ಪಕ್ಷವಾದರೂ ತೀರ 
ಸ್ಪಷ್ಟ ಸವಾಗಿಯೇ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಲ್ಪ ಟ್ಟಿ ದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇವೆರಡೂ ಪಕ್ಸ ಗಳು 
ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿದ್ದ ವೆಂದು ತಿಳಿದರೆ ತಪ್ಪಾ ಪ್ಪಾಗಲಕ್ಕಿಲ್ಲ. 
ಬೇಕಾದವರು ಬೇಕಾಡ ಪಕ್ಸ ವನ್ನ ನುಸರಿಸಲ,, ಮಹಾವಾಕ್ಯಜ್ಜಾ ನ್‌ 
ವನ್ನೊ ೦ಡುು ಪಡಳೊಂಡರೆ ಎಂಬದು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವು. "" ಯಾರಿಗೆ ಯಾವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ ಆತ್ಮಜ್ಞಾ್ವಾನವಾಗು 
ವದೋ ಅದೇ ಸರಿಯಾಡುದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂ ''ದು ಅವರೇ ಇನ್ನೊಂದೆ 
ಡೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


೧೦೨ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಪುಟ ೮೩ :.ಎಸೋಮಶರ್ಮಿಶಾ 

ಸೋಮಶರ್ಮಪಿತಾ ಎಂದರೆ ವಾಜಕರಿಗೆ ಪರಿಚಯದವನಾಗಿದ್ದ 
ಶೇಖಮಹಮ್ಮದನೇ ಸರಿ, ಅವನೊಬ್ಬ ಅತಿ ದರಿದ್ರನಾದ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯು. 
ಅವನು ಭಿಳ್ಹೆಯಿಂದ ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟಿ ತುಂಬಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದನು. ಒಮ್ಮೆ 
ದೇಶದಲ್ಲೆಲ್ಲ ದುರ್ಭಿಕ್ಟ್‌ ವಾದಾಗ ತನಗೆ ಭಿಕ್ಸೆ ಯಲ್ಲ ಸಿಕ್ಕ ಹಿಟ್ಟನ್ನು 
ಕೈಯಲ್ಲಿ ಭಿಕ್ಬಾಪಾತ್ರೆಯೊಳಗೆ ಹಿಡುಕೊಂಡು ಪರ್ವತದ ಮೇಲಿರುವ 
ಒಂದು ಗಿಡದ ನೆರಳಿಗೆ ಬಳಲಿ ಬಿದ್ದುಕೊಂಡಾಗ ಕೆಳಗೆಬರೆದಂತೆ ಮನೋ 
ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ನಂತೆ ಈ ಹಿಟಿ ನಿಂದ ನಾನು *ಲವು ಆಕಳು 
ಗಳನ್ನು ಇೊಂಡು ಬೆಳಿಸಿದೆನೆಂದರೆ, ಎಷ್ಟೋ ಹೋರಿಗಳು ಹುಟ್ಟುವವು. 
ಅವುಗಳಿಂದ ಒಕ್ಕಲತನವನ್ನು ಮಾಡಹತ್ತಿದೆನಂದರೆ ಧನಧಾನ್ಯಾದಿಗಳೆಲ್ಲ 
ಹೇರಳವಾಗಿ ಸಿಕ್ಕಹತ್ತುವವು. ಅಲ್ಲಿಂದ ಮನೆಮಾಡಿಕೊಂಡು ಸೇವೆಗಾಗಿ 
ಎಷ್ಟೋ ದಾಸದಾಸಿಯರನ್ನು ನಿಯಮಿಸಿಕೊಳ್ಳುವೆನು. ಆ ವೈಭವಕ್ಕೆ ಮರು 
ಳಾದವರು ನನಗೆ ಕನ್ಯಾರತ್ನವನ್ನರ್ಪಿಸಬೇಕೆಂದು ಎಡತಾಕಹತ್ತುವರು. 
ಲಗ್ನವಾದ ಮೇಲೆ ಗಂಡುಮಗನನ್ನು ಹಡೆದು ಅವನಿಗೆ ಸೋಮ ಶರ್ಮ 
ನೆಂದು ಹೆಸರಿಡುವೆನು. ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಹೆಂಡತಿಯು ಗೃಹಕೃತ್ಯ 
ದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿ, ತನ್ನ ಬೆನ್ನುಹತ್ತಿ ಅಳುತ್ತಿರುವ ನನ್ನ ಸೋಮಶರ್ಮನನ್ನು 
ನೋಡದೇ ಅಡ್ಡಾಡಹತ್ತಿದೊಡನೆ, ನನಗೆ ಸಿಟ್ಟುಬಂದು ನಾನು ಆಳೆ 
ಯನ್ನು ಹೀಗೆ ಹೊಡೆಯುವೆನು-- ಎಂದು ಕೈ ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ಕಲು, ಭಿಕ್ಬ್ವಾ 
ಪಾತ್ರವೆಲ್ಲ ಒಡೆದು ಚೂರಾಗಿ ಹಿಟ್ಟೆಲ್ಲ ನೆಲದ ಪಾಲಾಯಿತು. ಆಗ 
ಅಯ್ಯಯ್ಯೋ ಇನ್ನೇನು ಮಾಡಲಿ, ಎಂದು ಆ ತಂದೆಯು ಅಳಹತ್ತಿದನಂತೆ | 


ಪುಟ 6೫ :--ಶಬ್ದಗಳ ಶಕ್ತಿ 


ಒಂದೊಂದು ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಒಂದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟಾರ್ಥವಿರುತ್ತದಷ್ಟೇ ? 
ಹೀಗೆ ಶಬ್ದವು ಯಾತರ ಬಲ ಅಥವಾ ಆಧಾರದಿಂದ ತನಗುಚಿತವಾದ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ? ಮತ್ತು ಅದು ತೋರಿಸುವ ಅರ್ಥವಾದರೂ 
ಯಾವ ಸ್ವರೂಪದ್ದು ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಬಲು ಮಹತ್ವ್ವದವಾಗಿವೆ. 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿಯೇ ಈ ಪೈ ಶ್ನೈಗಳಿಗೆ ನಮ್ಮ ದರ್ಶನಕಾರರು ಕೊಟ್ಟಿ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೦೩ 


ರುವ ಉತ್ತರಗಳಲ್ಲಿ ಐಕ್ಯತೆ ಯಿರುವದಿಲ್ಲ. ಶಬ್ದದಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ 
ಅರ್ಥವಾವುದು, ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯಂತೂ ನಮ್ಮವರಲ್ಲಿ ವಿಪರೀತ `'ಗೊಂದಲ 
ವನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸಿಬಿಟ್ಟಿದೆ. "ಸೊಡ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿದೊಡನೆ' 
ಆದರಿಂದ ಏನು ಅರ್ಥವು ಹೊರಡುವದು, ಎಂದು ೪*ೇಳಿದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಜನರು ಬೇರೆಬೇರೆ ಉತ್ಕರಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅದರಿಂದ ಒಂದು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಕೊಡದ ಜೋಧವಾಗುರೂ ಹು ಸೇಲವರೂ, ಕೊಡಗಳ ಜಾತಿಯ 
ಸ ಜಾಗುಕುಟು ಮತ್ಯೆ ಕೆಲವರೂ ಇನ್ನು ಬೇರೆ ಯೇನೋ ಗ್ರಾಹ್ನ 
ವಾಗುವದೆಂದು ಬೇರೆಯವರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ನೈ. ಸಿ. ಯ ೩ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ೩೨ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದೊಳಗೆ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವು ಜಾತಿ ವಾಚಕ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆಂದು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ... ಈ ಮತವು ಮೀಮಾಂಸಕರದು. 
ವ್ಯಾಕರಣಕಾರರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಗಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಬಹುದು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ವರ್ಗದ ಶಬ್ದ ಗಳು. ಚಾತಿಯನ್ನೂ 
ಎರಡನೆಯ ವರ್ಗದವು ಗುಣವನ್ನೂ, ಮೂರನೆಯವು ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನೂ, 
ನಾಲ್ಯನೆಯವು ದ ಶ್ರಷ್ಯವನ್ನೂ ತೋರಿಸುವವೆಂದು ಅವರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ- 
ಈ ಮತದ ಉಲ್ಲೇಖವಾದ ರೂ ನೈ. ಸಿ. ಯೊಳಗೆ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೧೦೩ ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. ಇವೆರಡೂ ಮತಗಳಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ 
ಬೇರೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಅಸ್ಮಿತ್ತದಲ್ಲಿ ಬಂದಿವೆ. ಆದರೆ ಈ ಪ ಕ್ನೆಯನ್ನು 
ಸದ್ದಕ್ತೆ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಚರ್ಚಿಸುವ ಆವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ; ಅದು ಪ್ರಸ್ಕು ತೂ ಹ 
ದಿಲ್ಲ. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ. ವಿವರಗಳನ್ಟ ಪೇತಿಸ ಸುವ ವಾಚಕರು 
ಸಂಸ್ಥ್ರ ಎತಸಾಹಿತ್ಯದ ಮೇಲಿನ ಯಾವದೇ ಪುಸ ಜ್ವಕವನ್ನೋದುವಡೊಳಿತು. 


ಹಾಗಾದರೆ ಶಬ್ದವು ತನಗುಚಿತವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಯಾವುಡರ ಆಧಾರ 
ದಿಂದ ಹೇಳಿಕೊಡುವದು-- ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ, ಆ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಆ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಶಕ್ತಿಯಿರುವದೆಂದು ಉತ್ತರಕೊಡಬಹುದು. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಎಷ್ಟು ತರದೆ ಅರ್ಥಗಳಾಗುವಡು ಶಕ್ಕವಿದೆಯೋ ಅಷ್ಟು 
ಶಕ್ಕಿಗಳು ಅವಕ್ಕಿರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ಈ ರೀತಿಯಿಂದ ವಿಚಾರ 
ಮಾಡಿದರೆ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ (೧) ವಾಚ್ಯ, (೨) ಲಕ್ಷ್ಯ 
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ಮತ್ತು (೩) ವ್ಯಂಗ್ಯವೆಂಬ ಮೂರು ತರದ ಅರ್ಥಗಳಾಗುವೆವೆಂದು ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇವೇ ಮೂರು ಶಬ್ದಗಳ ಶಕ್ತಿಗಳೆಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ( ಸಾಹಿತ್ಯದರ್ಪಣದ ೨ನೆಯ ಪರಿಜ್ಚ್ಜೇದದ ೨೨೮ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ.) ಈ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೇ ವೃತ್ತಿಗಳೆಂದು ಹೆಸರು. ಶಕ್ತಿಗಿಂತ 
ವೃತ್ತಿಯೆಂಬ ಹೆಸರೇ ಹೆಚ್ಚು ರೂಢವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಒಮ್ಮೆಮ್ಮೆ ವ್ಯಾಪಾರ 
ವೆಂಬ ಶಬ್ದವು ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿಯೇ ಉಪಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಮಮ್ಮಟ 
ನಾದರೂ ತನ್ನ ಕಾಮ್ಯಪ್ರಕಾಶದ ೨ ನೆಯ ಉಲ್ಲಾಸದಲ್ಲಿ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವು 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಮೂರು ತೆರನಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿ, ಕೆಲವರು 
ತಾತ್ಪರ್ಯಾರ್ಥವೆಂಬ ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆಂದು ಹೇಳಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳಿರುವವೆಂಬದು 
ಹೆಚ್ಚು ಜನರಿಗೆ ಮಾನ್ಯವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಿರುವದೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. 


ನಾವಿಲ್ಲಿ ಶಬ್ದಗಳ ಈ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸುತ್ತ ಕೂಡುವ 
ದಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವಿವರಿಸಬೇಕಾದರೆ ಬೇರೊಂದು 
ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ಗ್ರಂಥವನ್ನೇ ಬರೆಯಬೇಕಾಗುವದು. ವ್ಯಂಜನಾರ್ಥವನ್ನು 
ನಾವಿಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧ, 
ಲಕ್ಷಣ, ಮತ್ತು ಗುಣವೃತ್ತಿಗಳೆಂಬ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ವ್ಯಂಜನಾವೃತ್ತಿಯು ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಿಲ್ಲ. ನಿಜ 
ವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ, ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಹೇಳಿದ ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಮತ್ತು 
ಗುಣವೃತ್ತಿಗಳೆರಡೂ, ಮೇಲಿನ ಲಕ್ಟಣವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಅಂತರ್ಭೂತ 
ವಾಗುತ್ತವೆ. ಗುಣ ಅಥವಾ ಗೌಣೀವೃತ್ತಿಯು ಲಕ್ಜಣೆಯ ಒಂದು 
ವಿಭಾಗವೆಂದೇ ಸಾಹಿತ್ಯ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


« ಸ ಮುಖ್ಯೋ 5ರ್ಥಸ್ಮತ್ರ ಮುಖ್ಯೋ ವ್ಯಾಪಾರೋಜಸ್ಯಾಭಿಧೋ 
ಚ್ಛತೇ'' ಎಂದು ಕಾವ್ಯಪ್ರಕಾಶದಲ್ಲಿಯೂ, 4" ತತ್ರ ಸಂಕೇತಿತಾರ್ಥಸ್ಯ 
ಬೋಧನಾದಗ್ರಿಮಾಭಿಧಾ'' ಎಂದು ಸಾಹಿತ್ಯದರ್ಪಣದಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿ, 
ಅಭಿಧಾವೃತ್ತಿಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಗೊಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಯಾವುದೊಂದು 
ಶಬ್ದಕ್ಕಿರುವ ಮುಖ್ಯ ಆಥವಾ ವಾಚ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು ತೋರಿಸುವದೇ ಈ 
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ವೃತ್ತಿಯ ಉದ್ದೇಶವು. ಶಬ್ದಗಳ ಈ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಪ್ರಸಿದ್ಧಾರ್ಥ, ಪ್ರಧಾ 
ನಾರ್ಥ, ಮುಖಾ. ರ್ಥ, ವಾಚ್ಯಾರ್ಥ ಮೊದಲಾದ `ೀರೆ "ರೆ ಹೆಸರು 
ಗಳೂ ಇರುತ್ತವೆ. ಸಂಕೇತ ಅಥವಾ ರೂಢಿಯ ಬಲದಿಂದಲೇ ಆಯಾ 
ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಆಯಾ ವಿಶಿಷಾ ್ರರ್ಥವಿರುವದೆಂದು ನಾವು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುತ್ತೇವೆ. 
ಇಡ ಅಭಿಧಾವೃತ್ತಿ ಯು. 

44 ಲಕ್ಕ ಕೌಶಕ್ಯಸಂಬಂಧಸ್ವಾತ್ಮ ತ ುರ್ಯಾನುಪ ಪಪತ್ತಿತಃ'' ಎ೦ದು 
ಲಕ್ಷ ಣಾವೃತ್ತಿ ಯ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. ಕಾವ್ಯಪ್ರಕಾಶ 
ದಲ್ಲಿಯೂ, ಸಾಹಿತ್ಯದವ ರ್ಪಣದಲ್ಲಿಯೂ ಇದರ ವಿಶೇಷ ಚರ್ಜೆ “ದಿದೆ. 
ಆದರೆ ಆ ಗ್ರಂಥಗಳೊಳಗಿನ ವ್ಹಾ ಹೈಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಥಳವು 
ಬೇಕಾಗುವಂತಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಜಕರ ಇಷ್ಟ ರಿಂದಲೇ ತೃಪ್ತ 1 
ಬೇಕೆಂದು ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುತ್ತೇವೆ. ಯಾವುದೊಂದು ವಾಕ್ಯದೊಳಗೆ ಒಂದು 
ಶಬ್ದದ ಮುಖ್ಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡಶೆ, ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು 
ಸರಿಯಾಗಿ ಹೊಂದುವಂತಿರುವದಿಲ್ಲ. ಉದಾ: "ಹೊರಸುಗಳು ಸಕ್ಕವು' 
ಎ೦ಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ " ಹೊರಸುಗಳು `' ಎಂಬ ಶಬ್ಧದ ಮುಖ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೆ, ಆ ವಾಕ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇ ಆಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ 
' ಹೊರಸಿನ ಮೇಲೆ ಮಲಗಿದವರು ' ಎಂದು ಆ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುವದು. ಇದೇ ಲಕ್ಷ ಣಾವೃತ್ತಿಯು. ಇನ್ನು, ಯಾವು 
ದೊಂದು ಶಬ್ದದ ಮುಖ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೆಬಾರದೆಂದು ನಿಶ್ಚಿತ 
ವಾದರೂ, ಎಲ್ಲಿ ಯಾವ ಅರ್ಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು 
ಹುಟ್ಟಿ ಸಿಯೇ ಹುಟ್ಟು ತೃದೆ. ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲಿ ಯಾವ ತರದ ಲಕ್ಸ್ಸ್ಯಾ ರ್ಥವನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ ಬೇಕು, ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ನಮಗೆ ಎದುರಾಗುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಉತ್ತರವೇನೆಂದರೆ--ಆ ವ ವಾಕ್ಯದ 'ಾತ್ಪ ರ್ಯಕ್ಕೆ ಅನುಸರಿಸಿದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ತೆಗೆದುಕೊಳ ಫೈಬೇಕು. ಆದರೆ ಲಕ್ಷ್ಮಾ ರಕ ಮುಖ್ಯಾರ್ಥಕ್ಕೂ ಟೂ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸ ಸಾಮ್ಯವಿರುವದೆಂದು ಕಂಡುಬಂದಲ್ಲಿ, ಅದಕ್ಕೆ ಗುಣವೃತ್ತಿ 'ಶಿಭವಾ 
ಗೌಣೀವೃತ್ತಿಯೆಂದು ಹೆಸರು ಕೊಡಬೇಕು; ಮತ್ತು ಈ ಸಾದೃಶ್ಯದ 
ಜೊರತಾಂ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ತರದ ಸಂಬಂಧವು ಲಕ್ಟ್ವಾರ್ಥ- ಮುಖ್ಯಾರ್ಥ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವದೆಂದು ಕಂಡುಬಂದರೆ, ಅದಕ್ಕೆ ಲಕ ಹಾವೃತ್ತಿ ಯೆಂದು 
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ಹೆಸರು ಕೊಡಬೇಕು. (ಸಂಕ್ಸೇಪ ಶಾರೀರಕದ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ 
೧೭೨ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ) 


ಪುಟ ೯೧ ;೨-ಆಭಾಸ ಮೂಲಕ ವ್ಯವಹಾರ 

ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಬುದ್ಧಿಯು ಬಡವಾದುದು; ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ 
ಜ್ಯೋತಿಯಾದ ಆತ್ಮನು ಕೂಟಸ್ಸನು. "ನಾನು ಅರಿತಿನೆಂ'ದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಕರ್ತೃವೋ, ಆತ್ಮವೋ, ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ ಏನು ಉತ್ತರ ಕೊಡ 
ಬೇಕು? ಬುದ್ದಿಯು ಕರ್ತ್ಯವೆಂದರೆ, ಬುದ್ದಿಗೇ ಜ್ಞಾ ನಶಕ್ರಿಯದೆಯೆಂದಂತಾ 
ಗುವದು, ಆತ್ಮವು ಕರ್ತ್ಯವೆಂದರೆ ಅರಿಯುವಿಕೆ ಮೊದಲಾದ ವಿಕಾರಗಳಿಗೆ 
ಆತ್ಮನು ಅಧೀನನೆಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಯನ್ನು ಹೇಗೆ ಬಿಡಿಸಬೇಕು? 


ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರ ಭಗವತ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಇದಕ್ಕೆ ಪರಿ 
ಹಾರವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಅವರ ತತ್ತ್ವಬೋಧವೆಂಬ 
ಪ್ರಕರಣ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ. ಅದರೊಳಗೆ ೨೫ ಮತ್ತು 
೨೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳು *ೆಳಗಿನಂತೆ ಅವೆ. 


317೫; ಇಗ₹೮೩ ಶ್ರತಿಕೆಗ್ಗಗಿಗಿ ॥ಷಷ್ಟ ! 
ಈತ ಇ1ಗಸೌಗಾಸ ತಗವ[ವಗಿ ಇತನ 1 ಇಲ ॥ 
೨17ಇನೆ ಗಡಾಸ] 710 ತ್ರಶಷ!ಳ] 7 ತ/ತಗಿ । 
ತಇ; ಕಕ್ಕಿತಿ ₹751 ತತ ಸೌಗಿ ಪ್ರಕರ 0 ಇಂ 0 


ಇವುಗಳ ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ--" ನಾನು ಅರಿಯುತ್ತೇನೆಂ'ಬ ಮೊದಲಾದ 
ವಾಕ್ಯಗಳಲ್ಲಿ "ನಾನು' ಎಂಬುದರಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ಕರ್ತೃವು ಒರೇ 
ಆತ್ಮನೂ ಅಲ್ಲ; ಬರೇ ಬುದ್ದಿಯೂ ಅಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇವೆರಡನ್ನೂ ಅಜ್ಞಾನ 
ದಿಂದ ಕೂಡಿಸಿ ಆದ ವಸ್ಮುವಿಶೇಷವೇ ಸರಿ. ಈ ಅನುಭವ ವಾಕ್ಯದೊಳಗೆ 
ಕಂಡುಬರುವ ಸತ್‌ ಮತ್ತು ಜ್ಞ್ಞಾನಾಂಶಗಳು ಆತ್ಮನವು. "ಅರಿಯುತ್ತೇ 
ನೆಂ'ಬದರಿಂದ ಬೋಧವಾಗುವ ವಿಕಾರವು ಬುದ್ದಿಯದು. ಆದುದರಿಂದ 
ಹೀಗೆ ಇವೆರಡನ್ನೂ ಕೂಡಿಸುವದೇ ಅಯೋಗ್ಯವು. ಆದರೂ ನೈಸರ್ಗಿಕ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೦೭ 


ವಾದ, ಅನಾದಿಯಾದ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದ ನಾವು ಅವೆರಡನೂ, ಕೂಡಿಸಿಯೇ 
ಕ್ಮ 


ಮವಹಾರ ಮಾಡುತ್ತೇವೆ. ಈ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಾಧ್ಯಾಸವೇ ಬಲ್ಲ ವ್ಯವ 


ೆ 


ಹಾರಕ್ಕೂ ಮೂಲವು. 


ಟೊ 


ಬಿ 


"ನಾನು ಅರಿಶೆನೆಂ'ಬ ಮೊದಲಾದ ಶಡೆಗೆ ಆತ್ಮನ ವೈ? 
?) 


“ವೌ 

ಗ್ರ 
ವತನ್ಯವನ್ನು ನಾವು ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಜೋಡಿಸುತೆ ತ್ಯೇವಷ್ಟೇ ? ಹೀಗೆ ಭ್ರಮವಾಗ 
ಲಿ 


ಕ್ರ ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣವುಂಟು, ಬುದ್ದಿಯು ಕನ್ನಡಿಯಂತೆ ಸ್ಪಷ್ಟ 


ಜೆ 


ವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ಅದರೊಳಗೆ ಒಡಮೂಡುತ್ತಾನೆ ನೆ, ಅದತ್ಥೈಲೆ 
ಆಭಾಸವೆಂದು ಹೆಸರು. ಬುದ್ದಿಯೊಳಗೆ ಕಾಣುವ ಆತ್ಮನ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವು 
ಜೈತನ್ಯಮಯವಾಗಿರುವಂತೆಯೇ ತ ಮತ್ತು ಈ ಆಭಾಸ 
ದಿಂದೊಡಗೂಡಿದ ಬುದ್ದಿಯು ಸಹಜವಾಗಿ ಜ್ನ ವೃತನ್ಯರೂಪವೇ ಆಗಿರುವ 
ದೆಂದು ತೋರಹತ್ತುತ್ತದೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೂ ನಾವು ಮೋಹಪಡು 
ತ್ತೇವೆ. ಮತ್ತು ಇದರಿಂದಲೇ ಬುದ್ದಿಯು ಎಲ್ಲ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಮಾಡು 


ವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. ಅದು ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿವೃತ್ತಿ ಗಳಿ ೦ದ ಹೊರಗಿನ ವ ವಸ್ಮು 
ಗಳನ್ನು ಬೆಳಗಿಸುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆ ಮೂಲಕ ನಮಗೆ ಆ ವಸ್ತುಗಳ 
ಲ್ಕೆ ೨ 


ಚ್ಹಾ ನವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿ ನ ವಿವರಗಳನ್ನ ಮೇ 
ಕ್ಸಿ ತ ವ ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರ ಪಂಚದಶಿಯ ಟಟ ಪ್ರಕರಣವನ್ನೊ ೀದ 
ಚತು ಮತ್ತು ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ೮೬ನೆಯ ಶ್ಥೊ ತದ 
ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟಿ ರುವ ಟಿಪ ಸಣಿಯನ್ನು ನೋಡಬೇಕು. 


ಪುಟ ೯೯: ಸಾಂಖ್ಯರಿಗೆ ಸಮ್ಮಠವಾದ ನಿನೇಚನೆ. 


ಬುದ್ಧಿಯು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಮಾರ್ಪಾಟು; ಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವ 
ದೆಂಬದು ಸಾಂಖ್ಯರ ಸಿದ್ಚಾಂತವು. ಬುದ್ಧಿಯ ಮೂಲಕಾರಣವಾದ 
ತ ಪುರುಷನಿಗಾಗಿ' ತನ್ನ ನರ್ತನವನ್ನು ಸುರುವುಮಾಡಿ ಅವನ 

ನನಸ್ಸನ್ನು ಮೋಹಗೊಳಿಸುವದೆದು ಸಾಂಖ್ಯರು ನಂಬುತ್ಕಾರೆ. ಈ 
ಡಿ ನಿಜವಿದ್ದು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಅದು ಪುರುಷನಿಗೆ ಅಧೀನ 
ವಾಗಿಲ್ಲ. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯೂ ಸಹ ಪುರುಷನಿಂದ ತೀರ 


೧೦೮ ನೈಸ್ಯಮ್ಮ 


ಸಿದ್ದಿ 


ಭನ್ನವಾದ, ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ತತ್ತ್ವವೆಂಡೂ, ಆದು ಮಾರ್ಪಾಟುಗಳನ್ನು 
ಹೊಂದುತ್ತದೆಂದೂ ಸಾಂಖ್ಯರ ಅಂಬೋಣ. ಆದರೆ ವೇದಾಂತಮತದಂತೆ 
ಆತ್ಮವೊಂದೇ ಒಂದಾದ ತತ್ತ ವವಿದ್ದು, ಅದಕ್ಕೆ ಬೇರೆಯಾದ ವಸ್ತುವೇ 
ಇಲ್ಲ. ಎಂದಮೇಲೆ, ಬುದ್ಧಿಯು ಕುಣಿಯುವದೆಂದೂ, ಆತ್ಮನು ಅದರಿಂದ 
ನ್ನ ನಾಗಿ ಅದನ್ನು ನೋಡುವನೆಂದೂ ಹೇಳುವದು, ಸಾಂಖ್ಯರ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಸರಿಯಾದರೂ, ವೇದಾಂತದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಆದು ಸರಿಯಾಗ 
ಲಾರದು, ಆದುದರಿಂದ, ವೇದಾಂತಪ್ರಕಿಯೆಯಂತೆ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ 
ಬುದ್ದಿಯೊ, ಅದರ ಎಲ್ಲ ಮಾರ್ಪಾಟುಗಳೂ ಕಲ್ಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ವೆಂದೇ ಹೇಳ 
ಬೇಕಾಗುವದು. ಇವೆಲ್ಲವೂ ಆತ್ಮನ ಮೇಲೆ ಆರೋಪಿಸಲ್ಪಟ್ಟ-ಹೊರಿಸ 
ಲ್ಪಟ್ಟಿ- ಪರಿಣಾಮ ವಿಶೇಷಗಳೇ ಸ. ಎಂದರೆ ಆತ್ಮನೇ ಅಧ್ಯಾಸದಿಂದ ಈ 
ರೀತಿಯಾಗಿ ಪರಿಣಾಮಕೊಂಡದುವನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಪುಟ ೧೦೦%. ವೃತ್ತಿಗಳು ಚೈತನ್ಯಮಯ. 


ಪಂಚದಶಿಯೊಳಗೆ ೮ನೆಯ ಪ್ರಕರಣವಾದ ಕೂಟಸ್ಟ ದೀಪಪ್ರಕರಣ 
ದೊಳಗಿನ ವಿಚಾರಸರಣಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದರೆ ಈ ವಿಷಯವು ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗುವದು, 


ಸೂರ್ಯನು ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುತ್ಮಾನೆ; ಅವನಿಂದ ಎಲ್ಲ 
ವಸ್ಮುಗಳೂ ಬೆಳಗಲ್ಪಡುವವು. ಕನ್ನಡಿಯೂ ಕೂಡ ಅವನ ಪ್ರಕಾಶ 
ದಿಂದಲೇ ಬೆಳಗಿಸಲ್ಪಡುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಸೂರ್ಯಪ್ರಕಾಶವಿಲ್ಲದಂಥ 
ಕತ್ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಕನ್ನ ಡಿಯನ್ನೊಯ್ದರೆ ಅದು ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನವನ್ನೂ 
ಉಂಟುಮಾಡಲಾರದು. ಆದರೆ ಮನೆಯ ಹೊರಗಿನ ಪ್ರಕಾಶದಲ್ಲಿ ಕನ್ನಡಿ 
ಯನ್ನು ಹಿಡಿದೆವೆಂದರೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನು ಪುತಿಬಿಂಬಿತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಮತ್ತು ಆ ಕನ್ನಡಿಯನ್ನು ಸರಿಯಾದ ಸ್ಮಳದಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದರೆ ಆ ಕನ್ನ ಡಿಯೊಳಗೆ 
ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿತನಾದ ಸೂರ್ಯನು ಮನೆಯೊಳಗೆ ತೀರ ಕತ್ತಲೆಯೊಳಗಿರುವ 
ಪದಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಬೆಳಗಹತ ತ್ತಾನೆ. ಇನ್ನು, ಆ ಕನ್ನಡಿಯೊಳಗೆ 
ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿಸಿರುವ ಸೂರ್ಯನು ಒಂದು ಗೋಡೆಯ ಮೇಲೆ ತಿರುಗಿ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೦೯ 


ಬೀಳುವನೆಂದು ತಿಳಿದರೆ, ಆ ಪ್ರಕಾಶದ `ವರ್ತುಳವು ಗೋಡೆಯ ಅಷ್ಟು 
ಭಾಗವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಪ್ರಕಟಪಡಿಸುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಆ ಕನ್ನಡಿಯನ್ನೂ, ಆ ಗೋಡೆಯನ್ನೂ, ಆ ಗೋಡೆಯ ಭಾಗವನ್ನೂ -- 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಆಕಾಶಸ್ತೃ ಸೂರ್ಯನೇ ಬೆಳಗುತ್ತಾನೆ. 


ಹಾಗೆಯೇ ಕನ್ನ ಡಿಯಂತಿರುವ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಸೂರ್ಯನಂತಿರುವ 
ಚಿದ್ರೂಪ ಆತ್ಮನು ಪ್ರತಿಫಲಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆ ಮೇಲೆ ಬುದ್ಧಿಯು ಯಾವ 
ವಸ್ತುವಿನ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ ಕೊಡುವದೋ, ಆ ವಸ್ಕುವಿನ ಮೇಲೆ ಸಾಭಾಸ 
ಬುದ್ದಿಯ ಬೆಳಕು ಬೀಳುವದು. ಅದರಿಂದ ಆ ವಸ್ತುವು ನಮಗೆ ಪ್ರಕಟ 
ವಾದಂತೆ ತೋರಹತ್ತುವದು. ಹೀಗೆ ಬುದ್ದಿಯ ಯಾವ ವೃತ್ತಿ, ಮಾರ್ಸಾಟು 
ಅಥವಾ ವಿಕಾರಗಳಿರುವವೋ ಅವೆಲ್ಲ ಈ ಪ್ರತಿಫಲಿತವಾದ ಜೈತನ್ಯದಿಂದ 
ಕೂಡಿಕೊಂಡೇ ಇರುವವು. ಈ ವೃತ್ತಿಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೇ ನಮಗೆ 
ಬಾಹ್ಯ ವಸ್ತುಗಳ ಜ್ಞಾನವಾಗುವದು. ಆದರೆ ಆ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೂ, | 
ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ, ಆ ವೃತ್ತಿಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾಗುವ ವಸ್ತು ಜಾಲ 
ವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಚಿದ್ರೂಪ ಆತ್ಮನೇ ಬೆಳಗುತ್ತಾನೆಂಬದು ಸೃಷ್ಠ ವಿದೆ. ಹೊರಗಿನ 
ವಸ್ತುಗಳ ಆಕಾರವನ್ನು ತಳೆದ-ಎಂದರೆ ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯ 
ಗೊಟ್ಟಿ ಶ-ಬುದ್ದಿ ಅಥವಾ ಬುದ್ದಿ ವೃತ್ತಿಯು ಆತ್ಮನ ಆಭಾಸದಿಂದ ಕೂಡಿರು 
ವದರಿಂದ ಜೈತನ್ಯಮಯವಾದಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ ಮಾತ್ರ. ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಅದು ಜೈತನ್ಯವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಆಭಾಸವು ಜೈತನ್ಯದಂತೆ 
ಕಂಡರೂ, ಅದು ಆಭಾಸವೇ ಆದೀತೇ ಹೊರತು, ಚೈತನ್ಯವೇ ಆಗ 
ಲಾರದು. 


ಪುಟ ೧೦೨. ಹುಟ್ಟುಗುರುಡರ ಕಥೆ. 


ನಾಲ್ಕು ಜನ ಹುಟ್ಟು ಸಗುರುಡರು ಆನೆಯು ಹೇಗಿರುವದೆಂಬದನ್ನು 
ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು ಆನೆಯ ಬಳಿಗೆ ಹೋದರಂತೆ. ಅಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕೂ 
ಜನರು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಕೈಗೆ ಸಿಕ್ಕ ಆನೆಯ ಭಾಗವನ್ನೇ ಅನೆಯೆಂದು ತಿಳಿದು 
ವಾದಿಸಹತ್ತಿದರಂತೆ, ಒಬ್ಬನು ಅದರ ಕಾಲುಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಮುಟ್ಟಿ ದವ 


೧೧೦ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಹತ್ತಿದನು. ಮತ್ತೊಬ್ಬನು *ಿಎಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿ 
ನ ು 
ಆನೆಯು ಕಾಳು ತೂರುವ ಮರದಂತೆ ಇರುವದೆಂದು ಹೇಳಹತ್ತಿದನು. 


ಹೀಗೆ ಉಳಿದವರೂ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಬಂದಂತೆ ಆನೆಯನ್ನು ವರ್ಣಿಸ 


ನಾದ್ದರಿಂದ, ಆನೆಯು ತನ್ರ ಮನೆಯೊಳಗೆ ಪರಿಚಿತವಾದ *ಂಬದಂತೆ 
ಓ. 
ಆ 


(೭ 


ಹತ್ತಿದರು. ಆದರೆ ಅವರೊಳಗೆ ಯಾರಿಗೂ ಆನೆಯ ನಿಜವಾದ ಸ್ನರೂಪದ 
೪ 


ತೆ 


ಸಲ್ಪನೆಯು ಬಂದಿರಲ್ಲಿವೆಂಬದು ಮೇಲೆಯೇ ಕಾಣುವಂತಿದೆ. 


( 


ಹಾಗೆಯೇ ಸಜ್ಜಿ ದಾಸಂದಸ್ತರೂಪನಾದ ಆತ್ಮನ ಚ್ಞಾನವಿಲ್ಲದವರು, 
ಆತ್ಮನು ಇಂತಿಂತಹ ರೂಪವುಳ್ಳ ವನೆಂಡೂ, ಇಂತಿಂತಹ ಗುಣಗಳುಳ್ಳವ 
ನೆಂದೂ ವರ್ಣಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ನೈ. ಸಿ. ಯಲ್ಲಿ ನಿಶ್ಚಿತ ಪಡಿಸಿ 
ತೋರಿಸಿದ ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪವೊಂದೇ ನಿಬವಾದದ್ದು. ಉಳಿದುದೆಲ್ಲ ಆ ಆತ್ಮನ 
ಮೇಲೆ ಹುಟ್ಟುಗುರುಡರು ಆನೆಯ ಮೇಲೆ ಕಲ್ಪಿಸಿದಂತೆ ಕಲಿಸಿದ್ದೇ 
ಹೊರತು ನಿಜವಾದುದಲ್ಲ. 


ಪುಟ ೧೧೪ :... ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ, 


ಅದ್ರೆ ಕತಿ ಗ್ರಂಥಕಾರರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು ಜೀವಸಾಕ್ಷಿ, ಈಶ್ವರಸಾ 
ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಭೇದವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಸುರೇಶ್ವರಾಃ 
ರ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಸಾಕ್ಷಿ ತ ಜೈತನ್ಯದಲ್ಲಿ ಭೇದವೇ ಇಲ್ಲ. (ನೈ. ನ 
೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೮೮ ಮತ್ತು ರ್ಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) 


ಕೆ 
ಟ್ಟ 
ತಾ 


ಅದರಂತೆಯೇ ಬಹು ಜನ ಅದ್ರೆ ಎತ ಗ್ರಂಥಕಾರರು. ಪರಮಾತ್ಮ 
ಮತ್ತು ಈಶ್ವರ ಇವರಲ್ಲಿ ಭೇದವನ್ನೆಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದೂ ನೈ. ಸಿ. ಕಾರ 
ರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. ಸುರೇಶ ಸೈರಾಚಾರ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಪರಮಾತ್ಮ, 
ಈಶ್ವರ, ಮತ್ತು ಸಾಕ್ಷಿ ೆ ಜೈತನ್ಯಗಳಿಲ್ಲ ಒಂದೇ. ಮಧುಸೂದನ ಸರಸ್ತತಿ 
ಯವರು ತಮ್ಮ ಸಿದ್ದಾಂತ ಬಿಂದುವಿನಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿ 
ರುವರು. ೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಮೇಲಿನ ತಮ್ಮ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಬರೆಯುವದೇನಂದರೆ... 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೧೧ 


“ ವಾರ್ಶಿಕಕಾರ ಮತಠೇತು ಈಶ್ವರ ಏವ ಸಾಕ್ರೀತಿ 
ಕ ವಿಧ್ಯಮೇವ ಜೀವೇಶ್ವರ ಭೇದೇನ ದೃಶಃ? 


ಇದೇ ಚ ಸೀ ಅಭ್ಯಂಕರ ಶಾಸ್ತ್ರಿಗಳಾದರೂ ಸಿದ (| 
ಜೋಡಿಸಿದ ತಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕೃತ ಉಪ್ರೋದ್ಭಾತದಲ್ಲ ಸ್ಪಷ್ಟ ಇಂ ಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರು ಅಲ್ಲಿ ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ--- 

4 ಬ್ರಹ್ಮಚೈೆತನ್ಯಮೇವೇಶ್ವರ ಶಬ್ದೇನ ವ್ಯಪದಿಶಂತೋ ವಾರ್ತಿ 

ಕಳಾರಾ ಈಶ್ವರ ಜೀವರೂಪೌ ದ್ವಾವೇವ ಚೈತನೃಸ್ಯ ಪ್ರ 

ಕಾರ್‌ ಪ್ರತಿಪಾದಯಂತಿ, ಸಾಕ್ಷಿ ಚೈತನ್ಯೇಶ್ವರಯೋ- 

ರ್ಮಥ್ಯೇ ನ ಕಮಪಿ ಭೇದಂ ಪಶ್ಯಂತಿ. 
ಇವೆರಡೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆ ಮಾತಿಗೇ ಪುಷ್ಚಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತವೆ. (ಆದರೆ ಪಂಚದಶಿಯೊಳಗೆ ೬ನೆಯ ಪ)ಕರಣದ 
೧೮೭-೧೯೦ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯಾರಣ್ಯರು ಮೇಲಿನ ಮಾತಿಗೆ 
ತುಸು ಬೇರೆಯಾದ ಅಭಿಪಾ )್ರಯವನ್ನು ಕೊಡುವಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಅದನ್ರೂ 
ನೋಡಬೇಕು. ) ಇಲ್ಲ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತಿ. ನ ಉತ್ಪತ್ಕಿ-ಸ್ನಿತಿ ಲಯಗಳಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ 
ಯಾದವನೇ ಜೀವಸಾಕ್ಸಿ ಯೆಂಬದನ್ನು ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆಂಬದನ್ನು ಶ್ರ ಜಾಕೂ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಪುಟ ೧೧೬ :ಎಸಂಯೋಗ ಮೊದಲಾದ ಸಂಬಂಧಗಳು. 


ವಿಶೇಷವಾಗಿ ನೈಯಾಯಿಕರ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ಶಬ್ದಗಳಿವು. 
ಎಷ್ಟು ತರದ ಸಂಬಂಧವಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆ? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ 
ಕೊಡುವಾಗ ಅವರು ಈ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ದರ್ಚಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. 

" ಸಂಯುಕ್ತ ವೃವಹಾರ ಹೇತುಃ ಸಂಯೋಗಃ' (ತರ್ಕಸಂಗ್ರಹ 
೨೭), ಮತ್ತು "ಅಪ್ರಾಪ್ಮ ಯೋಸ್ಮು ಯಾಪ್ರಾಸ್ಕಿಃ ಸೈವ ಸಂಯೋಗ 
ಈರಿತಃ ' ( ಭಾಷಾ ಪರಿಚ್ಛೇದ ). ಎ೦ದು ಸಂಯೋಗ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವು 
ಕೊಡಲ್ಪಬ್ಟಿ ದೆ, ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಮೊದಲು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದ ವಸ್ತುಗಳು 
ಕೂಡಿದವೆಂದರೆ, ಆ ಕೂಡುವಿಕೆಯೇ ಸಂಯೋಗವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತ 
ದೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವು. 


ಪ ೧. ೮... ೬೭೦೧೦ 


೧೧೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಒಂದು ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಅದರ ಗುಣ ಅಥವಾ ಧರ್ಮಗಳ ನಡುವೆ 
ಇರುವ ಸಂಬಂಧವು " ಸಮವಾಯ ' ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಆ 
ಗುಣ ಆಥವಾ ಧರ್ಮಗಳು ಆ ವಸ್ಮುವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಇರು 
ವದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅನ್ರ ಅದರೊಳಗೇ ಇರುತ್ತವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಹೀಗೆಯೇ ಸಂಯುಕ್ಕ ಸಮವಾಯ, ಸಮವೇತಸಮವಾಯ ಮೊದ 
ಲಾದ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನೂ ನೈಯಾಯಿಕರು ವರ್ಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರ 
ಆ ಪರಿಭಾಷೆಯ ಹೆಚ್ಹಿನ ನ ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ಬೀಳದಿರುವದೇ ಒಳಿತು. 

ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದಶೆ-- ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ನಡುವೆ ಯಾವುದೇ ತರದ 
ನಿಜವಾದ ಸಂಬಂಧವಾಗಲಾರಡು, ಅನಾತ್ಮವೆಂಬದು ಇದ್ದರಲ್ಲವೆ ಅದು 
ಆತ್ಮನೊಡನೆ ನಿಜವಾದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳಿಸುವದು ? ಆದಶೆ ಅನಾತ್ಮವು 
ನಿಜವಾಗಿ ಇವೇ ಇಲ್ಲ. ಅದು ಆತ್ಮ ನಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದ ಕಲ್ಪಿ ಸಲ್ಪಟ್ಟಿ 
ರುತ್ತದೆ, ಅಷ್ಟೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವುಗಳ ನಡುವೆ 'ನಒಂಧವಿರುವದೆಂದು 
ಇಳಿ ಸವರ ಕೂ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ ಸರಿ, 


ಮೂರನೆಯ ಅಧಾ ಕಯ 





ಪುಟ ೧೨೩೭ ಧ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಅಜ್ಜಾ ನವೇ ಮೂಲವು. 
ಧ್ಯಾನ ಅಥವಾ ಉಪಾಸನೆಗಾದರೂ ದ್ರ ಎತವೇ ಆಧಾರವಾಗಿರು 
ತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಧ್ಯಾನಮಾಡುವವ ಮತ್ತು ಧ್ಯೇಯ ಅಥವಾ 
ಉಪಾಸ್ಯ ಮತ್ತು ಉಪಾಸಕವೆಂಬ ಭೇದವು ಆವಶ್ಯಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಅದ್ವೈತ ವೇದಾಂತಿಗಳ ಮೋಕ್ಷವು ಅದ್ವಿತೀಯ ಬ್ರಹ್ಮ ಹನ ಸಾಕ್ಟಾ 
ತ್ಯ್ಯಾರವೇ ಆಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವರ ದೃಷ್ಟಿಯಂದ ಧ್ಯ್ಯಾ ನವು” ಅಜ್ಜಾ ನಡ 
ಕ್ಚೆ ಯೊಳಗಿನದೇ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ ಹೊರತು ಗತಿಯಿಲ್ಲ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೧೩ 


ವೇದಾಂತಗಳೆಲ್ಲವೂ ನಿರಪವಾದವಾಗಿ ಅದ್ವಿತೀಯ ಬ್ರಹ್ಮನ ಜ್ಞಾನ 
ದಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಷ್ನವಾಗುವದೆಂದು ಹೇಳುವವ್ನುದೆ, ಧ್ಯಾನದಿಂದ ಆ 
ಕೆಲಸವು ಆಗುವದೆಂದು ಅವು ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಧ್ವಾ.ನವು ಸಾಧಕನಲ್ಲಿ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ. ಹುಟ್ಟಿಸುವದು. 
ಇನ್ನು, ಜ್ಞಾನವು ವಸ್ಮುತಂತ್ರವಾಗಿರುವದೇ ಹೊರತು ಧ್ಯಾನದಂತೆ 
ಕರ್ತೃತಂತ್ರವಾಗಿರುವದಿಲ್ಲ... ಆದುದರಿಂದ ಬರೇ ಭಾವನೆಯಿಂದಲೇ 
ಜ್ಞಾನೋದಯವು ಎಂದೂ ಆಗಲಾರದು. ಭಾವನೆಯು ಅನವಶ್ಚಕವೆಂದು 
ಇದರ ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದು ನಿಜವಾದ ಜ್ಹಾನದ ಮೇಲೆ ಕೈಯೂರಿ 
ನಿಲ್ಲದೇ ಇರುವದರಿಂದ, ಅದು ಅಜ್ಜಾನ ಭೂಮಿಕೆಯೊಳಗಿನದೇ ಸರಿ, 
ಬಐ೦ಬುದೇ ನಾವು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕಾದ ಮಾತು. ಶಾಲಗಾಮದಲ್ಲಿ 
ವಿಷ್ಣುಬುದ್ದಿಯನ್ನಿ ಡುವದು, ಆಥವಾ ಪ್ರತಿಮೆಗಳಲ್ಲಿ ಈಶ್ವರಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನಿ ಡುವದು,--ಇವೆಲ್ಲ ಅಬ್ಲಾನಮೂಲಕವೇ ಸರಿ. ಶ್ರೀಮಚ್ಚಂಕರ 
ಭಗವತ್ಪಾದರು ತಮ್ಮ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಭಾಷ್ಯದಲ್ಲಿ (೧. ೧. ೧೧) " ತತ್ರಾ 
ವಿದ್ಯಾವಸ್ಮಾಯಾಂ ಬ್ರಹ್ಮಣ ಉಪಾಸ್ಕೋಪಾಸಕಾದಿ ಲಕ್ಷ ಣಃ ಸರ್ವೋ 
ವ್ಯವಹಾರಃ '' ಎಂದು ಹೇಳಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಒ೦ದು ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತೊಂದರ ಭಾವನೆಯನ್ನಿಟ್ಟು, ಆ ಭಾವನೆಯನ್ನು 
ಬೆಳಿಸುತ್ತ ಹೋಗುವದೇ ಧ್ಯಾನದ ರಹಸ್ಯವು. ಅರ್ಥಾತ್‌ ಧ್ಯಾನವೆ;್ಲ 
ಅಧ್ಯಾಸಮೂಲಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ; ಅಧ್ಯಾಸವಂತೂ ಅಜ್ಞ್ವಾನಮೂಲಕವೇ. 
ಧ್ಯಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿ ನ ವಿವರಗಳನ್ನು ನಾವು ಈ ಮೊದಲೇ ಬೇರೆ ಬಿಪ್ಪಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೆ ವೆ. 

ಪುಟ ೧೩೮:--ಗಾಥಢನಿದ್ರೆಯೊಳಗಿನ ಅಜ್ಞಾನ. 

ನಾವು ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ಈ ಮೊದಲೇ ಉಲ್ಲೇಖಮಾಡಿದ್ದೇವೆ. 
ಗಾಢನಿದ್ರೆಯೊಳಗೆ ಅಜ್ಞಾನವು ಇದ್ದೇಇರುವದೆಂದು ಕೆಲವರೂ, ಇರು 
ವದೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಬೇರೆ ಕೆಲವರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಅದ್ರೈತಿಗಳಲ್ಲಿ ಐಕಮತ್ಯವಿರುವದಿಲ್ಲ. ಗೌಡಪಾಡ, ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯ, 
ಮತ್ತು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಸಹ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಎರಡೂ 
ಮತಗಳ ಬೀಜಗಳು ಸಿಕ್ಚುವಂತಿವೆ. ಎಂದರೆ ಇವರೆನ್ಲರೂ ಒಮ್ಮೆ ನಿದ್ರೆ 


ದ್ರ ಕಾಣ 
೧೧೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾನವಿರುವದೆಂದು ಹೇಳುವರು; ಇನೊಮ್ಮ್ಮೆ ಇರುವ 
ನ್‌ ಇಂ ೨ ಲ್ಲ ್ರ್ರ 
ದಿಲ್ಲೆಂದೂ ಹೇಳುವರು. ಆದುದರಿಂದ ಇವುಗಳ ಸಮನ್ನಯವ 
ಇ. 
ಮಾಡಬೇಕು? 


ಓ 
8 
1 
ಮ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮೂವರು ಅದ್ರೈತಾಚಾರ್ಯರಕ್ಲಿ ಯಾರೂ ನಿದ್ರೆ) 
ಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾನವಿರುವದೆಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುವಏಲ್ಲೆಂದು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ 
ಪ್ರಕಾಶದ ಪ್ರಕಾಶಕರಾದ ವೈ. ಸುಬ್ಬರಾಯರ ಅಂಬೋಣವಿದೆ, ಎಕ್ಲಿ 
ಈ ಆಚಾರ್ಯರು ನಿದೆ,ಯಳ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾ ನವಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಿದಂತೆ ಕಂಡು 
ಬರುವದೋ, ಆ ಭಾಗಗಳನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ 'ದುವದರಿಂದ 
ಸಿದ್ದವಾಗುವದೆಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮೂವರು 
ಆಚಾರ್ಯರ ನಂತರದವರಾದ ಎಲ್ಲ ಅದ್ವೈೃತಿಗಳೂ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಞಾನವು 
ಇದ್ದೇ ಇ.ರುವದೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆಗದು ಸೂಕ್ಷ್ಮ್ಮರೂಪದಿಂದ ಇರುವ 
ದೆಂದೂ, ಅದು ಇದ್ದರೂ ಆಗ ಅದರಿಂದ ಏನೂ ಪ್ರಯೋಜನವಾಗಲಾರ 
ದಾದುದರಿಂದ ಆದು ಆ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಂತೆಯೇ ಸರಿಯೆಂದೂ ಅವರ 
ಆಂಬೋಣವಿದೆ. ಹೀಗೆ ಅರ್ಥಮಾಡಿದರೆ ಭಾಷ್ಟ ಮೊದಶಾದವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಿಕ್ಚುವ ಎರಡೂ ತರದ ವಾಕ್ಯಗಳಿಗೆ ಅವಕಾಶವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಿಂತಾ 
ಗುವದೆಂಬದು ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ತಿರುಳು. ನೈಷ್ಣಮಳ್ಯಸಿದ್ದಿಯಲ್ಲಾ 
ದರೂ ನಾವು ಈ ಪಕ್ಬ ವನ್ನೇ ನಿ ಸೀಶರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಸಂಕ್ಸೇಷ ಶಾರೀರಕದ 
ಕರ್ತೃಗಳಾ ಸರ್ವಜ್ಞಾತ್ಮ ಮುನಿಗಳು ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಬಲು ಆಳ 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಕೊನೆಗೆ ಈ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೇ ಬಂದು ಮುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
"" ಗಾಢನಿದ್ರೆಯೊಳಗೆ ಆಹ೦ಕಾರವಿರುವದಿಲ್ಲ; ಆದುದರಿಂದ ಅಚ್ಚಾನವು 
ಆಗ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಗೋಚರವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂ 
ದರೆ "ನಾನು ' ಇದ್ದ ಹೊರತು ನನಗೆ ಅಜ್ಜಾ ನವು ಗೋಚರವಾಗಲಾರ 
ದಷ್ಟೇ ? ಆದರೆ ಎಚ್ಚ ಮತ್ತು ಕನಸುಗಳಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರವು ಇದ್ದೇ ಇರು 
ವದರಿಂದ, "ನಾನು ಅಜ್ಜಾ ನಿಯು; ನನಗೆ ಏನೂ ತಿಳಿಯಲೊಲ್ಲದು' ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ನಮ್ಮ ಅಜ್ಞಾನದ ಅನುಭವವನ್ನು ನಾವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೇ 
ಹೇಳಿಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ” (ಸಂ. ಶಾ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೨೩ ಮತ್ತು 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೧೫ 


೨೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) ««ಎಂತೆಯೇ, ಕೆಲವು ಆದ್ರೆ ತೆ 
ಗುರುಗಳಿಗೆ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚಾನವು ಇರುವದೇ ಇಲ್ಲೆಂಬ ತಿಳೆವಳಿಕೆ 
ಯುಂಟಾಗಿರುತ್ತದೆ, ಮತ್ತೆ ಕೆಲವು ಕಡೆಸೆ ಆಗ ಅಬ್ಲಾನವು ಇರುವದೆಂದೂ 
ಕೆಲವರು ಹೇಳಿರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ನಾವು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದಂತೆ ಅದರ ಪರಿಹಾ ತಸ. ಮಾಡುವದೇ ಸರಿಯಾದುದು. ? (ಸಂ. 
ಶಾ. ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೧೨೪ನೆಯ ಶೊ ಸ್ಲೀಕವನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) 


ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾ ನವಿರುವದೆಂದು ಹೇಳುವವರು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಎರಡು ಉಪಪತ್ತಿಗಳನ್ನು ಮುಂದೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. (೧) ನಾವು ಎಚ್ಚರಾದ 
ಕೂಡಲೇ, ನಮಗೆ ಇಷ್ಟೊತ್ತಿನ ವಶೆಗೆ ಏನೂ ತಿಳಿಯಲಿಲ್ಲ, ಎಂದು ಯೀಳು 
ತ್ಮೇವೆ. ಇದು ಸ್ಮ ಯು, ಆದರೆ ಸ್ಮೃತಿಯೆಂಬುದೆಲ್ಲ ನಿರಪವಾದ 
ವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಮೊದಲಿನ ಅನುಭವದ ಯೇಲೆಯೇ ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತದೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ನಾವು ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಅಜ್ಜಾ ನವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿರಲೇ 
ೇಕು. ಆದರೆ ಆಗ ಅಹ೦ಕಾರವು ಇಬ್ಲದಿರುವದರಿಂದ ಅಜ್ಞಾನವು ಆಗ 
ಸಾಕ್ಷಿ ವೇಡ್ಯವಾಗಿರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. (೨) ನಿದ್ರೆಗೂ ಮೋಕ್ಬಾ 
ವಸ್ಮೆಗೂ ಏನಾದರೂ ಭೇದವನ್ನು ಹೇಳಬೇಕು. ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಾ ೯ ನವು 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಾಶವಾಗಿ ಹೋಗುವದೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ, ಮೋಕ ಕ್ಯೂ 
ಅದಕ್ಕೂ ಏನೂ ಹೆಚ್ಚು ಘಡಿಮೆಯಿಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ನಿದ್ರೆಯನ್ನ ೦ತೂ 
ಸ್ತಾ ಭಾವಿಕವಾಗಿ ಎಲ್ಲರೂ ಅನುಭ ಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದುದರಿಂದ ನಿದೈೆಯೇ 
ಮೋಕ್ಟ ವಾಗಿದ್ದ ರೆ ಆಷ್ಟ ರಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮೋಕ್ಷ ವಾಗಬೇಕಾಗು 
ತ್ತಿತ್ತು | ಆದರೆ ಬರೇ ನಿದ್ರೆಯಿಂದ ಯಾರಿಗೂ ಮೋಕ್ಷ ವಾಗುವದಿಲ್ಲೆಂಬದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ನಿದ್ರೆಯಿಂದ ಎಚ್ಚರಾದ ಕೂಡಲೆ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತೆ ಮೊದಲಿ 
ನಂತೆ ಕಾಣಹತ್ತುವದು. ಆದುದರಿಂದ ನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಾದರೂ ಅಚ್ಚ್ಯಾನವು 
ಸೂಕ್ಟ್ದ ಕ್ರಿರೂಪದಿಂದ ಇದ್ದೇಇರುವದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 


ಪುಟ ೨೨೮: ಹೆಂಗಸೇ ಬೆಂಕಿ 


ಇದು ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯೊಳಗಿನದು. ಇದರ ಚರ್ಚೆಯು ಛಾಂದೋ 
ಗ್ಯೋಪ ಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ 'ಓಂದಿನೆ. ಅದನೆ ಕ್ಟ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರದೊಳಗೆ ೩ನೆಯ 


೧೧೬ ನೆ ೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಅಧ್ಯಾಯದ ೧ನೆಯ ಪಾದದಲ್ಲಿ ಆಧಾರವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಜರ್ಜೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಪಂಚಾಗ್ನಿ ವಿದ್ಯೆಯ ಉಪಯೋಗವು ವೈರಾಗ್ಯವನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿಸುವದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಈ ವೈದಿಕ ಉಪಾಸನೆಯ ರಹಸ್ಯವು ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 


ಯಾರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿದ್ದಂತೆ ಕಾಣುವದಿಲ್ಲ. 


ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಹೆಂಗಸು ಬೆಂಕಿಯಾಗುವದು ಎಂದೂ ಶಕ್ಕದಿಲ್ಲ. 
ಮತ್ತು ಹೆಂಗಸು ಬೆಂಕಿಯೆಂದು ಹೇಳುವದಾದರೂ ಪೃತ್ಯ ಕ್ಬ್ಪಾ ನುಧವಕ್ಷೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಇದ್ಲಿ ಧ್ಯಾನಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಂಗಸಿನ ಬೆಂಕಿಯ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನ ಡಬೇಕೆಂಬದು ವೇದಾಂತದ ಆಶಯವೆಂದು ತಿಳಿೆಯಬೇಕಾಗು 
ವದು. ಹಾಗೆಯೇ « ನಾನು ಬ್ರಹ್ಮನಿದ್ದೇನೆಂ'ಬದು ಪ್ರತ್ಛಕ್ಕ ಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದ 
ವಾಗಿದ್ದರೆ, ಅಲ್ಲಿಯೂ ಅದರಂತೆಯೇ ಅರ್ಭಮಾತರೀಕಾಗು ೩5 ಹತ್ತು. ಆದರ 
ಈ ಮಾತು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಸಿದ್ದವಾಗುವಂತಿದೆಯೆಂಬ 
ದನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯೆ ಮುಂದೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. 


ಪುಟ ೨೩೬: ಬೌದ್ದ ರು 


ಗೌತಮ ಬುದ್ಧನ ತತ್ವಗಳನ್ನನ ನುಸರಿಸುವವರು ಬೌದ್ದರು. ಬುದ್ದನ ನು 
ಕ್ರಿ. ಪೂ. ೫೬೦-೪೮೦ ವರೆಗೆ ಇದ್ದನು. ಈತನು ನೇಪಾಳ ದೇಶಕ್ಕೆ ಸೇಂದ 
ಕಪಿಲವಸ್ತುವೆಂಬ ಪಟ್ಟಿ ಣದಲ್ಲಿ "ಹುಟ್ಟಿ ದನು. ಅವನು ೨೮-೨೯ ವರ್ಷ 
ದವನಿದ್ದಾ ಗಲೇ ಮನೆ ಬಿಟ್ಟು ಹೊರಬಿದ್ದು ಆರೇಳುವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಬಲು 
ಕಠಣವಾದ ತಪತ್ಹ ರ್ಯವನ್ನಾ ಚರಿಸಿ, ಜಾ ಶ್ವ ನವನ್ನು ಸಂಪಾದಿನಿದನು. ಆ 
ಮೇಲೆ ೪೦-೪೫ ವರ್ಷಗಳ ವತೆಗೆ ತನ್ನ ಮತವನ್ನು ಬೋಧಿಸಿ ಪ್ರಸಾರ 


ಮಾಡಿದನು. 


ಗ್ರೀಕತತ್ವ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳನ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧನಾದ ಸೊಕ್ರೇಟಿಸನಂತೆ ಬುದ್ಧ 
ನಾದರೂ ಸ ಸಂತ ಯಾವ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನೂ "ಬರೆದಿರುವದಿಲ್ಲ. ಸೊಕ್ರೇಟೀಸನ) 
ಪಾರಲೌಕಿಕ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಮಹತ್ತ ಕೊಡದೆ, ಐಹಿಕ ನೀತಿನಡಾವಳಿಗೇ 
ಮಹತ್ತ ವ್ರಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಹೇಳಿದಂತೆ, ಬುದ್ಧನಾದರೂ ಉಪದೇಶ ಮಾಡು 
ತ್ತಿದ್ದನು. ಸೊಳೇಟೀಸನ ತಿಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಶಾಖೆಗಳುಂಟಾದಂತೆ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೧೭ 


ಬುದ್ದನ ಶಿಷ್ಟೆರಲ್ಲಾದರೂ ರೆ ಬೇರೆ ವರ್ಗಗಳು ಹುಟ್ಟಿದವು. ಇದರ 
ಮೇಲಿಂದ ಈ ತತ _ಜ್ವರಿಬ್ಬರನ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಸಾಮ್ಯ 
ವಿತ್ಮೆಂದು ಮಾತ್ರ ಯಾರೂ ತಿಳಿಯಬಾರದು. ಅವರಲ್ಲಿ ಕೆಲವಂಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಾಮೃವಿದ್ದಂತೆ ಬೇರೆ ಕೆಲವಂತಗಳಲ್ಲಿ ವೈಪರೀತೃವೂ ಇದ್ದಿತು. ಆದರೆ 
ಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುವರು ಅಸಮಂಜಸವಾಗುವಂತಿರುವದರಿಂದ 


ಬುದ ನು ಮ್ಹತಪ ಶೆ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಮೇಲೆ ಬೌದ ಓಿರಿಯ ಜ್ಲ 

ಎ ರ ಛ್‌ 
ಕೂಡಿ, ಬುದ್ಧನ ಮತಗಳನ್ನೂ ಉಪದೇಶಗಳನ್ನೂ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದರು. ಅವು 
ಗಳಿಗೆ ತಿಪಿಟಕಗಳೆಂದು ಹೆಸರು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಮೂರು ಭಾಗಗಳು. ಸುತ್ತ, 


ನಯ, ಮತ್ತು ಅಭಿದಮ್ಮಗಳೆಂದು ಅವುಗಳ ಹೆಸರುಗಳು. ಸುತ್ತದಲ್ಲಿ 
ಬೌದ್ಧ ತತ್ತ ಗಳ ವಿವೇಷನೆಯದೆ. ವಿನಯದಶ್ಲಿ ಬದ ಸಂನ್ಣಾಸಿಗಳ 
ಬ್ರ 1 


ಕ ಆ 
ಧರ್ಮವು ಹೇಳಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಅಭಿದಮ್ಮದನ್ಲಿ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದ ತತ್ವ್ವಗಳೇ 
ಟು ೧ 
ಹೆಚ್ಚು ವಿಸ್ತೃತವಾಗಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಇವುಗಳ ಕಾಲವು ಕ್ರಿ. ಪೂ. ದಲ್ಲಿ 
ಸುಮಾರು ೨೪೦ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಈ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಲ್ಲಟ್ಟಿ ಮತವು « ಸ್ಪವಿರವಾದ ' ಅಥವಾ 
"ತೇರವಾದ'ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ತೇರವಾದವೆಂದರೆ ಮಹಾತ್ಮರ 
ಉಪದೇಶವೆಂದರ್ಥ. ಈ ಸೃವಿರವಾದದಲ್ಲಿ ೧೮ ಉಪವರ್ಗಗಳಾದವು. ಆದರೆ 
ಚ್ಹುಕಡಿಮೆಗಳೇನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇವರ ಗ್ರಂಥ 
ಮ ಇವರಿಗೆ (ಹೀನಯಾನ ' ಪಂಥೆದವರೆಂದು 
ಹೆಸರು. ಇವರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರಿಗೆ « ಸರ್ವಾಸ್ತಿತ್ವವಾದಿ'ಗಳೆಂದು ಹೆಸರುಂಟಾ 
ಯತು. ಈ ಹೀನಯಾನಪಂಥದ ಸರ್ವಾಸ್ಮಿತ ವಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ 
" ಸೌತ್ರಾಂತಿಕ'ರೆಂದೂ « ವೈಭಾಷಿಕ'ರೆಂದೂ ಎರಡು ಮುಖ್ಯ ಶಾಖೆಗಳುಂ 
ಟಾದವು. ಹೀನಯಾನಪಂಥಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಮಹಾಯಾನಪಂಥವು 
ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂತು. ಇವರ ಗ್ರಂಥಗಳಿಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃೃತಭಾಷೆಯಲ್ಲಿವೆ. ಇವ 
ರಲ್ಲಿ ಎರಡು ಶಾಖೆಗಳು ಮಹತ್ವ್ವದವಾದವುಗಳು. ಒಂಡು * ಶೂನ್ಯವಾದ ' 
ವೆಂದು, ಇನ್ನೊಂದು "ವಿಜ್ಞಾನವಾದ'ವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ಹೀನಯಾನ 


೧೧೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಲಿತವಾಗಿತ್ತು. ಸದ್ದತ್ತೆ ಅದು ಸಿಂಹಲದ್ದೀಪ, ಬೃಹ.ದೇಶ 

೨ ೨ ದ ಟಕ 
ಮತ್ತು ಸಯಾಮಗಳಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ರೂಢಿಯೊಳಗಿದೆ. ಮಹಾಯಾನಪಂಥವು 
ಕ್ರಿ. ಶ್ರ. ೧೦೦ ರಿಂದ ೮೦೦ ರ ವರೆಗೆ ಉತ್ತರ ಹಿಂದುಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಹರಡಿ 
ಕೊಂಡಿತ್ಕೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಜೀನ, ಬಪಾನ, ಮತ್ತು ತಿಬೇಟಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಅದು ಇಂದಿಗೂ ರೂಢಿಯೊಳಗಿದೆ. 


ಪಂಥವು ಕ್ರಿ. ಪೂ. ದಕ್ಲಿ ೩೦೦ ರಿಂದ ಕ್ರಿ. ಶ. ೫೦೦ರ ವಶೆಗೆ ಹಿಂದೂದೇಶ 
ಇ 
೦೨ 
ಗ 


ಕಸಿ ಇದ್ದಿತೆ 


" ಸಾಮಾನವಾಗಿ ಬುದ್ಧನು ತತ್ತ_ವಿಚಾರ ಮಾಡುವದರನ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು 

ಲ್ಪ ದ್‌ ೭ 

ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನು, ತೋರಿಸಿದಂತೆ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ. ಈತನು ತನ್ನ ಶಿಷ್ಲರನು 
ಯ ದ ದ್ರು ಚ್ಠ ಲ ಜೆ 


೩ 


ಶುರಿಶು ಸರ್ವವೂ ಕ್ಪ್ಸ ಣಿಕವೆಂದೂ, ಸ ಅಕ್ಷ ವೆಂದೂ, ದುಃಖವೆಂದೂ, 
ಶೂನ್ಯವೆಂದೂ ನಾಲ್ಕು ಉಪದೇಶಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದನು. ಈತನು ಯಾವ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಟ್ಟು ಈ ಉಪ ೇಶಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದನೋ ಅದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿಲ್ಲ. ಈತನ ಮತಾನುಯಾಯಿಗಳಾದ ವೈಭಾಷಿಕರೇ ಮೊದಲಾ 
ದವರು ತಮತಮಗೆ ಯುಕ್ತವಾಗಿ ತೋರಿದಂತೆ ಬುದ್ಧನ ಉಪದೇಶಗಳಿಗೆ 


ವ್ಯ್ಯಾಖ್ಯಾನಮಾಡಿ ಒಬ್ಬ ಗುರುವಿನ ಮತವನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿದರೂ ಪರ್ಯವ 
1 ಬ ನ 


₹ 


ತ 


ಸಾನದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಪಂಗಡದವರಾದರು.'' * ಬೌದ್ದರು ವೇದಪ್ರಾಮಾಂ ಸ 
ವನ್ನೊ ಪೃದ್ದರಿಂದ, ಅವರಿಗೆ ನಾಸ್ತಿಕರೆಂದು ಹೆಸರು. ಪ್ರತ್ಯಕ್ಚೃ ಮತ್ತು 


ಅನುಮಾನವೆಂಬ ಎರಡೇ ಪ್ರಮಾಣಗಳು ಅವರಿಗೆ ಸಮ್ಮತವಾಗಿವೆ. 
ಪುಟ ೨೬೭: ವೇದಾಂಶಸೂತ್ರಗಳು. 
ಪೂರ್ವ ಅಥವಾ ಕರ್ಮವಮೀಮಾಂಸಾ ಸೂತ್ರಗಳು ವೇದದ ಕರ್ಮ 
ಕಾಂಡದೊಳಗೆ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ ಧರ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಮಾಡುವವು. 
ಕರ್ಮಕಾಂಡದೊಳಗೆ ಸಕೃದ್ರರ್ಶನಕ್ಕೆ ಕಂಡಬರಬಹುದಾದ ವಿರೋಧ 
ಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕುವದಕ್ಕಾಗಿ ಇವು ಅಸ್ಮಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂದವು. :. ಅದ 





* ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಸಂಗ್ರಹ. ಪುಟ ೧೦೬೨೧೦೮ ಮತ್ತ್ಚು ಡಾ. ಎಸ್‌, 
ಕೇ. ಬೆಲವಳಕರರವರು ಪ್ರಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ ರಾಂಕರ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಭಾಷ್ಕದ ಓಸ್ಪಣೆಗಳು 
ಪುಟ ೧೧೫-೧೧೮ ಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


*ಎರಡನೆಯ ಪರಿಶಿಸ್ಪದೊಳಗಿನ "4 ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸಾದರ್ಶನ'ನೆಂಬ ಲೇಖವನ್ನು 
ನೋಡಿರಿ, 


ಪರಿಶಿಸ್ಟೃ ೧ ೧೧೯ 


ಜ್ಞ್ವಾನಕಾಂಡದೊಳಗೆ ಕ೦ಡಒರಬಹುದಾದ ವಿರೋಧಾ 

ಗೆದುಹಾಕುವದಕ್ತಾಗಿ. ವೇದಾಂತ ಅಥವಾ ಉತ್ಕರ 

ಮೀಮಾಂಸಾ ಸೂತ್ರಗಳು ಹುಟ್ಟಿದವು. ಎಲ್ಲ ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳಲ್ಲಿಯೂ 

ಬ್ರಹ್ಮವೇ ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ಈ ಸೂತ್ರಗಳು ತೋರಿಸುತ್ತವೆ. 

ಗೆ ಪೂರ್ವೋತ್ತರ ಮೀಮಾಂಸಾ ಸೂತ್ರಗಳು ಎಲ್ಲ ವೇಷದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ನಿಶಯಿಸುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


೬ 
೦ 
ಛೂ 
ಗ 

ಗರಿ 
ಡಿ 

ಅದಿ 
ತಿ 

ಊ 2 


ಜ್ಚ 


ಉಪನಿಷತ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ತತ್ತ್ವವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವ 
ದಿಲ್ಲೆಂದೂ, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ತತ್ಕ_ಗಳು ಹೇಳ 
ಲ್ಲಟ್ಟಿರುವವೆಂದೂ ಈಗಿನ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಮ ವಿದ್ವಾಂಸರೂ, ಅವರನ್ನ ನುಸರಿಸುವ 
ಸಮ್ಮ ಪೌರ್ವಾತ್ಮ ಪಂಡಿತರೂ ಸಾಮಾನ್ಲವಾಗಿ ನಂಬುತ್ತಾರೆ. ವೇದಾಂತ 
ಸೂತ್ರಗಳ ಕರ್ತೃ್ರಗಳಾದ ಬಾದರಾಯಣಾರ್ಯರಿಗಾಗಲಿ, ಅಥವಾ ಅವರ 
ಸೂತ್ರಗಳ ಮೇಲೆ ಭಾಷ್ನಗಳನ್ನು ಬರೆದು ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದ ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಚೀನ 
ಪಂಡಿತರಿಗಾಗಲಿ ಈ ಮಾತು ಸಮ್ಮತವಲ್ಲ. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಮತವು 
ಸರಿಯಾದುದು, ಎಂಬದನ್ನು ಸದ್ಧಕ್ಕೆ ಚರ್ಚಿಸುವ ಆವಶೃಕತೆಯಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಪ 


ನೆಯ ೦ಡಿತರೆಲ್ಲಿ ನಿರವವಾದವಾಗಿ 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನ ನುಸರಿ 
ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಮಾತೃ ತಪ್ಪದೇ ಹೇ ರೆ 

ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ಸೆ ಲ್ಲ ಕೂಡಿಸಿ ಅವುಗಳ ಸಮಸ್ವಯ ಮಾಡು 
ವದು ಶಕ್ಕವಿದ್ದರೆ, ಅದು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಅದ್ರೆ ಇತವನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸು 
ವದರಿಂದಲೇ ಮಾತ್ರ ಸಾಧ್ಯವಿದೆ ; ಹೊರತು ಉಳಿದ ಯಾವುದೇ ವೇದಾಂತ 
ದರ್ಶನದಿಂದ ಆ ಮಾತು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಾರದು. 


:ಿರುತ್ಮಾರೆ, ಅದೇನೆಂದರೆ: 


ವೇದಾಂತವೆಂದರೆ ವೇದದ ಕೊನೆಯೆಂದರ್ಥ. ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸುವಾಗ. ಸುರೇಶರಾಜಾರ್ಯರು "ವ್ಲೇದಾವಸಾನ' ವೆಂಬ 
ಪರ್ಯಾಯತಬ್ದವನ್ಫೂ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಗಳು ವೇದದ ತುದಿಗಳಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಅವಕ್ಕೆ ವೇದಾಂತವೆಂಬ ಹೆಸರು 
ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ವೇದಾಂತವೆಂದರೆ ವೇದಗಳ ನಿಷ್ಠ ಎಷ್ಠಾ ಶರ್ಥವೆಂದು ಮತ್ತೊಂ 
ದರ್ಥೆ, ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೇ ವೇದದ ಮುಖ್ಯಾರ್ಥವನ್ನು ಪ್ರತಿಷಾದಿಸುವವು, 


೧೨೦ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಈ ಕಾರಣಗಳಿ೦ದ ಉಪನಿಸತ್ತುಗಳನು ವೇದಾಂತವೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. 
ವೇದಾಂತವೆಂದರೆ ವೇವಾರ್ಥವನ್ನು ನಿರ್ಣಯ. ಸುವಬೆಂದು ಮತ್ತೊಂದರ್ಥ. 
ನಿರ್ಣಯಿಸುವದೆಂದರೆ ನಾ ಯಗಳಿಂದ ನೇದಾರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಸುವದು. 
ಇಲ್ಲಿ ವೇದವೆಂದತೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳೂ ಸೇರುವವು, *' ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಲ್ಲಲ್ಲಿಗೆ ಕಂಡುಬರುವ ವಿರುದ್ಧಾಭಿಪ್ಯಾಯಗಳನ್ನೆ್ಲ್ಲ ವಿಚಾರಿಸಿ, ಅವುಗಳ 


ಇಡ 5 ಪ್ರ ಗು ಬ್ಗ ಜಿ 
ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವೇನೆಂಬದನ್ನು ನಿಶ್ದ್ಲೆಯಿಸುವದಕಾ. ಗಿ ವೇದಾಂತಸೂತ್ರ 


ಗಳು ರಚಿಸಲ್ಪಟಿ ವ್ರ. ವೇದಾಂತಸೂತ್ರಗಳು ವೇದಾರ್ಥವನ್ನು ನಿರ್ಣಯ 


ತ ಎ ಸೆ . ಎಲೆ 2 ಸ ಗೆ 4 
ಸುವ್ರವೆಂದು ಇದ ಕ ಭಾಷ. ವನ್ನು ಬರೆಯುವ ಸರ್ವರಿಂದಲೂ ಅಂಗೀಕ್ರತ 


( ಗಟ್ಟ ಜಟ ಠಿ 
ಸಾಲ ಎಲ. ಎಪಿ ವ ಎ ಕಳ ಇಷ್ಟೆ ಬ 
ವಾದುದು, ಇವು ವೇದಾರ್ಥವಾದ ಬ್ರಹ್ಮನೆಂಬ ವಸ್ತುವನ್ನು ನಿರ್ಣಯ 
ಕ ಎ ್ರೆ ಸದ್ರಿ ೨ ಇ 
ಸುವುದರಿಂದ ಇದಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ,ವೆಂದು ಮತ್ತೊಂದು ಹೆಸರು. ಇವು 
್ವ ನ 


ರೀರಸಹಿತನಾದ ಆತ್ಮನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನಿರ್ಣಯ ಸುವುದರಿಂದ ಇವನು 
ಯು ಲ 
ಶಾರೀರಕಸೂತ್ರಗಳೆಂದು ಕರೆಯುವ ವಾಡಿಕೆಯೂ ಉಂಟು. ` ಆನಿ ಕರಲ್ಲಿ 


ದಾ 


ು 


31 


ಪ್ರಸ್ತಾನತ್ರಯವೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದವುಗಳನ್ಲಿ ವೇದಾಂತಸೂತ್ರ ಪುಸ್ತ 


ಕವೂ ಒಂದಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


«« ವೇದಾಂತಸೂತ)ಗಳು ಬಾದರಾಯಣರಿಂದ ರಚಿತವಾದುವು. 
ಇವು ೫೫೫ ಸಂಖ್ಯೆಯುಳ್ಳುವು. ಈ ಸೂತ್ರಗಳು ವೇದಾರ್ಥವನ್ನು 
ನಿರ್ಣಯುಸುವುವಾದರೂ ಇವುಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಸುಲಭ 
ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ... ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಇವುಗಳಿಗೆ ಕಾಲಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ಭಾಷ್ಯಗಳೇರ್ಪಟ್ಟುವು. ಇವರಲ್ಲಿ ಶುಕನೇ ಪಾಚೀನ ಭಾಷ್ಯ ರನೆಂದು 
ಭಾರತೀಯರಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ದಿ. ಶಬರ ಮತ್ತು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಮೊದ 
ಲನೆಯ ಭಾಷ್ಫಳಾರನನ್ನು ವೃತ್ತಿಕಾರ ಉಪವರ್ಷನೆಂದು ಕರೆಯುವರು. 
ರಾಮಾನುಜಾಚಾರ್ಯರು ಆತನನ್ನು ಬೋಧಾಯನನೆಂದು ಕರೆಯುವರು. 
ವೇದಾಂತದೇಶಿಕರು ಬೋಧಾಯನನೇ ವೃತಿ ಕಾರ ಉಪವರ್ಷನೆನ್ನುವರು. 
ದ್ರಾಮಿಡ, ಟಂಕ, ಭರ್ತ್ನೃಪ್ರಪಂಚ, ಭಾರುಚಿ, ಕಪರ್ದಿನ್‌, ಬ್ರಹ್ಮಾನಂದ 
ಮತ್ತು ಗುಹದೇವನೆಂಬವರು ಇತರ ಭಾಷ್ಟಕಾರರಲ್ಲಿ ಕೆಲವರು. ಇವರ 
ಗ್ರಂಥಗಳು ಪ್ರಸಿದ್ಧಿಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಶಂಕರ, ಭಾಸ್ಕರ, ಯಾದವಪ್ರಕಾಶ, 


ರಾಮಾನುಜ, ಕೇಶವ, ನೀಲಕಂಶತ, ಬಲದೇವ, ವ್ಲಾಭ, ವಿಜ್ಞ್ವಾನಭಿಕ್ಟ್ಟು 
ಮಧ್ರ, ಇವರ ಭಾಷ್ಟಗಳು ಪ್ರಸಿದ್ಧಿಯನ್ಲಿರುವುವು. ಇವರೆಲ್ಲರೂ ನನ್ನ 
ಬ್ಲ ಆ 


« ಮತಾಚಾರ್ಯರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಬಾದರಾಯಣರೇ ವೇದಾಂಶಸೂತ)ಗಳ 
ಕರ್ತ್ರವೆಂಬುದು ಸಮ್ಮತ, ಈ ಬಾದರಾಯಣರೇ ವಾ ಸರೆಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧಿ | 
ಈ "ಸೂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಂಖ್ಯ, ವೈಶೇಷಿಕ, ಜೈನ, ಬೌದ್ದ ಮುಂತಾದ 
ದರ್ಶನಗಳು ದೂವಿತವಾಗಿರುವುವು. ಆನೇಕ ಭಾಷ್ಟಕಾರರು ಭಗವದ್ಗೀತೆ 
ಯ ಸಸತಗವನ್ನು ಹೇಳಲು ಸಂವಾದಿಯನ್ನಾ ಉದಹರಿಸು 

ಈ ಬಾದರಾಯಣರ ಕಾಲವಸ್ಸು ಥಿಶ್ಚ ಯಸ ಹೇಳುವದು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. " ತೀತ್‌ ಎಂಬಾತನು ಬಾದರಾಯಣರು ತ್ರಿ, ಶು ೨೦೦ ಕ್ವಿಂತ 
ವರಲ್ಲವೆಂದೂ, ಫ್ರೇಸರ್‌ ಎಂಬಾತನು ಕ್ರಿ. ಪೂ. ೫೦೦ ರಿಂದ ೭೦೦ರ 


ಮುಧ್ಯಕಾಲವು ಬಾದರಾಯಣರಿಗೆ ಸಾಸ ೦ದೂ, ಮ್ಯಾಕ್ಸ 
ಮುಲ್ಲರ್‌ ಎಂಬಾತನು ಧಗವದ್ಗೀತೆಯ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹಿಂದಿನದು ಬಾಡ 
ರಾಯಣರ ಕಾಲವೆಂದೂ ತಿಳಿಯ ಬುವರು.'' 

"" ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳು ನಾಲ್ವು ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ುಳ್ಳವು, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 


ತ 


ಪ್ರತಿ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯೂ ನಾಲ್ಕು ಪಾದಗಳಿರ ರುವ್ರವು,'' ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಪಾದದಲ್ಲಿ ಅಧಿಕರಣಗಳಿರುವವು. ಅಧಿಕರಣವೆಂದರೆ ಒಂದು ವಿಷಯವನ್ನು 
ಚರ್ಜಿಸುವ ಒಂದು ಅಥವಾ ಹೆಚ ಸ್ವ ಸೂತ)ಗಳ ಗುಂಪು. "" ಮೊದಲನೆಯ 
ಶ್ರತಿಗಳಿಗೆ ಹ್ಮ ನೇ ಅರ್ಥವೆಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸು 
ಮನ್ನಯಾಧಾ.ಯವೆಂಡು ಹೆಸರು. ಇರಾ 


8 ಕ್ರಾ ಣು ಹ 


ತೆ ಯಿ 


ಪರಿಹ ತವಾಗುವುದು. ಇದಕ್ಕೆ ಅವಿರೋಧಾಧ್ಯಾಯವೆಂದು ಹೆಸರು. 
ಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಸ್ಟಾತ್ಮಾರವನ್ನು ಹೊಂದುವ 
ಉಪಾಯವನ್ನು ಬೆ ಸುತ್ತದು. ಇದಕ್ಕೆ ಸಾಧನಾ ನಾಧ್ಯಾಯವೆಂದು 
ಹೆಸರು. ನಾಲ್ಕನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವ್ರ ಬ್ರಹ್ಮಸಾಕ್ಟಾ ಶ್ಪತ್ಯ್ಯಾರಕ್ಕೆ ಭಾ 
ಮುಕ್ತಿಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಬೋಧಿಸುವುದು. 'ಇದಕ್ಕೆ ಫಲಾಧ್ಯಾಯ 


೧೨೨ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವೆಂದು ಹೆಸರು, ಇವಲ್ಲದೆ ಈ ಸೂಶೃಗಳ ವಿಜಾರಸಂದರ್ಭದನಲ್ಲಿ ಇತರೆ 
ವಿಷಯಗಳೂ ಚರ್ಚಿತವಾಗಿರುವುವು. ಮೊದಬನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ಬ್ರಹ್ಮ 


ಆ 


ಮತ್ತು ಜೇತನಾಜೇತನಾತ್ಮಕವಾದ ಪ್ರಪಂಚಗಳಿಗಿರುವ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವುದು, ಐರಡನೆಯ ಅಥ್ಣಾ ನವು ಪ್ರಪಂಚವು ಈಶ್ವರಾಧೀನನೆಂಬ 
ಪ್ರಮೇಯವನ್ನೂ , ಅದರ ಉತ ತ್ತಿ ಸಿತಿಲಯಗಳ ಕೃಮವನ್ಸೂ, ಜೀವ 
ಐ ಲ ಅಡಿ ಛು ಡ್‌ ಲ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಜೀವನಿಗೂ ದೇಹಕ್ವೂ 
೪ ಟ್‌ 
ಮತ್ತು ಅವನ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ಇರುವ ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ, ಕೆಲವು ಮನಃ 
ತ 


ಅಧ್ಯಾಯವು ಒನ್ಮಾಂತರ ಮತ್ತು ಮನಃಶಾ 
ವಂಶಗಳನ್ನು ಬೋಧಿಸುವುದು. ನಾಲ್ಕನೆ 
ಹೊರಗೆ ಹೋದ ಬೇವನ ದೇವಯಾನ ಪಿತ 
ವನ್ನೂ ಮುಕ್ತಿ ಯಾದ ನಂತರ ಪುನರಾವ್ಶ್ರ 
ಸುವುದು, ? * 


೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


ಪುಟ ೩೦೬ ಎ ಭಗೀರಥನ ಕಥೆ. 
ಭಗೀರಥನು ಸೂರ್ಯವಂಶದ ರಾಜರಕ್ಲಿ ಪ್ರಖ್ಯಾತನಾದ ಒಬ್ಬ 
ರಾಜನು; ಸಗರನೆಂಬವನ ಮೊಮ್ಮಗನು. ಸಗರರಾಜನಿಗೆ ಅರವತ್ತು 
ಸಾವಿರ ಮಕ್ಕಳಿದ್ದರು. ಅವರೆಲ್ಲರೂ ಒಬ್ಬ ಖುಷಿಯ ಶಾಪದಿಂದ ಸುಟ್ಟು 
ಬೂದಿಯಾಗಿದ್ದರು. ಅವರ ಮೇಲೆ ಪುನಃ ಗಂಗೆಯ ನೀರನ್ಪು ಹಾಯಿಸಿ 
ದರೆ, ಅವರು ಪವಿತ್ರರಾಗುವರೆಂದೂ, ಅವರಿಗೆ ಸದ್ಧತಿಯಾಗುವದೆಂದೂ 
ಭಗೀರಥನು *ೇಳಿ ತಿಳುಕೊಂಡು, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಟೊಂಕಕಟ್ಟಿದನ * ಎಷೊ ೀ 


ಹೋರಾ ವಾ ಪ 


೫ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಶ್ರಸಂಗ್ರಸದ ೪೩೬-೪೪೦ ವರೆಗಿನ ಪುಟಗಳನ್ನು ಸೋಡಿರಿ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೧ ೧೨೩ 


ವರುಷಗಳ ವರೆಗೆ ತಪ ಪಶ್ಚ ರ್ಯೆಮಾಡಿ ಗಂಗೆಯನ್ನೊ ಅಸಿಕೊಂಡನು. 
ಸ್ನರ್ಲೋಕದಿಂದ ಭ ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಬರುವದಕ್ಕೆ ಗಂಗೆಬೊಸ್ಸ ದಳು. ಆದರೆ 
ತ ಸ .ರ್ಲೋಕದಿಂದ ಕೆಳಗೆ ಜಾ ತನ್ನ ವೇಗವನ್ನು ತಡೆಯು 

ವಷ ಬಲುಕರಿಣವಾಗುವದೆಂದು ಅವಳು ಚಳ ಆಡುದಿಊಜಿ ಭಗೀ 


ರಥೆನು ಮತ್ತೆ ಪುನಃ ಶಂಕರನನ್ನು ಕುರಿತು ತಪಶ್ಚರ್ಯಮಾಡಿ, ಅವನನ್ನು 

ಒ೦ಸಿ ಹ ಗಂಗೆಯನ್ನು ಶಂಕರನು ತನ್ನ ಬಜೆಯ ಲ್ಲ ಧಾರಣ 

ಮಾಡಿದನು. ಅಲ್ಲಿಂದ ಅವಳು ಹರಿ ದು ಹೋಗಿ ಭಗೀರಥನ ಪೂರ್ವಜರನ ನ್ನು 

ಉದ್ಪಾರಮಾಡಿದಳು. ಎಷ್ಟೇ ಸ ಒದ/ದರೂ, ಭಗೀರಥನು ಎದೆ 

ಗೆಡದೆ ' ತನ್ನ ಸಾಧ್ಯವನ್ನು ಈಡೇರಿಸಿಕೊಂಡನು. ಎಂತೆಯೇ ಭಗೀರಥ 
ದ 


73 
66) 


0 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ 


ಪುಟ ೧;.... ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆ 

ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ದುಃಖವು ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುವದೆಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಗೂ ಈ ಮಾತಿನ ಅನು 
ವವು ಪ್ರತಿಕ್ಟಣಕ್ಕೂ ಬರುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ದೇಶದೊಳಗಿನ ಬಹುಶ 
ಎಲ್ಲ ತತ್ತ್ವಜ್ಞ್ವರೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಡಂಬಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಕಿಂಬಹುನಾ, ತತ್ತ್ವ 
ಎಚಾರಕ್ಕೆ ಸಹ ಈ ವಿಚಾರವೇ ಮೂಲವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ದುಃಖವ೦ತೂ ಎಲ್ಲರ ಅನುಭವದ ಮಾತು. ಆದರೆ ಅದರ ನಿಜವಾದ. 
ಏಚಾರವೇನು? ಅದು ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂತು? ಅದಕ್ಕೆ ಇೊನೆಯಿರುವದೇ ? 
ಇದ್ದರೆ ಆದನ್ನು ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕು? ಮನುಷ್ಯನು ಎಲ್ಲ ದು8ಖದಿಂದಲೂ: 
ಬಿಡುಗಡೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ಶಾಶ್ವತ ಸುಖಿಯಾಗುವದು ಶಕ್ಕವಿರುವದೇ 7 
ಎಂಬಿವೇ ಮೊದಲಾದ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತದೇಶದ ತಾತ್ತಿ_ಕ. ಮತ್ತು 
ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಚಾರಗಳ ಮೂಲವಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ವೇದಾಂತಿ 
ಗಳಿಗಂತೂ ಈ ಮಾತು ಮನದಟ್ಟಾಗಿ ಹೋಗಿದೆ. ಈ ಶಾಸ್ತ್ರ್ರದೊಳಗಿನ 
ಯಾವುದೇ ಪುಸ್ಮಕವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ, ಆ ಪುಸ್ಮಕದ "" ಪ್ರಯೋ 
ಜನ''ವು ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದೂ, ದುಃಖಾಂತವೆಂದೂ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿಯೇ ಹೇಳಿ 
ಡುವರು. ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕೆಗಳಾದರೂ ಒಗೆತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೂರುತರದ ದುಃಖ 
ಗಳಿರುವವೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ಮೊದಲುಮಾಡಿಯೇ ಹೊರಡುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು 
ಆ ಎಲ್ಲತರದ ದುಃಖಗಳನ್ನು ನಾಶಪಡಿಸುವದೇ ಸಾಂಖ್ಯಶಾಸ್ತ್ರದ ಹೆಗ್ಗು ರಿ 
ಯೆಂದೂ ಅಲ್ಲಿಯೇ ಹೇಳಿದೆ. ಯೋಗವಾದರೂ ಸಾಂಖ್ಯಮತದಂತೆಯೇ 
ಸರಿ... " ಸಮಾಧಿ''ಯೆನ್ನು ಹೇಗೆ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಮುಟ್ಟಿ ಬೇಕೆಂಬದನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟು, ಈ ಸಮಾಧಿಯೇ ಜಗತ್ಮಿನೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲತರದ ದುಃಖ 
ವಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಹೊಂದಲಿಕ್ಕೆ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ದಾರಿಯೆಂದು ಅದು ಹೇಳು 
ತ್ತದೆ. (ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗಸೂತ್ರ ೨. ೨). ಮತ್ತು ಸಮಾಧಿಯಿಂದಲೇ 


೫. ೨. ೯-೬೧೦ 


ಇ೨೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯ್ಶಸಿದ್ಧಿ 


ಕೈವಲ್ಲವು ಪ್ರಾಪ್ಠವಾಗುತ್ತದೆಂದೂ ಅದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ವೈಶೇಷಿಕ 
ಸೂತ್ರಗಳು ತಮ್ಮ ಅನುಯಾಯಿಗಳಿಗೆ ನಿಜವಾದ ಚ್ಹ್ವಾನವನ್ನು ಕೊಡುವೆ 
ವೆಂದು ಉದ್ಯೋತಿಸುತ್ತವೆ; ಮತ್ತು ಅದರಿಂದಲೇ ಎಲ್ಲ ದು&ಖಗಳು 
ನಾಮಶೇಷವಾಗುವವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ಗೌತಮನ ೧ನೆಯ ಸೂತ್ರು 
ದಲ್ಲಿಯೇ "' ನಿಃಶ್ರೇಯಸ'' (ಅಥವಾ "ಅಪವರ್ಗ'')ವೇ ನ್ಯಾಯಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಅನುಯಾಯಿಗಳಿಗೆ ಶ್ರೀಷ್ಠವಾದುದೆಂದೂ, ದುಃಖಾಂತವು ತನ್ನ ನ್ಯಾಯ 


ಶಾಸ್ತ್ರದ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದಲೇ ಆಗುವದೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ. ದುಃಖವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕ್ಯಾಗಿಯೇ ಕರ್ಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬೇಕೆಂದು ಮೀಮಾಂಸಕರ 


ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಮತ್ತು ಬೌದ್ರಧರ್ಮದ ಉಗಮವಾದರೂ ದುಃಖವೇ 
ಅಹುದೆಂಬದನ್ನು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧನು ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ 
ದ.ಖವನ್ನು ನೋಡಿ, ಇದರ ಕಾರಣಗಳಾವವು, ಅವನ್ನು ಹೇಗೆ ನಾಶ 
ಪಡಿಸಬೇಕು, ಎ೦ಬ ಚಿಂತೆಯಿಂದಲೇ ಮನೆಮಾರುಬಿಟ್ಟು ಹೊರಟಿನು, 
ಬೌದ್ರಧರ್ಮದ ಧ್ರ್ಯೇಯವಾದರೂ "`ಿರ್ವಾಣ' ಅಥವಾ ದುಃಖಾಂತವೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟಿ ನಮೇಲಿಂದ, ದುಃಖವನ್ನು ನೋಡಿ ಕನಿಕರಬಟ್ಲಿ ಕೇ 
ಈ ದರ್ಶನಗಳೂ ಧರ್ಮಗಳೂ ಉದಯಹೊಂದಿದ್ದು, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಗುರಿ 
ಯಾದರೂ « ದುಃಖಾ೦ಂತ ' ಅಥವಾ ದುಃಖನಾಶವೇ ಇರುವದೆಂಬದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ( ಮ್ಯಾಕ್ಸಮುಲರ- ಷಡ್ವರ್ಶನಗಳು, ಪುಟ ೧೦೭-೧೦೮) 

ಎಂತೆಯೇ ಎಷ್ಟೊ ಬನ ಟೀಕಾಕಾರರು ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರವು 
'ನಿರಾಶವಾದವನ್ನು ಎಿತ್ತಿಹಿಡಿಯುವದೆಂದು ಇದಕ್ಕೆ ಹೆಸರಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ 
ನಿಜವಾದ ನಿರಾತೆಯೂ ಬೇವಿತದ ಬಗ್ಗೆ ಬೇಸರವೂ ಇರುವಲ್ಲಿ ತತ್ಮ ವೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರವ್ರ ಹುಟ್ಟುವದೇ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ದರ್ಶನಗಳ ವಿಚಾರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ ವೂ, ವಿಷಯವಿಶಾಲತೆಯೂ, ಪ್ರಾಗಲ್ಭ್ಯವೂ ನಿಜವಾದ 
ನಿರಾಶವಾದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಇನ್ನು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಸ್ತುಗಳ 
ಖಗ್ಗೆ ಆಸಂತುಷ ಕೈರಾಗುವರೇ ನಿರಾಶವಾದದ ತಿರುಳೆಂಡು ಹೇಳಿದಲ್ಲಿ, 
`ನಮ್ಮ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರವು ನಿರಾಶಾವಾದವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವದೆಂದು ಒಪ್ಪ 
ಖಹುದು ಆದರೆ ಇಂತಹ ನಿರಾಶಾವಾದವು, ಇಲ್ಲ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರಳ್ಯ್ಯೂ 
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ಮೂಲವಾಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಈ ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿನ ದುಃಖದ 
ತೊಡಕನ್ನು ಬಿಡಿಸುವದಕ್ಕೆಂದೇ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳೂ ದರ್ಶನಗಳೂ ಉದಯ 
ವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ನಮ್ಮ ಜೇವನವು ಸೋಕಮಯವಾಗಿರುವದೆಂದೂ, 
ಅದರಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗಾಗಿ ಯತ್ನಿ ಸಲೇಃ ೇಕೆಂದೂ ಬಹುಶಃ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮ 
ಗಳೂ ನಮಗೆ ಉಪದೇಶಮಾಡುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ದರ್ಶನಗಳು 
ಇಷ್ಟಕ್ಕೇ ನಿಲ್ಲಂವದಿಲ್ಲ. ನಮಗೆ ಕಾಣುವ ಜಗತ್ತು ದುಃಖಮಯವಾದರ್ಕೂ 
ನಿಜವಾದ ಸದೃಸ್ತುವು ದುಃಖರಹಿತವೂ, ಆನಂದ ಪೂರ್ಣವೂ ಆಗಿದೆ; ಅದು 
ಸಮಗೆ ಸಿಕ್ಕುವುದೂ ಶಕ್ಕವಿಜೆ. ಅದನ್ನು ಹೊಂದುವಡಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು 
ಹೇಳುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನ ನುಸರಿಸಿರಿ-- ಎಂದು ಅವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾ। ಹೇಳುತ್ತವೆ. 
ಎಂದ ಮೇಲೆ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರವ್ರ ನಿರಾಶೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿರುವದೆಂಬ 
ಮಾತು ಸಾಹಸಮಾತ್ರವನ್ಲವೇ ? (ಡಾಯೆಸನ್‌-ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳ ತಿರುಳು, 
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ಇನ್ನು ಈ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಮೂಲವೇನು ? ತುಸು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದರೆ, 
ದೇಹಮೂಲಕವೇ ಎಲ್ಲ ದುಃಖಗಳೂ ನಮಗಾಗುತ್ತಿರುವವೆಂಡು ಕಂಡು 
ಬರುವಂತಿದೆ. ಎಂದರೆ ದೇಹವಿರುವವರೆಗೆ ನಾವು ದುಃಖದಿಂದ ಬಡುಗಡೆ 
ಹೊಂದುವದು ಶಕೃವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ವಸ್ಯುತಃ ದೇಹದಿಂದ ಭಿನ್ನ 
ನಾಗಿರುವದರಿಂದ, ದೇಹಕ್ಕಾಗುವ ದುಃಖಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನು ಲಿಪ್ಮನಾಗ 
ಲಾರನೆಂಬದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ, ಆದುದರಿಂದ ಆತ್ಮನು ದೇಹವಲ್ಲೆಂದು ಒಮ್ಮೆ 
-ನಿಶ್ಚಯವಾಯಿತೆಂದರೆ, ದೈಹಿಕ ದುಃಖಗಳ ಉಪಟಳೆವು ತಪ್ಪಿಹೋಗು 
ವದು. ಇನ್ನು, ಮನೋದುಃಖಕ್ಕೆಲ್ಲ ಕಾರಣವು ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುಗಳ ವಿಷ 
ಯಕ್ಕಿರುವ ನಮ್ಮ ಕಾಮವೇ ಸರಿ. ಆದುದರಿಂದ ಆ ಕಾಮವನ್ನು ಕಡಿದು 
'ಹಾಕಿ ನಿಷ್ಠ್ರಾಮನಾದರೆ, ಮಾನಸಿಕ ದುಃಖವೂ ನಮ್ಮ ಬೆನ್ನು ಬಿಡೆ 
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ಬೇಕಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ನಾವು ಎರಡೂ ತರದ ದುಃಖದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ. 
ಹೊಂದಬಹುದು. ( ಮ್ಯಾಕ್ಸಮುಲರ-ಪಡ್ಜರ್ಶನಗಳು, ಪುಟ ೧೦೮). 


ದೇಹಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು ಪಾಪ-ಪ್ರಣ್ಯಗಳು. ಅವು ಧರ್ಮಾಧರ್ಮ 
ಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು ಉಳಿಯದಂತೆ 
ಎಚ್ಚರಪಟ್ಟಿರೆ ಸಾಕು. ಐಎಂದರೆ ದೇಹೋತ್ಪ ತ್ತಿಯೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ, 
ದುಃಖಮೂಲವೇ ಆಳಿದುಹೋಗುವದೆಂದು ಮೀಮಾಂಸಕರು ಹೇಳು. 
ತ್ತಾರೆ, ಎಂದರೆ ವಿೀಮಾಂಸಕರ ಮತಕ್ಕ ನುಸರಿಸಿ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮ. 
ಪಾಪಪುಣ್ಯ-ದೇಹ ಇದಿಷ್ಟೇ ದುಃಖಮೀಮಾಂಸೆಯೆಂದಂತಾಯುತು. ಆದರೆ. 
ಉಳಿದ ದಾರ್ಶನಿಕರು ಇಷ್ಟಕ್ಕೇ ನಿಲ್ಲಪದಿಲ್ಲ... ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳಿ 
ಗಾದರೂ ಸಹ ಕಾರಣವೇನು? ಎಂದು ಅವರು ಮುಂದಿನ ಪ್ರ ವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ವಿಷಯಗಳೊಳಗಿನ ರಾಗದ್ದೇಷಗಳು ಕಾರಣ 
ವೆಂದು ಉತ್ತರಔಿಕುವವು. ಈ ರಾಗದೆ ಸೋಷಗಳಿಗೆ ಮೂಲಪೇನಾದರೂ 
ಉಂಟೀ, ಎಂದು ಕೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ ಕ ದೇಹಾದಿಗಳೇ ನಾನೆಂ''ಬ ತಪ್ಪುತಿಳಿ 
ವಳಿಕೆಯೆಂದು (ಮಿಥ್ಯಾಬ್ಹಾನ) ನೈಯಾಯಿಕರು ಉತ್ಕರ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಆ ಮಿಥ್ಯಾಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ನು ಹೊಡೆದು ಹಾಕುವದೇ ಮೋಕ್ಷ್ಟ 
ಪ್ರಾಪ್ತಿಗೆ ಮುಖ್ಯ ಸಾಧನವೆಂದು ಅವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ಬುದ್ದಿ 
ಸುಖ-ದುಃಖ-ಇಚ್ಛಾ- ದ್ರೆ ಸೋಷ-ಪ ಪ್ರಯತ್ನ - ಧರ್ಮ- ಅಧರ್ಮ (ತರ್ಕ 
ಸಂಗ್ರಹ ೪) ಇವೆಂಟು ಗುಣಗಳು ಆತ್ಮ (ಭರ್ಮಗಳಿಂದು (ತ. ಸ. ೭೩) 
ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬುದ್ದಿಯೇ ಎಲ್ಲ ಆಂತರಿಕ ಅನುಭವದ ಮೂಲವು; 
ಸುಖದುಃಖಗಳ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಇದೇ ಉಗಮವು. ಸುಖದುಃಖಗಳ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಿಂದ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಸುಖಸಾಧನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇಚ್ಚೆಯೆಂದರೆ ಕಾಮ ರಾಗ 
ಆಥವಾ ಪ್ರೀತಿಯೂ, ದುಃಖಸಾಧನಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕೋಧ, ದ್ರೆ ಸಷ ಆಥವಾ 
ಸಿಟ್ಟೂ ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಈ ಕಾಮಕ್ಕೊ ಬೀಧಗಳಿಂದ ಆಆ ಸಾಧನಗಳನ್ನು 
ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದೂ, ತಪ್ಪಿಸಬೇಕೆಂದೂ ಮನ ನುಷ್ಕೈನು ಪ್ರಯತ್ನ. 
ಮಾಡಹತ್ತು ತಾನೆ ಈ ಪ್ರಯತ್ನದ ಫಲವೆಂದೇ ಪಾಪಪುಣ್ಯಗಳು ಅಸ್ತಿತ್ತ 
ಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತವೆ... ಈ ಈ ಪಾಪಪುಣ್ಣಗಳು ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಸಂಸ್ಕಾರರೂಪ 
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ದಿಂದ ಉಳಿಯುತ್ತವೆ. ಈ ಸಂಸಾರವೇ ಜನನಮರಣ ಚಕ್ಕಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುವದು. ತರ್ಕಸಂಗ್ರಹ ೮೧ರ ಮೇಲಿನ ತರ್ಕದೀವಿಕೆಯ ಕಡೆಯ 
ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಇದೇ ಅರ್ಥವನ್ನು ಚನ್ನಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ: 


« ದೃಷ್ಯ ಗುಣ ಕರ್ಮ ಸಾಮಾನ್ಯವಿಶೇಷೆ ಸಮವಾಯಾಭಾವ.'' 
ಗಳೆಂಬ ಏಳು ಪದಾರ್ಥಗಳ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಹಿರಿದಾದ 
ಲಾಭವೆಂದರೇ ಮೋಕ್ಷ ವು. ಯಾಕೆಂದರೆ " ಎಲೇ ಮೈತ್ರೆಯಿ, ನಾವು 
ಆ ಓನನ್ನೇ ನೋಡಲಿಕ್ಕೆ ಯತ್ನಿಸಬೇಕು; ಅವನನ್ನೇ ಹೇಳಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು; ಅವನ ಮನನವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕು; ಮತ್ತು ಅವನ ಧ್ವಾಸವನ್ಟೇ 
ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು, ಎಂದು. ಶೃವಣಾದಿಗಳು ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆಂದು ವೇದದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ, ಆತ್ಮನು ದೇಹ ಮೊದಶಾ 
ದವುಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾ?ರುವನೆಂದು ಕೇಳಿದರೂ, ಅಷ್ಟ ರಿಂದಲೇ ಅದು ಗಟ್ಟಿ 
ಯಾಗಿ ಮನದಲ್ಲಿ ನೆಡಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಯುಕ್ತಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಮನನವು ಅವಶ್ಯವು.... ಆ ಮೇಲೆ ಶೌೌತಿಯು ಹೇಳಿದ ದಾರಿ 
ಯಂತೆ ಮನನಮಾಡುತ್ತ ಹೋದರೆ, ಆತ್ಮನು ದೇಹಾದಿಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ 
ರುವನೆಂಬ ಸಾಕ್ಟ್ಟಾತ್ಮಾರವಾಗುವದು. ಆ ಸಾಕ್ಟ್ವಾತ್ಕಾರದಿಂದ "ದೇಹಾದಿ 
ಗಳೇ ನಾನೆಂ'ಬ ಅಭಿಮಾನರೂಪದ ತಪ್ಪುತಿಳುವಳಿಕೆಯು ದೂರಾಗುವದು. 
ಆ ತಪು ಎತಿಳುವಳಿಕೆಯು ದೂರಾಗುವದರಿಂದ ಹೊರಗಿನ ವಸ್ಮುಗಳೊಳಗಿನ 
ರಾಗದ್ರೇಷಗಳೂ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವವು. ರಾಗದ್ರೇಷಗಳು ಇಲ್ಲವಾದಮೇಲೆ 
ಕರ್ಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯೇ ಅಳಿಸಿಹೋಗುವದು. ಮತ್ತು ಕರ್ಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯು 
ಹೋದಮೇಲೆ ಪಾಪಪುಣ್ಣಗಳೆಲ್ಲಿಂದ ಬರಬೇಕು, ಪಾಪಪುಣ್ಣಗಳಿಸ್ಲದ್ದ 
ನಿಂದ ಅದೃಷ್ಟವೂ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರಿಂದ ಬನ್ಮವೂ ಇ್ಲೂದಂತಾ 
ಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಪಾಪಪುಣ್ಣಗಳು ಉಪಭೋಗ 
-ದಿಂದ ಕ್ಟ ಯವಾಗಿ ಹೋದಮೇಲೆ, ಹೊಸದೇಹವು ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವದರಿಂದ, 
ದುಃಖವು ಸಮೂಲವಾಗಿ ಅಳಿಸಿಹೋಗುವಡು; ಮತ್ತು ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ 
ಕೊನೆಯ ದುಃಖವು ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವದೇ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದೆಣಿಸಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗಿ ಜ್ಹ್ಯಾನದಿಂದಲೇ ಅಜ್ಞಾನವು ನಾಶವಾಗುವದೆಂದಮೇಲೆ, ಮೋಕ್ಷ ಕ್ಕೆ 
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ಬ್ಹಾನವೊಂದೇ. ಸಾಧನವು. ಆ ಆತ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಮೇಲೆಯೇ 
ಮೃತ್ಯುಪಾಶವನ್ನು ದಾಟಿ ಹೋಗುವನ್ನಲ್ಲದೆ, ಬಿಡುಗಡೆಗೆ ( ಜ್ಞಾನದ 
ಹೊರತು ) ಬೇರೆಮಾರ್ಗವೇ ಇಲ್ಲ? ( ಶ್ಲೇತಾಶತರ ೬-೧೫ )' ವೆಂದು 
ವೇದವೂ ಸಹ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಮಿಕ್ಕಿದ ಮೋಕ್ಷೆ ಸಾಧನವು ಇಲ್ಲವೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ....ಕರ್ಮವೂ ಸಹ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿ, 
ತದ್ದ್ದಾರಾ ಮೋಕ್ಟಸಾಧನವಾಗುತ್ತದಲ್ಲದೆ, ಮೀಮಾಂಸಕರು ಹೇಳು 
ಪಂತ, ಅದು ಎಂದಿಗೂ ನೇರಾಗಿ ( ಸಾಕ್ಸಾತ್ಕಾಗಿ) ಮೋಕ್ಟಸಾಧನ 
ವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ( ತರ್ಕದೀಪಿಕಾ ತೀರಳೊನೆಯ ಭಾಗ )- ನ್ಯಾಯಮತ 
ಪ್ರವರ್ತಕನಾದ ಗೌತಮನು ಇದ್ದೆಲ್ಲ ವಿಷಯವನ್ನು ತನ್ನ ಒಂದೇ ಸೂತ್ರ; 
ದನಿ ಸಂಗೃಹಿಸಿಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
ಜಟ್‌ ಕಾಕ ೪1ಪ]ಕರತಸಿ: 
( 2[ಇಣ್ಠ೫, ೧. ೧. ೨] 
ಗೌತಮನ ಕಾರ್ಯಕಾರಣಗಳೂ, ನೈಷ್ಟಮ್ಯ ಸಿದ್ದಿ ಯೊಳಗಿನ 
ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣಪರಂಪರೆಯೂ ಬೌದ್ರರ “ನಿದಾನ''ಗಳನ್ನು ಬಹುಮಟ್ಟಿ ಗೆ 
ಹೋಲುತ್ತವೆ. ತ ವೆಂದರೆ ಕಾರಣವೆಂದು ಅರ್ಥ ರುಃಜಯೂನಾಡ 
ಸಂಸಾರಕ್ಕೆ ಕಾರಣಪರಂಪಕರೆಯನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತ ಹೋದೆವೆಂದರೆ ಇಂತಹ 
೧೨ ನಿದಾನಗಳು .. ತಾಜ ಬೌದ್ರರ ಹೇಳಿಕೆ. ಇವು 
ಕ್ರಮವಾಗಿ ಕಾರಣ-ಕಾರ್ಯಭಾವದಿಂದ ಸ್ಜಿತವಾಗಿರುತ್ತಪೆ. ಎಂದರೆ ಈ 
ಹನ್ನೆರಡು ನಿದಾನಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಮುಂದು ಮುಂದಿನ ನದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ; ಹಿಂದುಹಿಂದಿನ ದರ ಕಾರ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇಷ್ನೆಕ್ಳ್ಯೂ 
ಕೂಡಿ : ಭವಚಕ)'ವೆಂದು ಹೆಸರು; ಕಾರಣಪರಂಪರೆಯೆಂಬುದೇ ಅದರ 
ಅರ್ಥವು. ಇವುಗಳಲ್ಲಿ «ಅವಿದ್ದೆ''ಯೆಂದ ದಕೆ ಆಜ್ಞಾ ನವೇ ಮೊದಲನೆಯದು, 
ಜರಾಮರಣವೇ ಕಡೆಯದು. ಇವೆರಡನ್ನು ಬಿ ಬಟ್ಟು ಉಳಿದ ನಡುವಿನ ೧೦ 
ನಿದಾನಗಳಿಗೆ " ಹತ್ತು ಕರ್ಮ' ಗಳೆಂದು ಹೆಸರುಂಟು. ಅವಿದ್ವೆಯೆಂದರೆ: 
ತಿಳಗೇಡಿತನವು. " ನಾನೆಂ 'ಬ ಅಹಂಕಾರವು ಈ ಅಜ್ವಾ ತ್ಲ ನದಿಂದಲ್ಲೇ 
ಹುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು ಆ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಂದಲೇ ನಾವು ಸಂಸಾರ 
ಸುಬಕ್ಕೆ ಮರಠುಳಾಗುತ್ತೇವೆ. ದುಃಖರೂಪವಾದ ಸಂಸಾರದ ದುಃಖ 
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ರೂಪವನ್ನು ನಮಗೆ ಕಾಣದಂತೆ ಮಾಡುವದು ಈ ಅವಿದ್ಯೆಯೇ. ಅವಿದ್ಯೆಯ 
ಕಸುವಾದರೂ ಅಪರಿವಮಿತವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವದು. ಯಾಕೆಂದರೆ. 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯಾಕವಾದ ಅತಿ ಘೋರ ದುಃಖಗಳು ನಮಗೆ. 
ಗಂಟುಬಿದ್ದರೂ, ಮತ್ತೆಮತ್ತೆ ನಾವು ಸಂಸಾರಸುಖಕ್ಕೇ ಮನಸೋಲು 
ತ್ತೇವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಸಾಮಾನ್ಥರಿಗೆ ಈ ಅಚ್ಚಾನದ ಪರೆಯನ್ನು ಹರಿದು 
ಹಾಕುವದು ಬಲು ಕಠಿಣವೇ ಸರಿ. ಅಬ್ಲಾಾನದ ಮುಂದಿನ ಕಾರಣವು 
«ಸಂಸ್ಕಾರಗಳು 3. ನಾವು ನಮ್ಮ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಎಲ್ಲ ಕರ್ಮ 
ಗಳೂ ಅದರಿಂದ ಹುಟ್ಟುವ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಪರಿಣಾಮಗಳೂ ಎಲ್ಲವೂ ಈ ಶಬ್ದದಿಂದ 
ಬೋಧವಾಗುತ್ತವೆ. ಅತಿವ್ಯಾಪಕವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕಾರ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ 
ಇಚ್ಚಾಶಕ್ತಿ ಅಥವಾ ಜೇತನಾಶಕ್ತಿ (50118 6008೫) ಯೆಂಬ ಅರ್ಥ 
ವಸ್ಫು ಹೇಳಬಹುದು. ಮತ್ತು ಈ ಶಕ್ಕಿಯಿಂದಲೇ ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮವು 
ನಮಗೆ ಗಂಟುಬೀಳುವದು. ನಾನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಬೇಕು, ಹೀಗೆ ಮಾಡ 
ಬೇಕು, ನಾನು ಇನ್ನೂ ದ್ರಮ್ಯಗಳಿಸಬೇಕು, ಅಭಿಕಾರ ಬಲ ದರ್ಪಗಳನ್ನುು 
ದೊರಕಿಸಬೇಕು, ಮುಂದಿನ ಒನ್ಮದಕಲ್ಲಿ ರಾಜಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟಿ ಬೇಕು.. 
ಎಂಬಿವೇ ಮೊದಲಾದ ಎಲ್ಲ ವಿಚಾರಗಳೂ « ಸಂಸ್ಕಾರ ' ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ಅಡಕ 
ವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ವೇದಾಂತಿಗಳು ಸೂಕ ಶ್ರಶರೀರದ ಘಟಕಗಳನ್ನು ಹೇಳು 
ವಂತೆ, ಬೌದ್ಧರು ಈ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳನ್ನು ವರ್ಣಿಸುತ್ಕಾಶೆ. ಅದರಿಂದಲೇ 
ಮುಂದೆ ನಮಗೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದ ಒನ್ಮಗಳು ಬರುತ್ತವೆ. ಸಂಸ್ಕಾರ 
ಶಬ್ದವು ಸಂಸ್ಕ ಎಂಬ ಧಾತುವಿನಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು, ಅದಕ್ಕೆ "ಸಿದ್ರತ್ತೆ' 
"ವ್ವವಸ್ಥೆ ' ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿರುವದು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಾವು ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಮಾಡುವ ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದ ಎಲ್ಲ ಸಿದ್ಧತೆಗಳೂ ಸಂಸ್ಕಾರ ಶಬ್ದದಿಂದ 
ವರ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುವವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇನ್ನು ಭವಚಕ್ರದೊಳಗಿನ 
ಮೂರನೆಯ ಕಾರಣವು ವಿಜ್ಞಾನವು. ಕಲ್ಲಿಗೂ ಪ್ರಾಣಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಕಡಿಮೆಯೇನು? ವಿಜ್ಞಾ ನವೇ ಅಲ್ಲವೇ? ಎಂದ ಮೇಲೆ ವಿಚ್ಚ್ವಾನವಿದ್ರವಿನಾ 
ಪ್ರಾಣಿಯೇ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರಲಾರದು. ಈ ವಿಜ್ಞಾನವೇ ಗರ್ಭಾಶಯವನ್ನು 
ಸೇರಿ ಅಲ್ಲಿ ತನಗೆ ಬೇಕಾದ ನಾಮರೂಪಯುಕ್ತವಾದ ಪಿಂಡದೊಳಗೆ. 
ಸೇರುವದು. ವಿಜ್ಞಾನವಲ್ಲದಿದ್ದ ಕೆ. ಪಿಂಡವು ಸಜೀವ ಪ್ರಾಣಿಯಾಗಿ 
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ಹುಟ್ಟುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದು ಮೃತವಾದ ಕೂಸಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುತ್ತಿತ್ತು. 
ಮತ್ತು ವಿಜ್ಜಾನವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಆ ಕೂಸು ಹುಡುಗ ಹುಡುಗಿಯಾಗಿ, ತರುಣ 
ತರುಣಿಯಾಗಿ, ಮುದುಕಮುದುಕಿಯಾಗಿ ಬದುಕಿಬಾಳಿ ಬೆಳೆದು ಹಣ್ಣ್ಯಾ 
ಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ.. ಮರಣದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ದೇಹೇಂದ್ರಿಯಾದಿಗಳೆಲ್ಲ ನಾಶ 
ವಾದರೂ ಈ ವಿಜ್ಞಾನವು ಮಾತ್ರ ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿಯುತ್ತಿದೆ. ಈ 
ವಿಬ್ಲ್ವಾನವಿರುವದರಿಂದಲೇ ಹಳೆಯ ದೇಹವು ಹೋಗಿ ಹೊಸ ದೇಹವು 
ನಮಗೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಈ ವಿಜ್ಞಾನವೇ ಮತ್ತೊಂದು ಗರ್ಭಾಶಯದಲ್ಲಿ 
ಸೇರಿ ಮತ್ತೆ ಜನ್ಮವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟು ವೆ 
ಕಾರ್ಯವೇ-ನಾಮರೂಪವೇ-ಭವಚಕ್ರದೊಳಗಿನ ನಾಲ್ಕನೆಯ ಕಾರಣವು. 
ವನಾಮರೂಪವೆಂದರೆ ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ವೃಕ್ತಿತ್ತವನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವ ಮುಖ್ಯ 
ಸಾಧನಗಳು. ರೂಪವೆಂದರೆ ದೇಹವು. ನಾಮರೂಪವೆಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ನಾವು ದೇಹಧಾರಣಮಾಡಿ ವಿಶಿಷ್ಠ ಕ ಹೆಸರುಗಳನ್ನಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ವ್ಯವಹಾರ 
ಮಾಡುವದು. ಹೀಗೆ ದೇಹಧಾರಣೆ ಮಾಡಿದೊಡನೆ ನಮಗೆ (ಷಡಾಯ 

ನವು' ಗಂಟುಬೀಳುವದು. ಇದೇ ಐದನೆಯ ಕಾರಣವು. "ಆಯತನ' 
ವೆಂದರೆ ಆಶ್ರಯ ಆಥವಾ ಆಧಾರಸ್ಸಾನ, ಎಂದರೆ ಆರು ಜ್ಲಾಾನೇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳೂ, ಅವುಗಳಿಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವ ವಸ್ತುಗಳೂ ಈ ಶಬ್ದದಿಂದ ಗೋಚರ 
ವಾಗುತ್ತವೆ. ಮುನಸಿಗೇ ಆರನೆಯ ಇಂದ್ರಿಯ ವೆಂದು ಬೌದ್ರರು ಹೇಳು 
ತ್ತಾರೆ, ಎಂದರೆ ದೇಹಧಾರಣೆಮಾಡಿದಮೇಲೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ದ್ವಾರ 
ಬಂದಲೇ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರವು ಸಾಗಬೇಕಾಗುವದೆಂದು ಅರ್ಥವು. ಆದಕೆ 
ಈ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ ಹೊರಗಿನ ವಸ್ಮುಗಳಿಗೂ ಸಂಯೋಗ 
ವಾಗಬೇಕಲ್ಲವೇ ! ಆದುದರಿಂದಲೇ ಈ ಸಂಯೋಗಕ್ಕೆ "ಸ್ಪರ್ಶ'ವೆಂಬ ಹೆಸರು 
ಕೊಟ್ಟು, ಬೌದ್ಧರು ಇದನ್ನೇ ೬ನೆಯ ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ವಿಷಯೇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸ್ಪರ್ಶವಾದೊಡನೆ ಸುಖದುಃಖಗಳುಂಟಾಗುವವು. 
ಇದನ್ನೇ ೭ನೆಯ ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದಕ್ಕೆ ವೇದನೆ'ಯೆಂದು 
ಹೆಸರು. ಅದರಿಂದಲೇ ಮುಂದೆ "ತೃಷ್ಣಾ ' ಎಂದರೆ ವಿಷಯ ಸುಖದಬಗ್ಗಿ 
ಸ್ರೀತಿಯುಂಂಟಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ ಅದೇ ಆನೆಯ ಕಾರಣವು. ಆದರಿಂದ 
ಮುಂದೆ ನಾವು ವಿಷಯ ಸುಖಕ್ಕೆ ಗಂಟುಬೀಳುವೆವು. ಹೀಗೆ ವಿಷಯಗಳಿಗೆ 
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ಆಂಟಿಕೊಳು ವದೇ "ಉಪಾದಾನ'ವು. ಮತ್ತು ಅದೇ ೯ನೆಯ ನಿದಾನವು, 
ಎ೦ತೆಯೇ 1 ( ಪುನರ್ಭವಜನಕ ' ಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾಡಕತ್ತುಪೆವು. 
ಎಂದಮೇಲೆ ಕರ್ಮಗಳೇ ೧೦ನೆಯ ನಿದಾನವಾಯಿತು. `ಈ ಕರ್ಮ ಗಳಿಂದಲೇ 
ಮುಂದೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮವು ಅಥವಾ ""ಬಾತಿ''ಯು ಬರುವದು. ಇದೇ ೧೧ನೆಯ 
ನಿದಾನವು. ಹುಟಿ ಸಿದಮೇಲೆ ೭ ಜರೆಯೆ;೦ದರೆ ಮುಪ್ಪೂ, ಮರಣವೆಂದರೆ ಸಾವೂ 
ತಪ್ಪಿದ ಲವಷ್ಟೆ ಲ ಆದುದರಿಂದ ಬರಾಮರಣವೇ ೧೨ನೆಯ ಕಾರಣವು. 


೪4. ಬು ಟಬ 


ಮತ್ತು " ಜಾತಿ'' ಯಿಂದಲೇ ನಮಗೆ ಶೋಕ್ಕ ಪರಿದೇಷ್ಠ್ಮ ದುಃಖ, 


ಎ 
ದೌರ್ಮನಸ್ಯ, ಮತ್ತು ಉಪಾಯಾಸ ( ನಿರಾಶೆ) ಗಳು ಉದ್ದವಿಸು 
ಆ 
ತವೆ, ಇವೆಲ್ಲವೂ ೧೨ನೆಯ ನಿದಾನದನ್ಲಿಯೇ ಸಮಾವೇಶವಾಗುತ್ಕ್ತವೆ. 
4 ಮ್ಳಾಕ್ಸಮುಲರ-ಷಡ್ಬರ್ಶನಗಳು, ಪು. ೩೭೮ ಮತ್ತು ಐಸ್‌. ರಾಧಾ 


ಕೃಷ್ಣನರವರ ಹಿಂದೂ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರ, ಸಂ. ೧ ಪು. ೪೧೦-೪೧೫ ನೋಡಿರಿ). 


ಹೀಗೆ ಬಲ್ಲ ದರ್ಶನಗಳೂ, ಧರ್ಮಗಳೂ ದುಃಖದೃಶ್ರದಿಂದಲೇ 
ಹೊರಡುತ್ತವೆ, ಆದರೆ ಈ ದುಃಖಕ್ಕೆಲ್ಲ ಮೂಲವೇನು? ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಮಾತ್ರ ಅವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಉತ್ತ ರಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತವೆ. " ಅವಿದ್ದೆ' 
ಯೆಂದು ವೇದಾಂತವೂ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವೂ "ಉತ್ತ ರಕೊಡು ಹವೆ ( ಆದರೆ 
ವೇದಾಂತದ ಅವಿದ್ಯೆಯು ಬೆ ಬೌದ್ದಧರ್ಮದ ಅವಿದ್ದೆಯ್ಲವೆಂಬದನ್ನು ಕ್ಟ 
ಪಲ್ಲಡಬೆ ಬೇಕು. ) "ಅವಿವೇಕ 'ವೆಂದು ಸಾಂಬ್ದರೂ ಯೋಗಿಗಳೂ ಹೇಳು 

ತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಕೃ ತಿಪುರುಷರ ಸಂಯೋಗದಿಂದ, ಪುರುಷರು ಪ್ರಕೃತಿಯ 
`ನಟನೆಗೆ ಮರುಳಾಗಿ ದುಃಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗುವದೆಂದು 
ಸಾಂಖ್ಯರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಎಂದರೆ ಪುರುಷರು ನಿಜವಾಗಿ ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ 
ಬೇರೆಯಾಗಿರುವರೆಂದು ತಿಳಿಯದಿರುವ ಅವಿವೇಶವೇ ಟಂ 
`ಸಾಂಖ್ಯರ ಆಶಯವು ( ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕಾ, ೫೫). ಏಎಂತೆಯೇ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಯಿಂದ” ತಾನು ತೀರ ಭಿನ್ನನಾಗಿರುವನೆಂದೂ ಸ್ವತಂತ್ರನೆಂದೂ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವದೇ " ಕೈವಲ್ಯ 'ವೆಂದು ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ” (೫೬) ಹೇಳಿದೆ. 
-ಈ ಅವಿವೇಕವೇ ಪಾತಂಜಲ ಯೋಗಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ (೨-೨೪) ಅವಿದ್ಯೆಯೆಂಬ 
ಹೆಸರಿನಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ವೈಶೇಷಿಕರು ' ಮಿಥ್ಯಾ 


೦೩೬ ನೈಷ್ಕರ್ಮ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ಜ್ಞಾನ'ವೇ ಎಲ್ಲ ದುಃಖಕ್ಕೂ ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ವಮೀಮಾಂ: 
ಸಕರು ದೇಹವೇ ದುಃಖಮೂಲವೆಂದೂ ಅದಕ್ಕೆ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು. 
ಕಾರಣವೆಂದೂ ಹೇಳಿ ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ನಿಂತು ಎತುತ ಅವರು ಅದಕ್ಕೂ 
ಮುಂದೆ ಕೋಗುವದೇ ಇ. 

ಇವನ್ನು ಹೊ ಮಳ " ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮವಿವೇಕ,' "ವಿದ್ಯೆ, 
"ಬ್ಹಾನ,' " ಬ್ರಹ್ಮಾಸುಭವ' ಅಥವಾ "ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಜಾನ 'ವು ಬೇಕೆಂದು. 
ತವ ಹೇಳಿದರೆ, . ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷವಿವೇಕ 'ವು ಬೇಕೆಂದು. 
ಸಾಂಖ್ಯವು ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಮತ್ತು ಆರು ಅಥವಾ ಏಳು ( ವೈತೇಷಿಕ) 
ಅಥವಾ. ಹದಿನಾರು ( ನ್ಯಾಯ) " ಪದಾರ್ಥಗಳ ಬ್ಞ್ಯಾನ'ವ್ರ ಬೇಕೆಂದು 
ನ್ಯಾಯವೈ ಶೇಷಿಕ ದರ್ಶನಗಳು ಹೇಳುತ್ತವೆ. ನಿತ್ಸ ಮತ್ತು ನೈಮಿತ್ತಿಕ 
(ಕರ್ಮಗಳ, ಅನುಷ್ಠಾನ'ವ್ರ ಸ ಸಾಕೆಂದು ಮೀಮಾಂಸಕರ ಹೇಳಿಕೆಯದೆ. 
" ವಾಸನಾತ್ಯಂತ ವಿರಾಮ 'ವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ಭವಚಕ ಕ್ಕೆ ಮೂಲ ನಿದಾನ: 
ವಾದ ಅವಿದ್ದೆಯನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವದೇ ನಿರ್ವಾಣಸಾಧನವೆಂದು ಬೌದ್ಧ 
ಧರ್ಮವ, ಅಭಿಪ್ರಾಯಬಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ದುಃಖವಿಚಾರವು ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದ್ದು ದುಃಖಾಂತವೇ ಎಲ್ಲರ ಧ್ಹೇಯವಾಗಿದ್ದರೂ, ದುಃಖದ. 
ಉಗಮ ಮತ್ತು ದುಃಖನಾಶಕ ಸಾಧನಗಳ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಇವರಲ್ಲಿ 
ಭಿನ್ನಾ ಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿರುವವೆಂಬದು ತಿಳಿದುಬರುವಂತಿದೆ. 


ಗೌತಮನ ಅಂಬೋಣದಂತೆ ನಿಃಕಕ್ರೀಯಸ, ಅಪವರ್ಗ, ಅಥವಾ 
ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದರೆ " ಆತ್ಮ೦ತಿರೇ ದು&ಖನಿವೃತ್ತಿ' ಯೆಂದರೆ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಡ 
ದುಃಖಾಭಾವವೆಂತಲೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವದು. ಮೇಲೆ ಉದಾಹರಿಸಿದ. 
ನ್ಯಾಯಸೂತ) (೧.೧. ೨) ದಂತೆ ಆ ಮೋಕ್ಷ ವು ಮಿಥ್ಯಾಜ್ಞಾನನಾಶ 
ದಿಂದಲೇ ಆಗಬೇಕು. ವೈಶೇಷಿಕ ಮತಪ್ರವರ್ತಕನಾದ ಕಣಾದನೂ ಸಹ. 
ಮೋಕ್ಸದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಇದೇರೀತಿಯಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾನೆ. "ಆತ್ಮವು. 
ಮೊದಲಿನ ದೇಹದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ, ಅದೃಷ್ಟವಿಲ್ಲದ್ದರಿಂದ ಎರಡನೆಯ. 
ದೇಹಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಬಿಬ್ಬಿತೆಂದರೆ, ಉಂಟಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯನ್ನೆ ಕ ಮೋಕ್ಷ. ವೆಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಕ (ವೈ. ಸೂ, ೨. ೧೮ರ ಮೇಲಿನ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೩೭. 


ನಾಥನ ವೃ ತಿ ಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ). ಮೀಮಾಂಸಕರ ಅಭಿಪಾ)ಯದಂತೆ 
1 ಈ ಮೋಕ್ನವ ಶ್ಸ್ಸವು,. 4 ಆತ್ಮಂತಿಕಸ್ಕು, ದೇಹೋಜ್ಚೇದೋ 
ನಿಃಶೀ ಷಧರ್ಮಾಧರ್ಮಪ ೦೫ ಕ್ಹಯನಿಬಂಧನೋ ಮೋಕ್ಟ ಇತಿ ಸಿದಮ್‌. 
ಧರ್ಮಾಧರ್ಮವಶೀಕೃ ತೋ ಜೀವಸ್ಥಾಸು ತಾಸು ಜೂಸು ಸಂಸರತಿ'' 
( ಪ್ರಕರಣ ಪಂಚಿಕಾ, ತತ್ತಾ ಲೋಕ, ಪು. ೧೫೬). ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಾ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ನಾಶಪಡಿಸುವದರಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಶಾಶ್ವತ ದೇಹ 
ರಾಹಿತ್ಯವೇ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವು. ನ್ಥಾಯ ವೈಶತೇಷಿಕರ 
ಮತದಂತೆ ಮೋಕ್ಷವು ಭಾವರೂಪ ಸೌಖ್ಯವಲ್ಲ; ಅದು ಬಗಿಯ ಪೂರ್ಣ 
ವಾದ ಮತು ಶಾಶ್ರ್ವ ತವಾದ ದುಃ ಖಾಭಾವವಷ್ಟೆ ೀಸ ವೀಮಾಂಸಕರ 
ಮತವಾದರೂ ಹೀಗೆಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಡಿ ಆನಂದವನ್ನು 
ಕುಮಾರಿಲನಾಗಲಿ, ಪ್ರಭಾಕರನಾಗಲಿ ಯಾರೂ ಒಪ್ಪುವದಿಲ್ಲ. ಯೋಗ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಬ ವೆಂದರೆ 4 ಶೈವ ವಲ್ಲ '' ಅಥವಾ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ 
ವಂದ ಹೇಳಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿಯ 'ಬಂಧನದಿಂದ ಬಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿ ತನೆ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಾನು ಹೊಂದುವದೇ ಮುಕ್ಕಿಯೆಂದು ಚೀಜಕುದು. 
ಯೋಗಸೂತ್ರದಲ್ಲಿ (೪.೩೩) “ ಪ್ರರುಷಾರ್ಥ ಶೂನ್ಯಾನಾಂ ಗುಣಾನಾಂ 
ಪ್ರತಿಪ್ರಸವಃ ಕೈವಲ್ಯಂ ಸ್ವರೂಪ ಪೃತಿಷ್ಠಾವಾ ಚಿತಿಶಕ್ತೇರಿತಿ 7 ಎಂದರೆ 
ಎವೇಕದಿಂದ _ ಅವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಂದುಹಾಕಿದ. ಮೇಲ ಪುರುಷನ. 
ಯಾವ ಅರ್ಥವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸುವದು. ಗುಣಗಳಿಗೆ ಶಕ್ಕವಬ್ಲದ್ದರಿಂದೆ, 
ಪ್ರಕೃತಿಗುಣಗಳ ಉಪರತಿಯೇ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅಥವಾ 
ಚಿತಿ ಶಕ್ಕಿ ( ಜ್ಲಾನಶಕ್ಕಿ) ಯು ತನ್ನಷ್ಟ ಕ್ವ ತಾನೇ ನಿಲ್ಲುವದೇ ಮೋಕ್ಷ 
ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು ; "' ಗುಣಸಂಬಂಧಾತೀತಃ ಸ್ವರ ೂಪಮಾತ್ರಜೊ. ತಿ 
ರಮಲಃ ಕೇವಲೀ ಪುರುಷ ಇತಿ'', ಎಂದರೆ ತ! ಕ್ಸ್ನದಲ್ಲಿ ಪುರುಷನಿಗೆ 
ಗುಣಗಳ ಸಂಬಂಧವು ಕಡಿದುಹೋಗ:ುವದು. ಮತ್ತು ಪುರುಷನು 
ತನ್ಸಿಂದ. ತಾನೇ ಪ್ರಕಾಶಿತನಾಗಿಯೂ, ದೋಷರಹಿತನಾಗಿಯೂ, 
ಒಬ್ಲೊ ಶಂಟಿಗನಾಗಿಯೂ ಇರುವನು. ಈ ವರ್ಣನೆಯೆಲ್ಲ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಸಾಂಖ್ಯಶಾಸ್ತ್ರದಿಂದ ತೆಗೆದುಕೊಂಡದ್ದಿ ರುತ್ತದೆ. ಹೆಜ್ಜೆ ಕ್ವೀನು? ಸೇಶ್ವ ರ 
ಸಾಂಖ್ಯವೆಂದರೇ ಯೋಗವೆಂದು ಹೇಳಿರುವದರ ಮೇಲಿಂದ ಈಶ್ರ್ವ ರನ 
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“ಅಸ್ತಿತ್ವವೂಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಇವೆರಡೂ ದರ್ಶನಗಳಿಗೆ ತತ್ತ್ವತಃ ಏನೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಿಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಸಾಂಖ್ಲಮತದ ಮೇರೆಗೆ 
“ ಮುಕ್ತಂ ಪ್ರತಿ ಪ್ರಧಾನ ಸೃಷ್ಟ್ಯ್ಯುಪರಮೋ ಯತ್‌ ತದ್ಭೋಗಹೇತೋಃ 
ಸ್ರೋಪಾಧಿ ಪರಿಣಾಮ ವಿಶೇಷಸ್ಥ ಜನ್ಮ್ವಾಖ್ಲಸ್ಥಾನುತ್ಪಾದನಮ್‌ 3 
'( ಸಾಂಖ್ಯ ಪ್ರವಚನ ಭಾಷ್ಯ ೬.೪೪), ವಿವೇಕಶಾಲಿಯಾದ ಮನುಷ್ಯನ 
ಮೇಲೆ ಪ್ರಧಾನದ ಆಟವೇನೂ ಸಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಧಾನವು ಅವನ ಸಲು 
ವಾಗಿ ಏನನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಸುವದಿಲ್ಲ.. ಎಂದರೆ ಪುರುಷನ ಭೋಗಕ್ಕಾಗಿ 
ತನ್ನ ಪರಿಣಾಮ ವಿಶೇಷವಾದ ಜನ್ಮವನ್ನು ಅದು ಹುಟ್ಟಿಸುವದಿಲ್ಲ. ಇದರ 
ಅರ್ಥವು ಮೇಲೆ ಯೋಗಶಾಸ್ತೃದಲ್ಲ ಹೇಳಿದಂತೆಯೇ ಸರಿ. ಪ್ರಕೃತಿ 
ವಿಯೋಗೋ ಮೋಕ್ಷ 8 '' ಎಂದರೆ ಪುರುಷನಿಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಂಬಂಧವು 
ತಪ್ಪುವದನ್ನೇ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದು ಕರೆಯಬಹುದು. ಸಾಂಖ್ಯಯೋಗ ಮತ 
ಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ನೋಡಿದರೂ ಸಹ ಮೋಕ್ಟವು ಬರಿಯ ದುಃಖಾಭಾವವೇ 
ಹೊರತು, ಭಾವರೂಪ ಆನಂದವಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪುರುಷನು ನಿರ್ವಿ 
ಶೇಷನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಸಾಂಖ್ಯಮತಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಬಂಧಮೋಕ್ಚ್ಸ 
ಗಳೆರಡೂ ನಿಜವಾದವು ಅಲ್ಲ; ಎರಡೂ ಕಾಲ್ಬನಿಕವೇ ಸರಿ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಪ್ರರುನಷು ನಿಒವಾಗಿಯೂ ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದು ಕೊಂಡು, 
ಅದರ ಸಟನೆಗಳೆಲ್ಲ ತನ್ನವೇ ಎಂದು ಅವಿವೇಕದಿಂದ ನಂಬುತ್ತಾನೆ. ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ಇದು ಬಗಲೊಳಗೆ ಕೂಸನ್ನು ಹಿಡುಕೊಂಡು ಊರಲ್ಲೆಲ್ಲ ಕೂಸನ್ನು 
ಹುಡುಕಾಡಿದಂತೆ ಮಾತ) ಹಾಸ್ಟಾಸ್ಪದವಾಗುತ್ತದೆ. ತನಗೆ ಸಿಕ್ಕದ್ದು 
ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಸಿಕ್ಕಿ ಲ್ಲವೆಂದು ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿದರೆ, ಅದಕ್ಕೆ ನಿಜವಾದ 
ವಿವೇಕವೇ ಮದು. ಮತ್ತು ಆ ಮೇಲೆ ಅವನಿಗೆ ತಾನು ಕಳಕೊಂಡದ್ದು 
ಸುಳ್ಳು; ಅದು ತನಗೆ ಸಿಕ್ಕದ್ದು ಸುಳ್ಳು ಎಂದು ತೋರುವದು. ಈ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಸಾಂಬ್ಯಕ್ಕೂ ವೇದಾಂತಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ವೇದಾಂತದ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ ಮೋಕ್ಷ ವು ಆತ್ಯಂತಿಕ ದುಃಖನಿವೃತ್ತಿಯೂ 
ಅಹುದು. ಭಾವರೂಪ ಶಾಶ್ವತ ಆನಂದವೂ ಅಹುದು, ಉಳಿದೆಲ್ಲ ದರ್ಶನಗ 
`ಳ೦ತೆ ಕೇವಲ ದು8ಖಾಭಾವರೂಪವಲ್ಲ. ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಹ ನಿರ್ವಾಣ 
ವೆಂದರೆ ಎಲ್ಲ ದುಃಖಗಳ ಅಭಾವವೇ ಧೈೇಯವೆಂದು ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ '` ೧೩೯೯ 


ಈ ದುಃಖಾಂತಸ್ಸಿತಿಗೆ ಮೀಮಾಂಸಾ ಮತ್ತು ವೇದಾಂತಗಳು: 
ಮುಕ್ಕಿ ಅಥವಾ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದು ಹೆಸರು ಕೊಡುತ್ತವೆ; ಸಾಂಖ್ಯಯೋಗ 
ಗಳು ( ಕೈವಲ್ಯ'ವೆಂದು ನಾಮಕರಣ ಮಾಡುತ್ತವೆ. *ನಿಃಶ್ರೇಯಸ' 
ಅಥವಾ  ಅಪವರ್ಗ'ವೆಂಬುವದು ನ್ಯಾಯವೈಶೇಷಕರ ಶಬ್ದವು. ಅದನ್ನೇ 
« ಅಮೃತ'ವೆಂದೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇದೇ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಬೌದ್ಧರು  ನಿರ್ವಾಣ'ವೆಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಇವೆಲ್ಲ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷ ದನ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾಚಾ: 
ರ್ಯರ ಈ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾದ ಅವತರಣಿಕೆಯನ್ನು ಓದಬೇಕು. 
ತ್ರೀಮದಾಚಾರ್ಯರಾದರೂ ದುಃಖದೃಶ್ಯದಿಂದಲೇ ಹೊರಟು, ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತ ಹುಡುಕುತ್ತ ವೇದಾಂತದ ಅವಿದ್ಯೆಗೇ ಬಂದು 
ಮುಟ್ಟಿರುವರು. ಇನ್ನು ಆ ಅವಿದ್ಯೆಗೆ ವಿದ್ಯೆಯೇ ತಕ್ಕ ಮದ್ದು. ಆದರೆ 
ಅದು ವೇದಾಂತದೊಳಗೇ ಸಿಕ್ಕೀತಲ್ಲದೆ, ಬೇರೆ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಅದು ಸಿಕ್ಕ 
ಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ ನಾನು ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಬರೆಯಬೇಕಾಯಿತೆಂದು. 
ಹೇಳಿ ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ಚಿಕ್ಕ, ಆದರೂ ಬಹು. 
ಮಹತ್ತ್ವದ "ಅವತರಣಿಕೆಯನ್ನು ಮುಗಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಪುಟ:- ೪ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳು * 


ಅದ್ಕೈತವೇದಾಂತಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ . ತತ್ತಮಸಿ' ಮೊದಲಾದ. 
ಮಹಾವಾಕ್ಯಗಳಿಂದಲೇ ತತ ಎಸಾಕ್ಟಾ ತ್ಯಾರವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆ 








ಅ ಅಸ್ವ್ರಯನ್ಮತಿರೇಳಗಳ ವಿಷಯವು ಒಳ್ಳೇ ಮಹಣತ್ತ್ಯದ್ದಿರುವದರಿಂದ ಅವುಗಳ ' 
ಏಿತಯವಾಗಿ ಸವಿಸ್ತರವಾಗಿ ಬಗಿಯಬೇಕೆಂದು ನಮ್ಮ ವಿಚಾರವಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆ ಬಗ್ಗೆ 
ಷಮಗೆ ಆವಶೃ್ಯಳವಾಗಿದ್ದ ಗ್ರಂಥಗಳು ಯೋಗ್ಯ ವೇಳೆಗೆ ಕೈಸೇರಲಿಲ್ಲ. ಅದುದರಿಂದ ಸಮಗ 
ದೊರೆತ ಗ್ರಂಥಗಳ ಮೇಲಿಂದಲೇ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಚರ್ಟೆ ಸಬೇಳಯಿತು, ಈ ಮಾತನ್ನು 
ಲಕ್ಷ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟು ವಾಚಕರು ಸಮ್ಮನ್ನು ಕ್ಷಮಿಸಬೇಕು. ಮಧುಸೂದನ ಸರಸ್ತೃತಿಯವರು 
ತಮ್ಮ ವೇದಾಂತ ಕಲ್ಪಲತಿಳಾ? ಎಂಬ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ವಿವ 
ರಿರುವರೆಂಬದು ಅವರ ಮತ್ತೊಂಡು ಗ್ರಂಥವಾದ "ಸಿದ್ದಾಂತ ಬಿಂಡುವಿನಿಂದ ತಿಳಿಯ. 
ತ್ತದೆ, ವೇದಾಂತ ಕಲ್ಪಲತೀಾ ಗ್ರಂಥವು ಸಮಗೆ ದೊರೆತಿರುತದಿಲ್ಲ. 


೧೪೦ ನೈಸ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ಕೇಳುವ ಅಥವಾ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲೆತ್ನಿ ಸುವ ಸಾಧಕನಲ್ಲಿ 
ಸರಿಯಾದ ಮಾನಸಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಯೋಗ್ಯತೆಯರಬೇಕಾಗುವದು. 
: ಸಂಶಯ, ದಡ್ಮತನ, ಮತ್ತು ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಗಳು ಇರುವ ವರೆಗೆ ಮಹಾ 
ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ ಸರಿಯಾದ ಚ್ಹ್ಯಾನವು ಎಂದೂ ಹುಟ್ಟಿ ಸಲಾರದು. ಆದುದರಿಂದ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞ್ಞಾನೋದಯಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಬರುತ್ತಿರುವ.. ಈ ಪ್ರತಿಬಂಧಕಗಳನ್ನು 
ಹೊಡೆದುಹಾಕುವದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಶ್ರವಣಮನನಾದಿಗಳು ಆವಶ್ಯಕವು. 
ಎಂತೆಯೇ ಎಲ್ಲ ಸಾಧಕರೂ ತತ್ತ ತು ಅವಶ್ಚವಾಗಿಯೇ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ. ಹೀಗೆ ವಿಚಾರಮಾಡುವದೆಂದರೇ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕ 
ಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದುನೋಡುವದೆಂದರ್ಥ. ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳನ್ನು ಬಟ್ಟು 
ಬೇರೆ ಹಿಟಾಂತೆಂಯರು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಈ 
... ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ನಾಲ್ಕು ಅಧ್ಯಾಯಗಳನ್ನೊಳ 
ಗೊಂಡ ಬ್ರ ಸೂತ್ರಗಳು ಈ ಅನ್ವಯವೃ ೈತಿರೇಕಗಳನ್ನೂ, ಅವುಗಳನ್ನನು 
ಸರಿಸಿರುವ ತ ತರ್ಕಗಳನ್ನೂ ಅವಲಂಬಿಸಿಯೇ ಅಸ್ತಿತ್ತ _ದಕ್ಷಿ ಬಂದಿರುವ 
ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. * ತೆ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತೃಗಳ ಕತರ್ಕರರಾದ ಬಾದ 
ರಾಯಣಾಚಾರ್ಯರು ಈ ಅನ್ವಯ ವ್ರ ತಿರೇಕಗಳನ್ನು ಲಕ ಕ್ಟ ದಲ್ಲಟ್ಟಿ « ತಮ್ಮ 
ಸೂತ್ರ ಗಳನ್ನು ್ಸ ರಚಿಸಿದರೆಂದು '`ನಿಯಬಹುದು. ಹೇಗೆಂದರೆ ಓ ಬಹ್ಮಸೂತ) 
ಗಳ ಮೊ ದಸಯ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ "ಸಮನ್ವಯಾಧ್ಯಾಯ 'ವೆಂದು ಹೆಸರು 
ಅದರಲ್ಲಿ ವೇದವಾಕ್ಯಗಳೆಲ್ಲ ನಿರಪವಾದವಾಗಿ ಬ )ಹ್ಮನನ್ನೇ ವರ್ಣಿಸುತ್ತವೆಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಸಿದ್ದಮಾಡಿ ತೋರಿಸಿದೆ. ಈ ಮಾತು ದೃಗ್‌-ದ್ಕ ಕೈಶ್ಯಾನ್ವಯ 
ವ್ಯತಿರೇಕವೆಂಬ ತರ್ಕದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆಯೇ ಕುಡು. ಬ್ರಹ್ಮ 
ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾದ ಪ್ರಧಾನ ಮೊದಲಾದ ಯಾವ ಪದಾರ್ಥಗಳೂ ಜಗತ್ತಿನ 
ಮೂಲಕಾರಣವಾಗುವದು ಶಕೃವಿಲ್ಲ. ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ, ಅವೆಲ್ಲ ದೃಶ್ವ 
`ವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷ್ಟಿಯು "ಅವನು ನೋಡಿದನು, ' 
ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ "ನೋಡುವಿಳೆ'ಯಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತೆಂಡು 
`ವೇದಾಂತಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. "ನೋಡುವಿಕೆ'ಯು ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೊ ದೇ 
ಸಾಧ್ಯವು; ೪ ಅಜೇತನವಾದ. ವಸು _ಒವ್ರು ನೋಡುವದು ಎಂದೂ ಶಕ್ಕವಿಜ್ಲ- 


6 ಮುಧಸೂದಣ ಸರಸ್ವ ಶಿಯವರ । ಹಿದ್ಧು ದ್ವಾಂತ ಬಂದು ೮ ನೋಡಿರಿ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಠ ಟಿ ೧೪೧ 


'ಆದುದರಿಂದ ಜೈತನ್ಮರೂಪ ಬ್ರಹ್ಮವೇ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲಕಾರಣವೆಂದು 
ಸಿದ್ದ ವಾಸುವದು, ದೈ ಶ್ವವಾದುದ್ದ್ಲ ತ್ರ ಕ್ಲಣಭಂಗುರವು; ಪರಾವಲಂಬಿಯು; 
ಚೇತನವನ್ನು ಬಟ್ಟು ಅಡು ಸ್ವತಂತ; ವಾಗಿ ಇರಲಾರದು. ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ 
ವಿರುದವಾಗಿ ಬ್ರ ್ರಹ್ಮವು ದೃಶ್ಯದ ಸಹಾಯವನ ನ್ನಪೇಕ್ಟಿ ಸದೆ ಸ ಎತಂತ್ರವಾಗಿ 
ಇರಬಲ್ಲದ್ದಾಗಿಯೂ, ಎಂದಿಗೂ ದೃಶ್ಯವಾಗದಿರುವ `ೈಕ್ತಿಂಯಕೆ ಜೇತನ 
ರೂಪವಾಗಿಯ 2ೂ ಇತುತ ದೆ. ಆದುದರಿಂದ ವೇದಾಂತಗಳು ಇಂತಹ 
ದೃಕ್ವಾದ ಬ್ರಹ್ಮ ನನ್ನೆ ೀ ವರ್ಣಿಸುತ ತ್ತ ವೆಂದು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸಬೇಕು. ಹಾಗೆಯೇ 
'ರವಿರೋಧಾಧ್ಯಾಯ' ವೆಂಬ ಸಟ ವರಡನೆಯ ಅಧಾಯ ನಲ್ಲಿ " ಸಾಕ್ಷಿ 
ಸಾಕ್ಟಾ ಸ್ವಯವ್ವತಿರೇಕ' ಚ ವಲಂಬಿಸಿ, ಭೇದವ ಸುಳ್ಳೆಂದೂ, 
ಬೇ ವನ್ನು ಪರಮಾರ್ಥವೆ ೦ಡು ತಿಳಿಯುವ ದರ್ಶನಗಳೆಲ್ಲ ದುಷ್ಪವಾದುದ 
ರಿಂದ ತ್ಯಾಜ್ಞವಾದವುಗಳೆಂದೂ ತೋರಿಸಿ ಕೊಟ್ಟಿ ದ್ದಾರೆ, ಭೇದವು ಸ್ವತಃ 
ಸಿದ್ದ ವಾದುದಾಗಲಿ ಸ ಎತ ಪೃಕಾಶವಾಗಲಿ ಇರುವದ್ದಿ. ಎರಡು ವಸ್ಮ್ಮು 
ಗಳ” ನಡುವಿರುವ ಜೇವವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಬೇರೊಬ್ಬ ಸಾಕಿ ದಲ್ಲೇ 
ಭೇದವು ಸಿದ್ಧವಾಗಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಸಾಕ್ಸ್ಸ ವಾದ ವಸ್ತುವಿಗೆ. ಸಾಕ್ಷಿಯ 

ಅಸ್ವಿತ್ವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ. ಆಸ್ತಿತ್ವವೆ ೇ ಇರುವದಿಲ್ಲ, “ದ 
ರಂತೆಯೇ "ಸಾಧನಾಧ್ಯಾಯ'ವೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ಮೂರ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ 
"ಆಗಮಾಪಾಯತದವಧ್ಯಸ್ವಯವ್ಯತಿರೇಶ' ವೆಂಬ ತರ್ಕವು ಆಧಾರವಾಗಿ 
ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲ್ಪಟ್ಟಿ ಡ್ನ "ಬೋತ್ಸಸ ಸಾಧನ ನಗಳಲ್ಲಿ ಅಂತರಂಗ ಸಾಧನಗಳಿಂದೂ 
ಬಹಿರಂಗ ಸಾಧನಗಳೆಂದೂ ಎರಡು ವಿಧವು. ಆದರೆ ಆ ಸಾಧನಗಳಿಲ್ಲ 
ವೈರಾಗ್ಯವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗುತ್ತವೆ. ವಿಷಯದೋಷ 
-ದರ್ಶನದಿಂದ ವೈರಾಗ್ಯವು ಸ್ಕಿರವಾಗುವದು. ವಿಷಯಗಳಿಲ್ಲ ಅನಿತ್ಯವೆಂದು 
ಸಿದ್ದವಾದರೆ ವೈರಾಗ್ಯವು ತಾನಾಗಿಯೇ ಒಡಮೂಡುವದು. ಆದುದರಿಂಡ 
-ವಿಷಯಗಳ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡಹತ್ತಿ 
-ದರಿ ಇಂದ್ರಿಯಗೋಚರವಾಗುವ . ವಿಷಯಗಳಿಲ್ಲ ಆಗಾಮಾಪಾಯಗಳಿಗೆ, 
ಎಂದರೆ, ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಗೆ ಈಡಾಗಿರುವವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುವದು. ಮತ್ತು. 
ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಹುಟ್ಟು ಸಾವ ವಸ್ತುವೇ ಮೂಲ 
ಎವಾಗಿರಬೇಕಾಗುವದರಿಂದ, ಅಂತಹ ವಸ್ಮುವೂ ಇರಬೇಕೆಂದು ಸಿದ್ಧ ವಾಗು 


6೨. ಸೈಸ್ಯರ್ಮಸಿದ್ಧಿ 


ವದು. ಆದುದರಿಂದ ಮನುಷ್ಯನು ಹುಟ್ಟು ್ಟಸಾವ್ರಗಳಿಂದ ಗ್ರಸ್ಮವಾದು 
ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ವಿರಕ ನಾಗಿ, ಹುಟ್ಟು ಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ ಬ್ರಹ್ಮವನ್ನು 

ಸಾಕಾ ಶ್ಪ್ಪತ್ಯ್ಯಾರ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವದಕ್ಕಾಗಿ ಜೆ ಶ್ರವಣಮನನಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡು 
ಹತ್ತಬೇಕು. ಅದರಂತೆಯೇ "ಫಲಾಧ್ಯಾಯ'ವೆಂಬ ಹೆಸರಿನ ನಾಲ್ಯ. ನೆಯ 
ಆಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ (ದುಃಖಿಪರಮಪೆ ಫೇಮಾಸ್ಪದಾಸ್ತಯವ್ಯತಿಕೇಕ' ವೆಂಬ ತತೋ 
ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ದುಃಖವೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳೆ ೦ದೂ, ಆನಂದವೇ ಆತ್ಮನ-ಬ್ರಹ್ಮನ-.. 
ಸ್ವ ರೂಪವೆಂದೂ ಈ ತರ್ಕದಿಂದ ಸಿದ್ದ ವಾಗುತ ದೆ. ಹೀಗೆ ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮ 
ಸೂತೃವೆ ವೆಲ್ಲ ಈ ಅನ್ವಯವೃ ತಿರೇಕಗಳ ಮೇಲೆಯೇ ನಿಂತಿರುತ್ತದೆಂದು. 
ಹೇಳಬಹುದು. 

ಈ ಅನ್ನ _ಯವೃತಿರೇಕಗಳು ವೇದಾಂತಶಾಸ್ತ್ರದೊಳಗಪ್ಪೇ ಪ್ರಯೋ 
ಜನಕಾರಿಗಳಾಗಿರುವವೆಂದಲ್ಲ. ಬೇರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಸ್ರಗಳಲ್ಲಿಯೂ 'ಶಿವು ಒಳ್ಳೇ 
ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಿರುವವೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದೊಳಗೆ 
ಆನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳಿಗೆ ಬಹಳೇ ಮಹತ್ವದ ಸ್ನಾನವಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 
ಕಾರ್ಯಕಾರಣಭಾವವನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಿಸುವದಕ್ಕೆ ಈ ಅನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳೇ' 
ಆಧಾರವಾಗಿವೆ. ಅನುಮಾನ ವ್ಯಾಪಾರದೊಳಗೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ವ್ಯಾಪ್ತಿ 
ನಿಶ್ಚಯವಾದರೂ ಇವುಗಳಿಂದಲೇ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಸಾಹಿತ್ಯ ಶಾಸ್ತ್ರ, 
ದೊಳಗೆ ಶಬ್ದಾಲಂಕಾರ ಮತು ಅರ್ಥಾಲಂಕಾರಗಳೊಳಗಿನ ವಿಭಾಗವನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವದಕ್ಕಾದರೂ ಇವೇ ಸಹಾಯಕವಾಗಿರುವವೆಂದು ಮಮ್ಮ 
ಏನು ತನ್ನ ಕಾವ್ಯಪ್ರಕಾಶದೊಳಗೆ ೧೦ನೆಯ ಉಲ್ಲಾಸದ ಕೊನೆಗೆ ಹೇಳಿ 

ನೆ ಎರಡು ಪದಾರ್ಥಗಳೊಳಗಿನ ಐಕ್ಯ ಮತ್ತು ಭೇದಗಳಾದರೂ 
ಇವುಗಳಿಂದಲೇ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಪಾಶ್ಚಾತೃರ ಆಧುನಿಕ ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ 
67760600196 7,0॥10 ಸಹ 1661064 0! ಗಿರ0ೀಡು6೧॥ ಮತ್ತು 
365೧6 0! 7218676806 ಎಂಬವು ಒಳ್ಳೇ ಮಹತ್ವದವಾಗಿರುವವೆಂಬ. 
ಜನ್ನು ಬೇರೆ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬೇಡ... ಇವೂ ಕ್ರಶುವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಿನ ಅನ್ವಯ. 
ವ್ಯತಿಕೇಕಗಳಿಗೇ ಹೊಂದುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಈ ವಿಷಯವನ್ನೆಲ್ಲ ಇಲ್ಲಿ ವಿಸ್ತಾ 
ಶವಾಗಿ. ವಿವರಿಸುತ್ತ ಕೂಡುವದು ಸರಿಯಾಗಲಾರದಾದುದರಿಂದ ಅದನ್ನ 


ಹೃಕ್ಳೇ ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತೇವೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೪೩ 


ಮಹಾವಾಕ್ಯದೊಳಗಿನ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಶ್ಚಯಿಸುವದಕ್ಕೆ 
ಅನ್ನ ಸಯವ್ಯತಿರೇಕಗಳೇ ಆಧಾರವೆಂದು. ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯಬಡುತ್ತಾಕೆ. ಈ ಅಭಿಪಾ ೨್ರಯಕ್ಕೆ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಉಪ ಪದೇಶ 
ಸಾಹಸಿ,ಯೊಳಗಿನ (೧೮-೯೬) ಹ ಕವನೇ ಮೂಲವು. ಅಸ್ಸ ಯವ್ಯತಿ ತಿರೇಕ 
ಗಳ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಮಹಣವಾಕ್ಥೆ -ದೊಳಗಿನ ಪಡಾರ್ಥಗಳನು ನ್ನು 
ತಿಳಿದುಳೆ2ಂಡವನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಅಸಾತ ರಾ ತತ್ತ್ವಬ್ದಾನ 
ವಾಗಿ ಮೋಸ್ಸವಾಗುವದು. ವೇದಾಂತಗಳೊಳಗಿನ ಅವಾಂತರ ವಾಕ್ಗ 
ಗಳೆಲ್ಲ ಈ ಆನ್ವೆಯವುತಿರೇಕ ನ: ಪದ್ದತಿಯ ವ ಡೀ ಆತ್ಮನನ್ನು 
ತಿಳಿಸಿಕೊಡುತ್ತವೆ. ಆ ಮೇಲೆ ಮಹಾವಾಕ-ಗಳು ಸಾಧಕನಿಗೆ. ಆತ್ಮ 
ಹ್‌ 


ವಾತ್‌ ಗೆ ಎವ ಪಿ ತಾಗ 
ಇ್ಸಾತ್ವ್ವಾರವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಅನ್ವಯ 


| ೦ು 
“ಇ. ಎಂದರೆ "ಹೋಗು ', ಮತ್ತು "(ಆನು ವಂದ 
ಆಥವಾ ( ಹಿಂದಿನಿಂದ ' ಎಂದು 
ಆನ್ವಯವೆಂದರೆ ಚ ೦ದು ಐ ಹಿಂ 
ಹೊರಡುತ್ತ ದೆ. ಯಾವುದು ಯಾವುದರ ಸೃರೂಪವಾಗಿರುವದೋ, ಅದ. 


ನ್ಪ ದು ಒಂದೇಸವನೆ ಆ 
ಬೆಂಕಿಯ ಧರ್ಮವು. ಮತ್ತು ಅದು ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ಅನು 


[ಕ್ಟ 


ಸರಿಸುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ ಬೆಂಕಿಯದ ಲ್ಲ ಅದು. ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ 
ಅದರಂತೆಯೇ ಬೇವಾತ್ಮನ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪವಾದುದು ಜೀವಾತ್ಮನನ್ನು 
೨. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಆದು 
ದರಿಂದ ಎಚ ರ, ಕನಸು ಮೊದ 
ಲಾದ ಎಲ್ಲ ಅವಸ್ತೆಗೆಳನ್ಕೂ ವಿಚಾರಮಾಡುವದಲಿುದ್ದ.  ಜೇವಾತ್ತನ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಅನ (ಯವೊಂದರಿಂದಲೇ ಈ 
ಮಾತು ಬಟಗಾಕದು ವಾಗಿ ಸಿದ್ಧವಾಗಿರುವದ್ದಿ. ಅದಕ್ಕೆ ವೃತಿಕೇಕವೂ 


ಷಹ. ೨, ೧೦೨೬೭೧೦ 


'೧೪೪ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಆವಶ್ಯಕವು, ವೈತಿರೇಕ'ವೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ :ದಿ*ಅತಿ*ರಿಚ್‌ ' ಎಂಬ ಧಾತುವು 
ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 1 ವ್ಯತಿಂಚ್‌' ಅಂದರೆ "ಒಂದನ್ನೊಂದು ಬಿಟ್ಟಿರು' ಎಂದು 
ಅರ್ಥೆವಾಗುತ್ತದೆ. ಯಾವುದು ಒಂದು ವಸ್ಕುವಿನ ಕೆಲವು ಅವಸ್ತೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಕಂಡುಬರುವದೋ, ಮತ್ತು ಬೇರೆ ಕೆಲವ್ರ ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡು 
ಬರುವದಿಲ್ಲವೋ ಆದು ಆ ವಸ್ತುವಿನ ಸ್ಫರೂಪವಾಗಲಾರದು. ಉದಾ: 
ಹೊರಗೆ ವೈವಹಾರದನ್ನಿ ತೋರುವ ಜ್‌ ಪ್ರಪಂಚವು ಜೀವಾತ್ಮನ 
ಒಂದವಸ್ಸೆ ಯಾದ ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಅವರೆ ಅದು ಜೀವಾತ್ಮನ 


ವ 


ಯಾವ ಪದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಅರ್ಥವೆಂಬದನ್ನು ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು ವೈದಿಕ 
ವ್ಯವಹಾರದ ಮೇಲಾದ ನಿರ್ಣಯ ಸಸಬೇಕೆಂದು ಶಿ ಮಚ್ಚಂಕರಾಚಾರ್ಯ 
ಹಾಗೂ ಸುರೇ ಶ್ವರರ ಆ೦ಂಬೋಣವಿದೆ. ಆಯಾ ಪದದಿಂದ 'ಬೋಧವಾಗುವ 
ವಿಶೇಷ ವಸ್ತು ವೇ ಅಭಿಪ್ರೇತಬದ್ದಾಗ, ಆಯಾ ಶಬ್ರವ ವನ್ನ « ಉಪಯೋಗಿಸು 


ು 


ತ್ತಾರೆ. ಇದು. ಆ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ಧದ ಅಸ್ವಯವಾಯಿತು. ಮತು 


ಮು 

ಎಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ಧವು ಅಭಿಪ್ರೇತವಿರುವದ್ದಿ ವೋ ಅಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ ವೂ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಲ್ಪ ಬ್ಬ ರುವದು ಕಂಡುಬರುವದ್ದಿ. ಇದು ಆ ಅರ್ಥಬಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ದದ 
ವೃತಶೇಶವಿದ್ದ ಂತಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ತ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ನ್ನ್ನ 
| ಸೂಕ್ಮ್ಮರೀತಿಯಿಂದ ನಮ್ಮ ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು ವೈದಿಕ ವ್ಯವಹಾರ 


ನ್ಟ ವಿಂಗಡಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ಯಾವ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಯಾವ ವಾಚ್ಯಾರ್ಥವಿರುವ 


ತ 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ತತಸಸತಾ್‌ ಗಿದ ಪದಗಳ ವಾಚ್ಛಾರ್ಥ 
ವನ್ನು ನಿಶ್ವ ಯಿಸಬೇಕು. "ತಕ್ಕ ಸಮಸಿ ' ಎ೦ಬ ಉಪದೇಶದ ಮಹಾ 
ವಾಕ್ಯವನ್ನು' ತೆಗೆಮಳೊಂಡರೆ, ಅದರೊಳಗೆ ತತ್‌, ತ್ವಂ, ಮತ್ತು ಅಸಿ 
ಎಂಬ ಮೂರು ಪದಗಳಿರುವಪೆಂದು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ `ಗೊತ್ಮಾ ಗುತ್ತದೆ. 
ಮಹಾವಾಕ್ಕ್ಯಾರ್ಥ ಜ್ಞಾನವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಇವೆಲ್ಲ ಪದಗಳ ಅರ್ಥವೂ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೪ಜಿ 


ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿರುವದು ಆವಶ್ಯಕವು. ಆದರೆ ಅವುಗಳೊಳಗೆ " ತತ್‌ ಇಅದು,' 
ಮತ್ತು " ಅಸಿ-ಇರುವಿ' ಎ೦ಬ ಪದಗಳ ಅರ್ಥದ ಬಗ್ಗೆ ಯಾರಿಗೂ ಅಷ್ಟು 
1 
ಅಡಚಣೆಯುಂಟಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ "ತ೦-ಧೀನು' ಎಿಂಬದರ ಅರ್ಥ 
ವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವದು ಮಾತೃ ಸುಲಭವಲ್ಲ. ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ 
ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು ವೈದಿದ ವ್ಯವಹಾರದ ಮೇಲಿಂದ ನೋಡಿ 
ಬಂಬದಕ್ಕೆ "ದೇಹ 'ವೆಂದೂ, " ಇಂದಿ;ಯ 'ಗಳೆಂದೂ ಸೂ ಇದೇಹದಿಂ 
ಬೇರೆಯಾದರೂ " ಸೂಕ .ದೇಹದಿಂದೊಡಗೂಡಿ ಲೋಕಇಂತರ ಗಮನೆ 
ಕ ಬಮ 


ಅ 


ಮಾಡುವ ಶಕ್ಕಿಯುಳ್ಳವ'ನೆಂದೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಾಚ್ಚಾರ್ಥಗಳಾಗುವ 


ತ್ತ 


ವೆಂದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. * "ನೀನು ಎಂಬದರ ವಾಚಾ ರ್ಥವಾದ 
ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೆ ಸುಬದು8ಖಗಳೂ ಉಂಟಾಗುತ್ತವೆ. ಅವನು ಕರ್ತ 
ಭೋಕೃವೂ ಆಗಿರುವಂತೆಯೂ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಇಂತಹ ಬೇವಾತ ರು 
ಅನೇಕರಾಗಿದ್ರಾರೆ. ಅವರು ಆಲ್ಲಬ್ವರೂ, ಮರ್ಯಾದಿತ ಶಕ್ಕಿಯುಳ್ಳ 
ವರೂ ಆಗಿರುವರು. ಸುಲಭವಾಗಿ ನಿರಾಕರಣೆಮಾಡಬಹುದಾದ ದೇ ಹಾತ್ಮ 
ವಾದವನ್ನೂ, ಇಂದ್ರಿಯವೇ ಆತ್ಮವೆಂಬ ವಾದವನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೆ, 





* ಆತ್ಮನಿರುವನೆ೦ದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಿದರೂ, ಅವನ ಸ್ವರೂಪವು ಇಂತಹದೇ ಎಂಬ 
ಬಗ್ಗೆ ಐಕಮತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ ಭಾಷ್ಕದಲ್ಲಿ (೧.೧.೧) (ಶ್ರೀ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು 
ಹೇಳುವದೇವೆಂದರೆ: ಜೇತನಿದಿಂದ ಕೂಡಿರುವ ದೇಹಪೇ ಆತ್ಮನು. ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಜನರೂ ಲೋಕಾಯತಿಕರೂ ತಿಳಿದುಕೆೊೊಂಡಿರುವರು. ಚೇತನವುಳ್ಳ ಇಂುದ್ರಿಯಗಳೇ ಆಶ್ಮ 
ಫೆಂದು ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ತಿಳಿದಿರುವರು. ಚೇತನವುಳ್ಳ ಮನಸ್ಸೇ ಆತ್ಮನೆಂದು ಬೇರೆ ಕೆಲ 
ವರು ತಿಳಿದಿರುವರು. ಕ್ಷಣೆಕವಾಗಿರುವ ಬರಿಯ ವಿಜ್ಞಾನವೇ ಆತ್ಮನೆಂದು ಕೆಲವರು ತಿಳಿ 
ದಿರುವರು. ಶೂನ್ಯವೇ ಆಶ್ಮವೆಂದು ಕಲವರು ಕಿಳಿದಿರುವರುಿ. ದೇಹಿಾದಿಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿ ಕರ್ತೃವೂ ಧೋಕ್ಕ್ತನೂ ಆಗಿರುವ ಸಂಸಾರಿಯೊಬ್ಬನಿರುವನೆಂದು ಕೆಲನರು ತಿಳಿದಿರು 
ವರು. ಅವನು ಬರಿಯ ಭೋಕ್ತನೇ, ಕರ್ತನಬ್ಲ. ಎಂದು ಮತ್ತೆ *ಲವರು ಕಿಳಿವಿರುವರು, 
ಆ ಭೋಕ್ತ್ರನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಸರ್ವಜ್ಞನೂ ಸರ್ವಶಕ್ತನೂ ಆಗಿರುವ ಈಕ್ವರನೊಬ್ಬತು 
ಇರುವನೆಂದು ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅವನು ಭೋಕ್ತನಾದ ಜೀವನ ಆತ್ಮನೇ ಇಗಿರುಶ್ತಾ 
ನೆಂದು ಇನ್ನೂ ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ, 


ಇದೇ ತರದ ಬೇರೆ ವಿವರಣೆಗೆ ಮಧುಸೂದನ ಸರಸ್ವಕತಿಹುವರ ಸಿದ್ಧಾಂತಬಿಂಡು 
ಇ ನೋಡಿರಿ. 


೧೪೬ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಅಂತಃಕರಣವಿಶಿಷ್ಟನಾದವನೆ ಜೀವನೆಂದು ಹೇಳುವ ವೇದಾಂತಿಗಳು 
ಹೆಚ್ಚಾ!ಿರುವರು. ಆದರೆ "ನೀನು' ಎಂಬದಕ್ಕೆ ಈ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡಿ. 
ದರೂ "ಅದು ನೀನು ಇರುವಿ' ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವು ಹೊಂದುವೆ 
ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ' ನೀನು' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ತಾತ್ಪರ್ಯಾರ್ಥವಾವು 
ದೆಂಬದನ್ನಾ ದರೂ ಅನ್ತಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದಲೇ ನಿಶ್ಚಯಿಸಬೇಕಾಗುವದು. 


ಹೀಗೆ 'ನೀನು' ಎಂಬದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವದೆಂದರೇ ಆತ್ಮನ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಗೊತ್ತುಪಡಿಸುವದು. ವೇದಾಂತದ ದೃಷಿ ಯಿಂದ ನೋಡಿ 
ದರೆ ವಿಶ್ವದೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೂ ಆತ್ಮವೆಂದೂ, ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ-- 
ಎರಡು ತೆರನಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಬಹುದು. ಇವೆರಡರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ, ಅದರ ಆಧಾರದಿಂದ ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನಾತ್ನದಿಂದ ಸಹಜ. 
ವಾಗಿಯೇ ವಿಂಗಡಿಸಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಆತ್ಮಾನಾತ್ಮಗಳ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ಚರ್ಚಿಸಿ, ಆತ್ಮನನ್ನು ಅನಾತ್ಮದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸುವ ಕೆಲಸ 
ವನ್ನೇ ಆನ್ಲಯವೃತಿರೇಕಗಳು ಮಾಡುವವೆಂದು ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರ. 
ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಆದರೆ ಈ ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದಲೇ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾ 
ತ್ಯ್ಯಾರವು ಮಾತ) ಎಂದಿಗೂ ಆಗಲಾರದೆಂಬದನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು... 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅನುಮಾನ ವ್ಯಾಪಾರದಿಂದಾಗುವ ಬ್ವ್ಯಾನವೆಲ್ಲವೂ ಪರೋ 
ಕ್ಸವೇ ಇರುತ್ತದೆ. (ನೈ. ಸಿ.ಯ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೯೬ನೆಯ ಶ್ಲೋಕ 
ವನ್ನೂ ಮು ತ್ಮ ೩ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೭ನೆಯ ಶ್ಲೋಕವನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ) 
ಮತ್ತು ಈ ಆನ್ವಯವೃತಿರೇಕಗಳಿಂದ ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾದ. 
ವಸ್ಮುವ್ರ ಮಾತ್ರ ಇರಬೇಕೆಂದು ಸಿದ್ಧವಾಗುವದೇ ಹೊರತು ಅದು 
ಅದ್ಲಿತೀಯವೇ ಇರಬೇಕೆಂದೂ, ಆದರ ಹೊರತು ಬೇರೆ ಯಾವ ವಸ್ತುವೂ 
ಇಲ್ಲೆಂದೂ ಸಿದ್ಧವಾಗುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ಮೈಕ್ಯದ ಅಪರೋಕ್ಷ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸಲಿಕ್ಕೆ ಮಹಾವಾಕ್ಯವೊಂದೇ ಒಂದಾದ ಕಾರಣ 
ವಾಗಿದೆ... ಅಮದರಿಂದೆ ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕಗಳ ಪದ್ದತಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು. 
ವಿಚಾರಮಾಡಿದ. ಮೇಲಾದರೂ ಸಾಧಕನ ಮಹಾವಾಕ್ಯಕ್ಕೇ ಶರಣು. 
ಹೋಗಬೇಕಾಗುವದು, 


ಅ 


ಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗವಾಗುವ ಅನ್ರಯವುತಿರೇಕಗಳು ನಇಲ್ಲೆಂದು 


ಲ 
ಗ ಎ ಮಿ ಮ 
ಸಾಮಾನ್ಲವಾಗಿ ಹೇಳಿದರೂ, ಅದಸ್ತೆ ಐದ 


ದ ಬುಕ್‌ ದೆ | ದ್‌ *.. 
ಹೀಗೆ ತ್ರ ತಂ ಅಭಿವಾ « ನೀನು ' ಎ೦ಬ ಪದದ ಅರ್ಥ್ರಿವಿನುು ಆರಾ 
ಎ 


ನ್‌ 
-ವಾಡಿಕೆಯಿದೆ. ಈ ಐದು ಅನ್ನಯವ.ತಿಶೇಕಗಳು ರಾವ; 


ಆ 
ಫ್ರಿ 
ದಶ್ವಾ.ನ್ನಯ ವು.ತಿರೇಕ, (೨) ಸಾಕ್ಕಿಸಾಕ್ಸಾ .ನ್ನಯ ವ.ತಿರೇಶ, (ಬಜ) 


1 
0 
ಲ 
ಗಾ 
ಈ 
ಹಾ 


ಆಗಮಾಪಾಯತದವದ್ಲನ್ನಯ ವ್ಯತಿ ೪) ಅನುವೃತ್ಯ ವಪ ಶ್ತಾ 
ಗು ತು ? 
ನಯ ವುತಿರೇಶ, ಮತ್ತು (೫) ದುಃಖಿಪರಮಪ್ಪೇಮಾಸ ದಾನ್ನಯ 
ಇ ತ ಬೆ 
ವ-ತಿರೇಕ್ತ ಇವೆಸ್ಸವುಗಳೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡುವದು 
ಸದ್ದತ್ತೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ನಮಗೆ ಅವಶ್ಚವಿದ್ಯಮಟಿ ಗೆ ಅವ್ತಗಳ ರಹಸ್ಸ 
ಬ ಕಿ ಬ ಆಟ್‌ ಹ 
ವೇನೆಂಬದನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ನೋಡುವ. 


ದೃಗ'ದೃಶ್ಯಾನ್ವಯ ವ್ಯತಿರೇಕ 


0. ಮತ್ತ ಎ ಹ ಹ. ಎ5 ೯ ದ್‌ ಗೃ ಒಡಿ. 
ದ್‌ ಎಂದರೆ ಜೆ ತನ-ವೆಂದೂ, ದೃಶ್ಲವೆಂದರೆ ಜಡವೆಂದೂ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ 
ಸೊ ಕೆ ತ ಜ್‌ 


-ಈ ಶಬ ಗಳ ಅರ್ಥಮಾಡುತ್ತಿರುವದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲ ಆ 
ಅರ್ಥಮಾಡುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ದೃಕ್‌ ಎಂದರೆ ನೋಡುವವನೆಂದೂ, ದ್ವಶ್ಛ 
ಆದು 


ತ 


ವೆಂದೂ ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಮಾಡಬೇಕು. ನೋಡು 


ಷನ ೨ 
ವವನಭ್ಲಿ ಜೈತನ್ಸಶಕ್ಕಿ, ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆಂಬದೇನೋ ನಿಬವೇ; ಮತ್ತು 
ದಶವಾಗುವಂತಹದೆಇ೨ ಒಡವಿರುತ್ತದೆಂಬದೂ ನಿಬವೇ. ಆದರೆ ನಾವೀಗ 


ಸ ಜ್ಲ ನ 
ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಐಷಯದನ್ಲು ದೃಕ್‌ ಎಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ತ್ರಿಫುಟೀ ವೃವಹಾರದೊಳಗಿನ ಪ್ರಮಾತೃ ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಬಒಹುಡು. 
ದೃಕ್‌ ಎಂದರೆ ನೋಡುವವ, ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವ, ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವವ, 
ಅಥವಾ ತ್ರಿಪುಟ: ಬೀವನದೊಳಗಿನ ಕರ್ತೃವೆಂದು ಇದರ ಅರ್ಥವು. ಅಂತಃ 


ಕರಣವನ್ನೂ, ಅದರ ವೃತ್ತಿಗಳಾದ ಅಹಂಕಾರ ಮೊದಡಲಾದವುಗಳನ್ನೂ 

ವಾಟಿದಮೇಲೆ, ಅದನ್ನೂ ಅದರ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಆತ್ಮನಿಗೂ 

ಕೂಡ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ದೃಕ್‌ ಎಂದೇ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಂತಃಕರಣ ಮತ್ತು 
ಇ ಪ್ರ ತ್ರ 

ಅದರ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ನೇರಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಿರುವ ಜೈತಸ್ಥಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿ ಿ 

ಎಂಬ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದವಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ದೃಕ್‌ ಮತ್ತು ಸಾಕ್ಷೀ 


೧೪೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಶಬ್ದಗಳು ಪರ್ಯಾಯಗಳೆಂದು ಪೈಯೋಗಿಸಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಆಗ ದೃಕ್‌ 
ಎ೦ಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವ ತ್ರ_ಪುಟೀ ಜೀವನದೊಳಗಿನ ಕತೃ ೯ವೆಂದಿರದೆ, ಅಂತಃ. 
ಕರಣವನ್ನೂ ಅದರ ವೃತ್ತಿ ತ್ರಿಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿ ಡಿ ಜೈತನ್ಯನೆಂದಿನೆ 
ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರ ದೃಕ್‌ ಎಂದರೆ ಬುದ್ದಿಯ ಕತೃ ತೊ ಶ್ರೀಪಾಧಿ 

ಯನ್ನು ತಳೆದ ಚೈತನ್ಯವೆಂದು ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರೇ ನೈ. ಸ್ಸ ಯಸ್ನಿ 
(೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೫೮ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಬಂಧೋಕ್ಕಿ ) ಅರ್ಥಮಾಡಿ 
ದ್ಬಾರೆ, ಮತ್ತು ಅಚ್ಚಾ ನವೆಂಬೊಂದೇ ಉಪಾಧಿಯಿಂದ ಕೂಡಿಕೊಂಡ 
ಚೆನ. ವ್ರ ಸಾಕ್ಷೀ ಎಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆಂದೂ ಅಲ್ಲಿಯೇ ೫ ಬಿಚ್ಚಿ 
ಹೇಳಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ದೃಶ್‌ ಮತ್ತು ಸಾಕ್ಷೀ ಶಬ್ದ ಗಳೊಳ 
ಗನ ಭೇಡವೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. 


ದ್ರಕ್‌ದೃ ಶ್ರ ವಿವೇಕವು ಸಾಮಾನ್ಗ ವಾಡ ಸ ಸೂ ಲದೃವ್ಠಿ ಎ೦ದ ಹೊರಡು 
ತ್ಮದೆ. “ನೋಡವವನಂತೂ ನೋಡಲ್ಪ ಡುವ ವಸು ಬ ಬೇರೆ ಇರಲೇ 
ಬೇಕು. ನೋಡುವವನು ತಾನೇ ನೋಡಲೃಡುವ ವಸ್ತುವಾಗಲಾರನು. 


ಹಾಗೆ ಆಗುವದೆಂದರೆ ಕತ್ತ ್ಟ್ರಕರ್ಮವಿರೋಧವಾಗುತ್ತ ದೆ... ಎಂದರೆ ಒಂದೇ 
ವಸ್ಮುವ್ರ ಒಂದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಕರ್ತೃವಾಗಿಯೂ ಕರ್ಮವಾಗಿಯೂ ಕೆಲಸ 
ಮಾಡುತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುತ್ತ ದೆ. ಆದರೆ ಇದು ಅಸಮಂಜಸವ್ರ. 

ಇಪ್ಪಾಗಿ ಕರ್ತೃವಿನ ಧರ್ಮವು ಕರ್ತೃವಿನ ಮೇಲೆಯೇ ನಡೆಯಲಾರದು. 
ಉದಾ: ಬೆಂಕಿಯ ಧರ್ಮವಾದ ಸುಡುವಿಕೆಯು ಬೆಂಕಿಯನ್ನೇ ಸುಡ 
ಲಾರದು. ಹಾಗೆಯೇ ನೋಡುವವನ ಧರ್ಮವಾದ ಚೈತನ್ವವು ನೋಡುವವ. 
ನನ್ನೇ ನೋಡಲಾರದು. ಮತ್ತು ತ್ರಿಪುಟಿಯೊಳಗಿನ ದೃಕ್ವು ಯಾವಾಗಾ 
ದರೂ ಇಂದ್ರಿಯ ಅಥವಾ ಅಂತಃಕರಣದ ವೃತ್ತಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳ 
ಸಹಾಯದಿಂದಲೇ ದೃತ್ಯ ವಸ್ತುವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೂ ಆ ವೇಳೆ: 
ಯಲ್ಲಿ ಅವನು ನೋಡುವ ಅಥವಾ ಅರಿಯುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕತ್ಸ ರ್ಯೈವೇ ಆಗಿರು 
ವದರಿಂದ್ಮ ಅವನು ಉದಾಸೀನನಾಗಿಯೂ ಅದನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿ ರುವನು, 
ಆಥವಾ ಅರಿಯುತ್ತಿರುವನ್ನು, ಎಂದೂ ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಕಾಸ ಆದರೆ 
ಸಾಕ್ಸಿೀ ಜೈತನ್ಯವು ಅಂತಃಕರಣವನ್ನೂ ಅದರ ತ್ತಿ ಗಳನ್ನೂ ನೋಡು. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೪೯ 


ತ್ತಿರುವದೆಂದರೆ, ಅದು ಅರಿಯುವ ಅಥವಾ ನೋಡುವ, ಅಥವಾ ಅವು 
ಗಳನ್ನು ಬೆಳಗುವ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕರ್ತ್ವೃವಾಗಿರುವವೆಂದು ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಮತ್ತು 
ಸಾಕ್ಷೀ ಚೈತನ್ನಳ್ಕೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವಾಗ ಇಂದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾದ ಬೇರೆ 
ಯಾವ ಸಾಧನಗಳ ಆವಶಕತೆಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ಉದಾನೀನ. 
ಈ ಟೆ ನೃ 
ವಾಗಿಯೇ ಅಂತಃಕರಣವನ್ನು ಅದರ ವತ್ತಿಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 
ನ್ಟ ಕ ನ ಎಜು 
ಇವುಗಳ ಮೇಲಿಂದಲೂ ದೃಕ್‌ ಮತ್ತು ಸಾಕ್ಸೀ ಶಬ್ಧ ಗಳೊಳಗಿನೆ ಹೆಚು 
1 ಬಲಿ ಬು ನಿಷ್‌ 
ಕಡಿಮೆಯು ಸ್ಚಷ್ಟ ವಾಗುವ `ಂತಿದೆ. 


ಮಾಡುತ್ತ ನಾವ ನಮ್ಮ ಸೂ ಲ ಪವಹಾರದಿಂದ ಹೊರಟರೆ ತ್ತ 
ಎಲ್ಲ ದೃಶ್ತ್ವ ವಸ್ಮುಗಳಿಂದಲೂ "ಬೇಶೆಯಾ ಗಿರುವದೆಂದು ಸಿದ ವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಹೇಗೆಂದರೆ: ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನೋಡುವಾಗ ಕಣ್ಣೇ ದೆಂದು, 
ಎಂದರೆ ಕಣ್ಣೇ ತ೦ಪದದ ಅರ್ಥವೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. 
ಕಣ್ಣು ನೋಡುತ್ತದೆ, ಎ೦ದೂ ನಾವು ನುಡಿಯುತ್ತೇವೆ. ಆ ಪೃಸಂಗದಲ್ಲಿ 
ಕಣ್ಣು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುವಿನ ಚ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವದಂತೂ ತೀರ ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. 
ಆದರೆ ಅದಕ್ಟೂ ಒಳಗೆ ಹೋದ ಕಣ್ಣು ಕೂಡ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ದೃಶ್ಯವಾಗಿರು 
ತ್ತದೆಂದು ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. " ನಾನು ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ನೋಡುತ್ತೇನೆ ಎಂದು 
ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಆಗ ಕಣ್ಣು ಸಾಧನವಾಗುವದು. ಹೀಗೆ ಕಣ್ಣಿನ 
ವ್ಯಾಪಾರಗಳೂ ಮನಸಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಆ ಪ್ರಸಂಗ 
ದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸೇ ( ದೃತ್ಯಿಂದೂ, ಕಣ್ಣು ಮೊದಲಾದವುಗಳೆಲ್ಲ ದೃಶ್ಯವಾಗಿರು 
ದರಿಂದ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೂ ಒಳಗೆ 
ತೋಟ) ಆ ಮನಸ್ಸು ಅಥವಾ ಅ೦ಂತಃಕರಣವೂ ಸಹ ಅದರ ತ ವೃತ್ತಿ 
ಗಳೊಡನೆ ಸಾಕಿ. ಬೀಡ ತನ್ಯಕ್ಕೆ ಗೋಚರವಾಗುತ್ತದೆ. ಸೂಕ ಕ ರೀತಿಯುಂದ 
ಮೋಡ: ಇದೂಸ ಷ್ಚವಾಗುವಂತಿದೆ. ಎಚ ರ ಕನಸುಗಳಲ್ಲಿ ಇರುವ 
ಅಹ೦ಕಾರವೂ, ಅದರ ಕರಾಡ ಉಳಿದೆ ' ವ್ಯಾಪಾರಗಳೂ ನಿದೆ 
ಯನ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಅಂತಃಕರಣದ ಗ ತ್ತಿಗಳ ಹುಟ್ಟುಸಾವು 


ಗಳನ್ನು ನೋಡುವ ಸಾಕ್ಸೀ ಚೆ ನ್ಲವು ಆಂತಃಕರಣದಿಂದಲೂ, ಅದರ 


೧೫೦ ನೈಸ್ಕರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ವೃತ್ತಿಗಳಿಂದಲೂ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕಲ್ಲವೇ? ಇದೇ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದೆ 
ಆಂತಃಕರಣವನ್ನೂ ಆದರ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ ನೋಡುವ ದೃಕ್ಕೆ೦ದರೇ ಸಾಕ್ಷಿ 
ಯೆಂದು ಕರೆಯುವ ವಾಡಿಕೆಯಿದೆ. 


ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಚಾ ದವನ್ಮೂ ವಿಂಗಡಿಸುತ್ತ ಹೋದರೆ ಎಲ್ಲ ಅನುಭವ 
ದಲ್ಲಿ ದ ಕೈಂಬದರ ಅನ್ನಯವಿರು; ವದೆಂದೂ, ದೃಶ್ಲದವ್ಯ ತಿರೇಕವಿರುವದೆಂದೂ 
ದ್ರವಾಗುತ್ತದೆ. ಚೈತನ್ಯವೇ ಎಲ್ಲ ಅನು ಭವಕ್ಕೂ' ಮೂಲ. ದೃಶ್ಶವು 
ಆಗಾಗ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತ ಹೋದರೂ ಡೃತಕ್ತು ಮಾತ್ರ ಇದ್ದೇ 
ಇರುತೃದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವ ಮನಸ್ಸಾಗಲಿ ಕಣ್ಣಾ ಗ ದೃಕ್‌ `ಂಜಿನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವದ ಾ ಕೂಡ ಆತ್ಮಚ ಕೈತನ್ಗದ ""ಸಾದದಿಂದಲೇ ಸರಿ, ಚ್ಭೆ ತನ್ನದ 
ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದ ಕಣ್ಣು ಅಥವಾ ಮನಸು ಯಾವ ಆಲನವನ್ನೂ] "ಮಾಡ 
ರಾಸ ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ ಆದುದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಕ್ಕೆಲ್ಲ ಚೈತ ತನ್ಯವೇ 
ಸಿದ ವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಈ ಡೃತಶ್ರವನ್ನಿ 6 

ಗವ 2 ೦ಡು ಜೈತನ-ವಿರುವದೆಂದೂ, ಅದನ್ನು ನೋಡುವ 
ಬೇರೊಂದು ಜೈ ಭತನ್ಯವಿರಬೇಕಾ ಗ.ವದೆಂದೂ ಯಾರೂ ತಿ 
ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ- ಅದು ಸ್ಮಯಂಪ್ರಕಾಶವಾಗಿದೆ; ಎಂದರೆ ಅದು ಎಂದೂ 
ದೃಶ್ಯವಾಗದಿದ್ದರೂ, ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಕಿಂಬಹುನಾ, 
ಅದು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಅನುಭವದ ತಳಹದಿಯೇ ಆಗಿದೆ. 

ಹೀಗೆ ಈ ಅನ್ವಯವೃತಿರೇಕದಿಂದ ಆತ್ಮನು ಭಾವರೂಪನೆಂದೂ 
ಚಿದೂ)ಪನೆಂದೂ ಸಿದ್ಧವಾಗು ತ್ತದೆ. 

ಸಾಶ ಸಾಕ್ಸ್ಯಾನ್ಹಯವೃತಿರೇಕ 

ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ಇದರ ಅರ್ಥವು ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ಬಂದಿದೆ. 
ಆದನ್ನೇ ಈಗ ತುಸು ಹೆಚ ಚ್ಹು ವಿಸ್ತಾರವಾಗಿ ನೋಡುವ. 

ಕೋರ್ಟು ಕಜೇರಿಗಳನ್ಲಿ ಓಡಾಡುವ ಒನರಿಗೆ * ಸಾಕ್ಸಿ'ಯೆಂದರೇ 
ನೆಂಬದನ್ನು ಬೇರೆ ತಿಳಿಸಿಹೇಳ `ಲಿಕ್ಕೈ ಬೇಡ. ನಾವು ವ. ವಹಾರವಿಲ್ಲಿ ಕೂಡ 


ಳ್ರ 
ರಾಸ ಬರ ಈ ರಾ ಸಾಕ್ವಿಯೋನು?' ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತೇವೆ 


ಆ] 


ತ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೫೧ 


ಅದರ ಮೇಲಿಂದ ಯಾವದೊಂದು ಮಾತನ್ನು ಓದ ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ 
ಸಾಕ್ಷಿ'ಯು ಆವಶೃಕವೆಂಬದು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಮತ್ತು 
ಈಕಿ ಚ ಹೇಳುವ ಜನರಾದರೂ ಸಿಕ್ಕ ನಿಕ್ಕವ ಮ್ತು ಉಪಯೆ ನೀ ಗವಿ್ಲ, ಸಿದ್ಧ 


ಮ 
2 


ಸಡಿಕಾಕಕೆ ಕಾದ ಮಾತನ್ನು ಜ್‌ ಪತ. ವಾಃಸ ನೋಡಿದವ 


ರಾಗಿಯೂ, ವಾದಿಪ ತಿವಾದಿಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದ “ಸದಾನೀಸತ್ರಯಸ್ಸ 


ರಾಗಿಯೂ ಇರುವ ಜನರೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಲಿಕ್ಕೆ ಅರ್ಹರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇದರ 


ಮೇಲಿಂದ " ಸಾಕ್ಷೀ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ರಹಸ್ವವೇನೆಂಬದು ಚಾಣಾಕ್ಟರಾದೆ 
ವಾಚಕರ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ ಬಂದಿರಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಕು; (೧) ಪ್ರತ್ಯಕ್ಸವಾಗಿ, ನೇರಾಗಿ 
ನೋಡುವದು. ಮತ್ತು (೨) ಉದಾಸೀನನಾಗಿ ನೋಡುವದು, ಇವೆರಡೂ 


ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಸಾಕ್ಚೀ ಶಬ್ದದನ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 


ಬೇಕಾದ ವಸ್ತು ಗಳನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಪ)ತ್ವಕ್ಟೃವಾಗಿಯೂ, 
ಉದಾಸೀನನಾನಿಯೂ ನೋಡುವವನಿಗೆ ಸಾಕ್ಷೀ ಶಬ್ದವನ್ನು ಹಚ್ಚಲಿಕ್ಕೆ 
ಬರುವಂತಿದ್ದರೂ, ವೇದಾಂತಗೆಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಆ ತಾ ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಅಂತಃಕರಣ ಮತ್ತು ಅದರ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ನೋಡುವ ಜೈತಸ್ಸಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚು 
ತ್ಮಾರೆ. ದೌ ಗ್‌ದೃಶ್ಲ ವಿವೇಕದೊಳಗಿಸ ದೃಕ್‌ ಪದಾರ್ಥವ್ರ ಅಂತಃಕರ 
ವೃತ್ತಿ ಮತ್ತು ಕಣ್ಕು ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ದೃಶ್ಚ ಪದಾರ್ಥ 
ಪ್ರ ನೋಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಸಾಕ್ಷೀ ಜೈತನ್ಯವು ಅಂತಃಕರಣವನ್ನೂ 
ರ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಯಾವ ಪದಾರ್ಥಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದಲೂ 
ಸೆ ಆದು ನೇರಾಗಿ, ಸಾಕ್ಟಾಾತ್ಮಾಗಿ, ಪ್ರ ತ್ಥ ಕ್ಟ ವಾ! ಚ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತದೆ. ಎಂತೆಯೋ ಅದನ್ನು ಸಾಕ್ಷಿ ಯೆಂದ. ಕರೆಯ 
ತ್ತಾರೆ, ಸಾಕ್ಷಿಯೆಂದರೆ ಬೇರೊಬ್ಬರ ಮುಖಾಂತರ ಅಥವಾ ಸಹಾಯ 
-ದಿಂದ ಅರಿತುಕೊಂಡಿರುವವ ನ್ವ ತ ಬದನ ನು ಈ ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೆ ನೆ. 
ಹಾಗೆಯೇ ಸಾಕ್ಷಿ ಯು ಅಂತಃಕರಣ ಮತ್ತು ಅದರ ವೃತ್ತಿ ಗಳನ್ನು ತೀರ 
ಉದಾಸೀನನಾನಿದು ನೋಡುತ್ತಾನೆ. ಮತ್ತು ಆ ಪ್ರಸಂಗದನ್ನಿ ಆಂತಃಕರ 
ನಾವೂ ಅದರ ವೃತ್ತಿಗಳೂ ಸಾಕ್ಷ್ವ್ಯವೆಂದು ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಸಾಕ್ಷಿಗೆ ಹೀಗೆ 
ೋಚರವಾಗುವದೆಲ್ಲವೂ ಸಾೌಕ್ಸ್ಟ್ಯವೆಂಬ ಶಬ್ದದಿಂದ ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. 


೪£ 


೧೫೨ ನೈಸ್ಯಮ್ಯ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಆತ್ಮನಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯೆಂದು ಕರೆಯುವದಾದರೂ ಅಜ್ಜಾ ನದಿಂದಲೇ 
ಸರಿ. ಯಾಕೆಂದರೆ ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಆತ್ಮನೊಬ್ಬನೇ ಇರುವದರಿಂದ, 
ಅವನು ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಸಿಯಾಗುವದು ಶಕ್ತವಿದೆ? ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಶುದ್ಧ 
ಜೈತನ್ಯವನ್ನೆ ೇ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ಹೊರಟರೆ ಅದರ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ 
ತಿಳಿಸಿಕೊಡುವದೇ ಅಶಕ್ಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಒನರ ವೃವಹಾರವನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ಇೊಂಡು ಹೊರಟೇ ನಾವ್ರ ಆತ್ಮವಿಚಾರವನ್ನು ತಿಳಿಸಿಕೊಡಬೇಕಾಗುವ 
ದರಿಂದ ನಾವು ಈ ಷಾ ಅನುಸರಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅಂತಃಕರಣವೂ 
ಅದರ ವೃತ್ತಿಗಳೂ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವುಗಳನೈ ಲ್ಲ 
ನೋಡುವ ಜೈತನ್ನವೇ ಸಾಕ್ಷಿ ಯೆಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆಂದೂ, ಅದೇ 
ನಮ್ಮ ಸ್ತರೂಪವೆಂದೂ ನಾವ್ರ ಹೇಳುತೆ ಹವೆ, 


ಮು 


ಸಾಕಾ ಜು ವೃತಿರೇಕವನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅವಸಾ 
ಪರೀಕ್ಷೆಯು ಆವಶ್ಚಕವು. ಮೇಲಿನ ನ್ನ ನದ್ನ ಶ್ಯ ವಿವೇಕಕ್ಕೆ ಎಡರ 
ವೊಂದೇ ಸಾಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಈ ಅನ ಯವ್ಸತಿರೇಕವನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಶೂಳ್ಳ ಬೇಕಾದರೆ ಮೂರೂ ಅವಸ್ತೆಗಳನ್ನ ವಿಂಗಡಿಸಿ ನೋಡಲೇಬೇಕಾಗು 
ತ್ತದೆ. ಎಚ್ಚರದನ್ಲಿ ಆಂತಃಕರಣವು ತನ್ನ ವೃತ್ತಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಕೆಲಸಮಾಡು 
ತ್ತಿರುತ್ತ್ನದೆ. _ ಕನಸಿನಲ್ಲಾದರೂ ಹಾಗದು ತೆಲಸಮಾಡುತ ಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ನಿದೆ ಯಕ್ಸಿ ಮಾತ; ಅದು ತನ್ನ ವೃ ತ್ತಿಗಳೊಡನೆ ಲೀನವಾಗಿ ಹೋಗು 


೩ 


ತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಅಂತಃಕರಣವು ತನ್ನ ವ ಸಹಿತವಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ, ಜೇಲಸ 


ಹ ಗಿ 
ಮಾಡಿ, ಲೀನವಾಗಿ ಹೋಗುವದನ್ನು ನೋಡುವ ಜೈತನ್ನವೆ ವೇ ಸಾಕ್ಷಿ ಕ್ಕ 
ಚೈತನ್ಯವು. ಆಂತಃಕರಣವು ತನ್ನ ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳನ್ನು ತಾನೇ ನೋಡ 
ಲಾರದಾದುದಲಂದ ಅದಕ್ಕೊ ಹ ಸಾಕ್ಷೀ ಜೈ ತನವ ನ್ವವನ್ನ್ನು ಹಿಡಿದ ಹೊರ 


ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. " 


ಸಿ 


1 
ಓ 


ಸ 


[೯ 


ಕನಸಿನಲ್ಲಾಗಲಿ, ಎಚ್ಚರದಲ್ಲಾಗಲಿ ಸಾಕ್ಷ್ಯವು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗುತ್ತ 
ಹೋಗಿ, ನಿದೆ ಯಲ್ಲಿ ಅದು ಸ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಇಲ್ಲದಂತಾದರೂ, ಸಾಕ್ಷಿಯ 
ಮಾತ್ರ ಮೂರೂ ಅವಸ್ತೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಇದೇ ಸಾಕ್ಷಿಯ 
ಆನ _ಯವು, ಮತ್ತು ಸಾಕ್ಷ ದೆ ವೃತಿಕೀಕವು. ಹೀಗಿ ಸಾಕ್ಷ ವವ ಸಾಕ್ಷಿ 


೧೫೩ 
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೦ದ ನೋಡಿದ 
ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. 
ವಸ್ತುವಿಗೂ ಕೂಡ, 


6 ತಿ 
ಎ. ರಬಿಂದು 


ಟ್‌ 


ಆದರೆ ಹೆಚು 


ಮ 


ರವಾದ ಬೇರೊಂದು 


ಕಫ 
ಕಾ 


ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 


ನೋಡಿದರೆ, ಹು 


5. 


6 
ನ್‌ 


ಆದಕಿ ೦ಶ 


ದ.ಷಿ ಯಂದ 


ವಿನ 


ಲ್ರ 


ಶ್ರ 


* ಸಾೌಕ್ಟ್ರಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಗೆ ಭಿನ್ನವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನೂ 


ಕೆಲ ಜನ ಅದ್ವೈತ ಓೀಳಾಳಾರರು ವಂದೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ೫ಾವು 


ಇಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸಿರುವದಲ್ಲ. 


ನೈ. ಸಿ. ಕಾರರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೇ ತಾವು ಅಸುಸರಿಸಿದ್ದೇವೆ, 


೧೫೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ವಿಚಾರ ಮಾಡುತ್ಕಹೋದರೆ ಕೊನೆಗೆ ಅವುಗಳ 
ಅವಧಿಯೆಂದರೆ ಚರಮಸೀಮೆಯೆಂದು ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ ಒಂದು ವಸ್ತು 
ವಿನ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಬಂದು ಮುಟ್ಟು ತ್ತೇವೆ, ಆ ವಸ್ತುವು ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಿಲ್ಲತ 
ದಂತಹದಾಗಿರಬೇಕೆಂಬದು ಸ್ವ ಸ್ಚಷ್ಟವಿದೆ. ಇದೇ ಬ್ರಹ್ಮ ಅಥವಾ ಆತ್ಮವು. 


ಅನುವೃತ್ತವ್ಯಾವೃತ್ತಾನ್ವಯವ್ಯತಿರೇಕ 


ಮೇಲಿನ ಅನ ಓಯವೃತಿರೇಕವು ಕಾಲದೊಳಗಿನ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದರೆ ಈ ಅನ್ವಯವೃತ್ತಿರೇಕವು ದೇಶದೊಳಗಿನ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೆ 
ಹಕ್ಕಲ ಎ೦ದರೆ ಆಕಾರವನ್ನು ತಳೆದಿರುವ ಮತ್ತು ದೇಶವನ್ನು 
ವ್ಯಾಪಿಸಿರುವ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗುತ್ತ ಹೋದರೂ, ಅವುಗಳೆ 


ಲ್ಲಕ ಸ್ರ ಆಧಾರ ರವಾಗಿ ಸದಸ ದಿವಿ ಎವ ಇದ್ದೀ ಇರುತ ಡೆ ಇದರಿಂದ ಪರ 


ಇಸ 


ಬ್ರಹ್ಮವು ದೇಶವನ್ನು ಮೀರಿದ್ದಾಗಿರ ರುವದೆಂಬದು ಸಿದ ವಾಗುತ್ತದೆ. 
ದುಃಖಿಪರಮಪೆ ಕ್ರೇಮಾಸ್ಪದಾನ್ವಯವ್ಯತಿರೀಕ 


ಆತ್ಮನು ದುಃಖಿಯೆಂದು.. ನಮಗೆ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಎನಿಸುತ್ತದೆ 
ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಇಲ್ಲ. ಎಂದರೆ ಅವನ ದುಃಖಿತ್ತದ ಪತಿರೇಕವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಅವನು ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರೇಮಕ್ಕೆ ವಿಷಯನಾಗಿರುವದು ಮಾತ್ರ ಬಲ್ಲ 
ಕಡೆಗೂ ಇದ್ದೇ ಇರುತ್ತ ದೆ. ಇದೇ ಪರಮ ಪ್ರೇಮಾಸ್ಟ ದತ್ತ ದ ಅಸ್ತಯವು. 
ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಆತ್ಮನು ಪರಮಾನಂದನೆಂಬದು : ಸಿದ್ದ ವಾಗುತ್ತ ದೆ 


ಹೀಗೆ ಈ ಅನ್ವಯವ್ಯ ತಿರೇಕಗಳಿಂದ ಆತ್ಮನು ಸಚ್ಚಿ ದಾನಂದಸ್ತರೂಪ 
ನೆಂದು ಸಿದ್ಧ ವಾಗುತ್ತೆ ದೆ. ಆದರೆ ಬೃಹ್ಮ್ಮಾ ತ್ತೆ ಸಶ್ಯವು "ಇವುಗಳಿಂದ ಸಿದ್ರ 


ವಾಗುವನಿಲ್ಲ. ಮತ್ತು ಆತ್ಮನ ಆಪ ಪರೋಕ್ಸ್ಪ್ಟಾ 
ಗುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿಯೇ ಇದ್ದೇವೆ... ಈ ಅನ್ನಯವ.ತಿರೇಕ 
ಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದರೆ, ದೈಶ್ಯವಾಗುವಡು, ಸ ಕ್ಪ್ಟವಾಗು 
ವದು, ದಿಕ್ಕಾಲಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬದಲಾವಣೆಗಳಿಗೆ ಈಡಾಗುವಂತಹದು, 
ಮತ್ತು ದುಃಖಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವಾಗುವದೆಲ್ಲ ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ, ಇವುಗಳಿಂದ 
ಖಬೇರೆಯಾದುದೇ ಆತ್ಮವೆಂದೂ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅಂತಹ ಆತ್ಮನ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೫೫. 


ಅಪರೋಕಾ ಗಸ ವತ್ತ ತತ್ವಮಸಿ ವಾಕ್ಸವೇ ಕಾರಣವಾಗುವದೆಂದು 
ಶೀ ಸುರೇಶ್ವ ರಾಚಾರ್ಯರು ಬತ್ತಿ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ ಶ್ರ 
ಪುಟ ೫:೨. ಚೇತನಾವಾದ. 

ಈ ಜಗತ್ತಿನ ಗೂಢವನ್ನು ಬಿಡಿಸಹೊರಟವರಲ್ಲಿ ಮುಖ್ವವಾಗಿ ಎರಡು 
ವರ್ಗಗಳನ್ನು ವರಾಡಬಹುದು: (೧) ಜೇತನ ಅಥವಾ ಜ್ಮೆ ತನ್ಯವಾದಿಗಳು 
( 10/1113, ಮತ್ತು ವಾಸ್ತವವಾದಿಗಳು ( 7081815). ಚೇತನ 
ವಾದಿಗಳ ಅಂಬೋಣದಂತೆ ಹೊರಗೆ ಕಾಣಿಸುವ ಕಲ್ಲು, ಮಣ್ಣು, ಮೇಜು, 
ಕುರ್ಚಿ, ಆಕಾಶ, ನಕ್ಷತ್ರ, ನದಿ, ಪರ್ವತಾದಿ ವಸ್ತುಜಾಲವ ಜೇತನದ 
ಆಧಾರದಿಂದಲೇ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ. ಎಂದರೆ ಇವುಗಳಿಗಿರುವ ಸತ್ತತ್ತ ಅಧವಾ 
ಆಸ್ಕಿ ತ್ತ ವ್ರ ಅವುಗಳ ಸ _೦ತದ್ದಾ ಗಿರದೆ, ಅವುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವ, ಅರಿಯುವ, 
ಅಥವಾ ಅನುಭವಿಸುವ ಅನುಭವದ್ದಾ ನಿರುತ್ತದೆ" ಎಂದರೆ ಅವಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸುವ ಆತ್ಮವ್ರ ಇದ್ದಹೊರತು, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಸ್ತುವೂ 
ಸತ್ಯವೆಂದೆನ್ನ ಅಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದೆಂದು ಈ ಪಕ್ಷದವರ ಅಂಬೋಣವು. ಈ 
ಮತಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಜೇತನವೇ ಒಗತ್ತಿನ ಮೂಲ ತತ ವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಲ್‌ 


ಎ 4 ಅ ಹ ಅಲೆ ಫದ ಹ ತ್‌ ರ ರ್‌ ಕಷ್ಕ ಗಾರರ ಆಳೆ ಸೆ 
ಅರಿವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇರವು ಇರಲಾರದು. ಸದಕ್ಕೆ ಒರುದಿ ವಾಗಿ ವಾಸ್ತವ 
ತ ತ 


ವಾದಿಗಳು (1018) “ ಬಡವಸ್ತುಗಳೂ ಕೂಡ ಚೇತನದಂತೆ 
ಮ್ಮೃಪ್ತ ಸ್ರ ಸತಾವೇ ಸ್ಪಂತವಾಗಿದ್ದು ಎಇಂಡಿರುವವು. ಅರಿವ್ರ ಅವುಗಳನ್ನು 
ರಿಯ ದೇ ಹೊ ರತು, ಅವುಗಳಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಹೊಸದಾಗಿ ತಂದ 
ಸ್ಪಷ್ಟ ವಿದೆ? ಎಂದು ಹೇಳು ತ್ತಾರೆ. ಇದರ ಮೋಂಖಿ 
ಇವರಲ್ಲಿರುವ ಭೇದವು ಬಾಹ್ಯ `ಪದಾರ್ಥಗಳಿಗೂ ವ ಮತ್ತು ಅವುಗಳ 
ಅರಿವಿಗೂ ಸಂಬಂಧವೇನು- ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಅವರು ಕೊಡುವ ಉತ್ತ: 
ಗಳನ್ನೇ ಅವಲಂಬಿಸಿ ಇರುವದೆಂಬದು ಇ ವಾಗಿಯೇ ತಿಳಿಯುವಂತಿದೆ. 
ತಿಳಿಯುವ ಚೈತನ್ಯದ ಹೊರತಾಗಿ ಬಾಹೃಪದಾರ್ಥಗಳಿಗೆ ವಾಸ್ತವವಾದ. 
ಸ್ವಂತ ಅಸ್ಮಿ ತ್ತ್ವ ಎಲ್ಲೆ ೦ಬದು ಚೇತನವಾದಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದಶೆ, ಜೀತನಕ್ಕೆ 
ಆಭೀನವಾಗಡೆ ತಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾವೇ ಅವು ಇರುವವೆಂದೂ, ಅವುಗಳನ 
ಸಂಬಂಧ ಬಂದಾಗ ಚೈತನ್ಯವು ಅವುಗಳನ್ನು ತಿಳಿಯುವವೆಂದೂ ವಾಸ್ತವ. 


ಲ್ಸ 
ವಾದಿಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿರುತ್ತದೆ. 
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೧೫೬ ನೈಪ್ಟಮೃ `ಸಿದ್ಧಿ 


ಈ ಪ್ರಶ್ನವು ಬಲು ತೊಡಕಿನದಾಗಿರುತ್ತದೆಂಡು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಕೂರಗಿನ ವಸ್ಮುಗಳನ್ನು ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಅನುಭವಿಸುವದಿಲ್ಲವೇ ? ಅವು ನಮ್ಮ 
ಬಿಸಿರುವವೆಂಬದು ಸುಳ್ಳ್ಳ ಲ್ಲವೇ ?1- ಎಂದು ಯಾರಿಗಾದರೂ 
ಶಂಕೆಬರಬಹುದು. ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳು ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ 
ನಮ್ಮನ್ನು ಅವಲಂಬಿಸಿರುತ್ತಿದ್ದರೆ, ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ನಾವು ಇಷ್ಟೆ ಕೆ ಕಷ್ಟ 
. ನಮಗೆ ಬೇಕುಬೇಕಾರ ವಸ್ತು ಗಳನ್ನು ಬೇಕಾಗಿ 

ಲ್ರಸಿಕೊಂಡು ಸುಖಪಡಬಹುದಾಗಿತ್ತಲ್ಲ! ಜು ಅವರಿಗೆ. ಎಏನಿಸ 
ಬಹ.ದು. ಆದರೆ ಹಾ ಮಾಡುವದು ಶಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲೆಂಬದು ಬಬ್ಲರ 
ಅನುಭವದ ಮಾತಾಗಿರುವದರಿಂಡ, ಜೇತನವಾದಿಗಳು ಇಂತಹ ಮರುಳು 
ತನಕ್ಕೇಕೆ ಬೀಳುವರೆಂದು ಅವರು ಕೇಳಿದರೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ನಗೆಯನ್ನು ತುಸು ಬದಿಗಿಟ್ಟು ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡಹತ್ತಿದರೆ, 
, ಅವರಾದರೂ ಎ ಪ್ರಶ್ರವು ನಿರುತ್ತರವೇ ಆಗಿ ಗಿರುವಡೆಂದು ಪ್ರಾಂಬಲ 


₹೬ 
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ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನನ್ನ ಮುಂದೆ ಇರುವ ದೀಪ, ಮನ, ಲೆಕ್ಕ ಜಿಕೆ, ಪ್ರುಸ್ಮಕ 
ಮೊದಲಾದವುಗಳಾಗಲಿ, ನಾನು ಶುಳಿತಿರುವ ಮನೆ, ಹೊರಗೆ ಕಾಣುವ 
ಆಕಾಶಾದಿಗಳಾಗ ನನ್ನ ಮನಃ ಕಲ್ಪಿತವೆಂದೂ, ನನ್ನ ಮನೋವಿಚಾರ 
ವನ್ನು ಬಟ್ಟು ಅವು ಇರಲಾರವೆಂದೂ, ಯಾರೂ ಹೇಳುವದಿಲ್ಲ. ಹಾಗಿದ್ದರೆ 
“ಆಯಾ ವ್ಯಕ್ತಿಗೊಂದರಂತೆ ಜಗತ್ತುಗಳಾದರೂಅನಂತವಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು! 
ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ನ ಜಗತ್ತೇ ಉಳಿದೆಲ್ಲರ ಜಗತ್ತಿನಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗುವ 
ದರಿಂದ, * ಒಬ್ಬ `ರೊಬ್ಬ ರ ನಡುವೆ ವ್ಯವಹಾರ ನಡೆಯುವದೇ ಅಶಕ್ತ ವಾಗು 
ತ್ತಿತ್ತು! ಆದರೆ ನಾನು ನೋಡುವ ದೀ ಪವನ್ನೇ ಇ.್ಲಿ ಕುಳಿತ ಬೇರೆ ಜನರು 


ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ನಾನು ಇರುವ ಮನೆಯ ಯಲ್ಲಿಯೇ ನನ್ನ ಬೇರೆ ಆಪ್ಮೇಷ್ಟರೂ 





* ಕೆಲವು ಜನಯಿ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಹೀಗೆಯೇ ಇರುವದೆಇದು ತಿಳಿ ಮುತ್ತಾರೆ. ಅದ್ವೈತ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರ ಸಿದ್ಧ ನಾದ ವಾಚಸ್ಪಿವಿುಶ್ರ ನಿಗೆ ಈ ಮತವೇ ಅಭಿಪೆ ಪ್ರೇತವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾನ್ಕವಿಬ್ದ. ಅನ್ವೈತಿಗಳೊಳಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಜನರು ಜಗತ್ತಿನ ವ್ಶಾವ 
ಪಾರಕ ಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಒಬ್ಬಯೇ ಒಪ್ಪುಶ್ತಾರಿ, 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೫೭ 


ಇರುತ್ತಾರೆ. ನಾನು ನೋಡುವ ಆಕಾಶಾದಿಗಳನ್ನೇ ಇಂದಿನವರೆಗಾದ 
ಮನುಷ್ಯರೆಲ್ಲ ನೋಡಿದ್ದಾರೆ, ಇನ್ನು ಮುಂದಾಗುವವರೂ ನೋಡುತ್ತಾರೆ, 
ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ನಾನು ನಂಬುತ್ತೇನೆ. ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಸಂದೇಹವೇ ಇಲ್ಲ. 
ಮತ್ತು ಅದರಂತೆಯೇ ನಾನು ಗಾಢನಿದೈಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ನನ್ನ ಮನೋ 
ವ್ಹಾಪಾರವೆಲ್ಲ ಬಂದಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಜೇತನವಾದಿಗಳಂತೆ ಒಗತ್ತು ಆ 
ವೇಳೆಯ ರಲ್ಲಿ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾದೀತು. ಆದರೂ, ನಾನು ಮಲಗಿ 
ಕೊಂಡಿದರೂ ಈ ಜಗತ್ತು ಅಬಾಧಿತವಾಗಿ ನಡೆದಿರುತ್ತದೆಂದು ನಾನು 
ನಂಬುತ್ತೇನೆ. * ಹೌದು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಜೇತನವಾದಿಗಳು ಒಪ್ಪಬಹುದು, 
ದರೆ ಅವರ ಮುಖ್ಯ ಕಟಾಕ್ಚವೇ ಬೇರೆ ಕಡೆಗಿರುತ್ತದೆ. ಪರಮಾರ್ಥ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ವಿಚಾರ 
ಮಾಡುವದು ಸರಿಯಲ್ಲ. ಸತ್ತದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೇ ಪ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನಿಶ್ಚಯ 
ಪಡಿಸಬೇಕಾಗುವದು. ಈ ರೀತಿಯಿಂದ. ನೋಡಿದರೆ, ಜಸವು ತಡ 
ರೊಂದು ವಸ್ತುವು ಸತ್ವವಿರುವದು' ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ, ಅದರಿಂದ ನಾವು 
ಯಾವ ಆ೦ಶಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ೦ತಾಗುವದು, ಎಂಬದನ್ನು ನೋಡಬೇಕೆಂದು 
ೀತನವಾದಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಉರಗ ಒಂದು ನೂರು 
ಜವಾದ ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನೂ, ಮತ್ತು ಸುಳ್ಳು. ಎಂದರೆ ಕಲ್ಪಿತವಾದ 
ಪ್ಹೇ ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನ "ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ವ್ಶ ಮನೋರಾಜ್ಯವೆಂದು 
ತ ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಆನ್ಫುತ್ತೆ ತ್ಕೇವೋ ಅದೇ ಇಲ್ಲ "ಕಲ್ಪಿತ' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವು, 
ಈ "ನಿಒ 'ವಾದ ರೂಪಾಯಿಗಳಿಗೂ "ಸುಳ್ಳು ರ ಗೂ 
ಹ ವೇನು? ಎರಡೂ ಬೆಳಿ ಳ್ಳಿಯವೇ ಇರುತ್ತವೆ, ಎರಡರ ತೂಕವೂ ಅಪ್ಪೇ, 
ಆಕಾರವೂ ಒಂದೇ, ಮ ವಮ ಪಡಿಯಚ್ಚುಗಳೂ ಒಂದೇ ತರದವು 
ಇರುತ್ತವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಒಂದಕ್ಕೆ ನಿಜವಾದವೆಂದೂ, ಮತ್ತೊಂದಕ್ಕೆ 
ಸುಳ್ಳೆಂದೂ ನಾವು ಏಕೆ ಹೇಳುತ್ತೇವೆ? "ನಿಜವಾದ ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನು 
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ಇ ಗಾಢನಿದ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ಹೇಳುವವರೂ ಕೆಲವ 
ರಿದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವತಃ ಅದೇ ನಿಜವಾದ ನಂಬಿಗೆಯೆಂದೂ ಸಿದ್ಧಮಾಡಿಕೊಡ ಬಹುದು, 
ಆದರೆ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಬಲು ಶೆ.ಡಕಿನದಾಗಿರುವದರಿಂದ, ಇಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಅದನ್ನು 
ಹಚ ಸುವ ಅವಶ್ಶಳತೆಯಿಲ್ಲ ಸಾಮಾಸ್ಯಜನರ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಓಡಿದು ಇಲ್ಲಿ ವಿಚಾರವತಾಡಿದೆ. 


೧೫೮ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ನಾವು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪ್ಪವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸಬಹುದು; ಎಂದರೆ ಅವ ಫ್ರಗಳನ್ನು ನಾ ನಾವು. 
ನೋಡಬಹುದು, ಮತ್ತು ಪೇಟಿಯಕ್ಲಿ ಹೋಗಿ ಅವುಗಳಿಂದ ಬೇಕಾದ. 
ಸಾಮಾನುಗಳನ್ನು ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಸುಳ್ಳು ರೂಪಾಯಿ 
ಗಳು ಮಾತ್ರ ಕಲ್ಪಿತವಾಗಿಯೋೇ "ಉಳಿಯುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳನ್ನು ನಾನು 
ನಿಜವಾದ ರೂಪಾಯಿಗಳಂತೆ ಅನುಭವಿಸಲಾರೆನು. ಅದರಂತೆಯೇ ಜಗತ್ಮಿ 
ನೊಳಗೆ ಸತ್ತವೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳಲ್ಪಡುವ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುವನ್ನೂ,. 
ಮತ್ತು ಅದರ ಕಲ್ಪಿತ ರೂಪವನ್ನೂ ನೆನಪಿಗೆ ತಂದುಕೊಂಡು, ಅವೆರಡರ 
ನಡುವಿರುವ ಕಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಏನೆಂದು ವಿಚಾರಮಾಡಿ ನೋಡಿದತೆ -. 
ಯಾವುದು ಅನುಭವ ಅಥವಾ ಅನುಭವದ ಭಾಗವಾಗಬಲ್ಲದೋ. 
ಅದೇ ಸತ್ಯವಾಮದೆಂದೂ, ನಿಜವಾದ: ದೆಂದೂ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇದರ ಹೊರತು ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಗಳನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವ ಐಏರಡನೆಯ. 
ಸಾಧನವೇ ನಮಗೆ ಉಪಲಬ್ದ ವಿಲ್ಲೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಇನ್ನು 
ಅಸುಭವವೆಂದರೆ ಅರಿವು, ಜ್ಹಾನ ಸ, ಅಥವಾ ವಾ ಜೈತನ್ನದ ಪ.ಶ್ಚವು ಬಂದೇ 
ಬರುತ್ತದಷ್ಟೆ ? ಸಾರಾಂಶವೆ ನೆಂದರೆ-- ಜಗತ್ತಿ ನೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ಮುಗಳೂ 
ಅನುವ ನನ ಎ೦ದರೆ ಚೈತನ್ಯ ವನ್ನಾ ಶ್ರಯಿಸಿ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತವೆ. ಎಂದ. 
ಮೇಲೆ ನನ್ನ, ನಿಮ್ಮ, ಅಥವಾ ಬೇರೆ ವ. ತಿಗಳ ಮಾತನ್ನು ಬದಿಗಿರಿಸಿ, ಎಲ್ಲ 
ಜಗತ್ತಿಗೂ ಆಧಾರವಾಗಿರುವ ಜೈ ತನ್ನ ಮೊಂದಿರಚೆ ೀಕೆಂದು ಈ ವಿಚಾರ 
ಸರಣಿಯಿಂದ ೭ ಒಪ್ಪ ಲೇಬೇಕಾಗುವದು. ಇದೇ ಜೇತನವಾದಿಗಳ ಮೂಲ- 
ತತ್ತ್ವವು. (506 ಔ[ಂ1. ಸಿ. 1. 'ಗ೩3710ಗ8 7816106018 08 
1018/099109. 0೩/0 11. 5೧01107 4 ೩೧6 ೦೧೪೩/೧೩.) 


ಮೇಲೆ ನಾವು ಜೇತನವಾದಿಗಳ ಮುಖ್ಯವಾದ ವಿಚಾರಸರಣಿಯ`ಗಿ 
ವಾಚಕರ ಮುಂದಿಟ್ಟಿರುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಆ ವಿವರ ಣೆಯು ತೀರ ಸಂಕುಚಿತ 
ವಾಗಿರುವದೆಂಬದು ನಮಗೂ ಒಪ್ಪಿಗೆಯಿದೆ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು 
ವಸ್ಮಾರವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿ ಕೊಡುವದೆಂದರೆ ಆ ಬಗ್ಗೆ ಬೇರೊಂದು ಪುಸ _ಕವನ್ನೇ 
ಒರೆಯೆಬೇಕಾಗುವದು. ಆದುದರಿಂದ ವಾಚಕರು ನಮ್ಮ ನ್ನು ಕವಿಸ 
ಬೇಕೆಂದು ಬೇಡಿಳೊಳ್ಳು ತೇೇವೆ, ಇನ್ನು ಈಗೆ ಉಪನಿಷತು ಗಳಲ್ಲಿ “ನೇ ಗೆ. 


ಓ 
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ಈ ಜೇತನವಾದವು ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ರುವದೆಂಬದನ್ನ ಸು, ನೋಡಿ, ಈ ಲೇಖ 


ವನ್ನು ಮುಗಿಸುತ್ಯೇವೆ. 


ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತಹ ಮೂಲಭೂತ ಅನುಭವ, ಬ್ಹಾನ, ಸಂವಿತ್ತಿ, 
ಏತ್ತಿ, ಬೋಧ ಅಥವಾ ಜೈತನ್ನವೇ ಆತ್ಮನೆಂದೂ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದೂ ವೇದಾಂತ 
ಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣನೆಗಳಿವೆ. ಬೃಹದಾರಣ್ಣಕೋಪನಿಷತ್ತಿನೊಳಗೆ ೨ನೆಯ. 
ಆಧ್ಯಾಯದ ೪ನೆಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣದ ಐದು ಮತ್ತು ಆರನೆಯ ಪ್ಯಾರಾಗಳಲ್ಲಿ 
ಈ ಮಾತು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಆತ್ಮನಿಗಾಗಿಯೇ ಎಲ್ಲ 
ವಸ್ಮುಗಳು ಇರುವವೆಂದಡೂ, ಆತ್ಮನ ಹೊರತಾಗಿ ಅವೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳಿಂದೂ, 
ಆತ್ಮನಿಗಾಗಿಯೇ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳು ಬ್ಲೇಕಾಗುವವೆಂದೂ ಅಲ್ಲಿ ತೀರ 
ಸೃಷ್ಟವಾಗಿ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಮತ್ತು , ಛಾಂದೋಗ್ಟೋಪನಿಷತ್ತಿನ 
ಆರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದೊಳಗೆ ಸಹ 


ಈ ೮ಠ16ಗ18ಗಳಗಾಡಗ್ಗಳ ಇಕ್ಕೆ ಶೇಣ್ಣತ ೫1 31(82/ ಕೌಕ೫/2 13೩ರ | 
ಎಂದು ೮ರಿಂದ ೧೬ ಖಂಡಗಳವರೆಗೆ ಈ ತಾತ್ಬರ್ಯವನ್ನೇ ಹೇಳಿದೆ. 
ಐತರೇಯೋಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿಯೂ ಸಹ ಈ ಮಾತು ತೀರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ಏವರಿಸಲ್ಪಬ್ಬಿದೆ. 

204ಸಿತ್ಗೆ ಇಗ! ತತವ ಇ ಇಗ]ಈಷ, ಇತರ್ತ2/ತನ, ಎತ್ತ ಕಣಕ ತಿಕ ಇ 

೫00ಕ್ಕೆ । ಇಳ2೫/ ತತ: ಇಳ! ೫1271 | ಇಕನ ೫71 

ಐತರೇಯೋಪನಿಪತ್ತು. ಒ ೩ 
ಇದರ ಬಗ್ಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳನ್ನ ಪೇಕ್ಲಿ ಸುವವರು ಪ್ರೊ. ರಾನಡೆಯವರ 
೩ (2026ರ£೮೦॥1೪೮ 507೪೮7 ೦! [0೬11180೬010 0011080001, 
೦0೩0 1, $ 19 (ಇ) ೩೫6 004%). 111 ಕ 8 ಇವುಗಳನ್ನು ನೋಡ 
ಬೇಕು. ಈ ಪುಸ್ತ ವನ್ನು ಕನ್ನಡದ ಸುಪ್ರಸಿದ್ದ ಸಾಹಿತಿಗಳಾದ 
ತ್ರೀ ದಿವಾಕರ, ಶಂ. ಬಾ. ಜೋಶಿ, ಮತ್ತು ಬೇಂದ್ರೆಯವರು "ಉಸನಿಷ 
ಪ್ರಶಸ್ತ'ವೆಂಬ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಭಾಷಾಂತರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದರ ಹೊರತಾಗಿ 
ಪ್ರೊ. ಡಾಯಸನ್ನರವರು ಬರೆದ 0011080017 ೦! 106 ₹0018” 


ಷ. ೨. ೧೧೨೬೭೧೦ 


೧೬೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


111೯8 (ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ತತ್ತ ವದ್ಯ ನ)ವೆಂಬ ಪ್ರಸ್ತಕದ ೩೮, ೩೯, ೪೦, 
೧೬೭, ೧೬೮, ೧೬೯, ೨೩೦, ೨೩೧, ೪೦೩, ೪೦೪ ಮತ್ತು ೪೦೫ ಮೊದಲಾದ 
ಪ್ರಟಗಳನ್ನೂ ನೋಡಬಹುದು 


ಈ ಆತ್ಮನೇ ಎಲ್ಲದರ ಅಂತರ್ಯಾಮಿಯಾಗಿದ್ರು, ಅವನೇ ನಮ್ಮೆಲ್ಲ 
ರೊಳಗೆ ಸ ಸಾಕೀರೂಪದಿಂದ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅವನ ಪ್ರಸಾದೆ 
ದಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ ಲೌಕಿಕ ವೃವಹಾರವೆಲ್ಲ ಸಂಭವಿಸುತ್ತದೆ. ಈ ಜಗತ್ತಿನ 
ಬಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೂ ಲೌಕಿಕ ರೀತಿಯಿಂದ ಸಹ ಸಿದ್ದವಾಗಬೇಕಾದರೂ ಅದು 
ಈ ಆತ್ಮನ ಆಧಾರದಿಂದಲೇ. ಅಧಿಷ್ಠಾನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕಲ್ಪಿತವಸ್ಮುಗಳು 
ಇರುವದು ಶಕ್ಕವಿದೆಯೇ? ಈ ಮಾತುಗಳನ್ನೇ ಲಕ್ಟದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಶ್ರೀ ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ನೈ. ಸಿ. ಯ ೧ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ೪ನೆಯ 
ಶ್ಲೋಕವನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಎಂತೆಯೇ ಮತ್ತೆ ಅದೇ ಗ್ರಂಥದ ೪ನೆಯ 
ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ "ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ )ತ್ಯಕ್ಟಾದಿ 


5) 


ಅಧ್ಯಾಯದ ಯ 
ತ ವೆಂದೂ, ಅನಾತ್ಮವೆಂದೂ, ಎರಡು ತರದ ಪದಾರ್ಥ 


೩ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳಿಂದ 
ಗಳಿರುವವೆಂದು ಸಿದ್ದವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಅನಾತ್ಮವು 
ಆತ್ಮನ ಆಧಾರದಿಂದಲೇ ಸಿದ್ಧವಾಗುತ್ತದೆ? ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇದೇ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಅವರ ಉಳಿದ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿಗೆ ಕಾಣ 
ಬಹುದು. ಉದಾ: ಅವರ ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಭಾಷ್ಯ 
ವಾರ್ತಿಕದ ಸಂಬಂಧವಾರ್ತಿಕವೆಂಬ ಭಾಗದೊಳಗೆ ೧೮೯, ೧೯೦, ೪೭೨ 
ಮತು ೪೭೪ನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


ಪುಟ: 6 ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸಾದರ್ಶನ. 


ಆಸ್ಕಿಕ ಷಡ್ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸೆಯು ಒಂದು ಸ ಓತಂತ್ರ 
ವಾದ ದರ್ಶನವು,* ಇದಕ್ಕೆ ಬರೇ ವಮೀಮಾಂಸೆಯೆಂತಲೂ ಹೆಸರು. '`ಅಡುಡೆ 


ಈ (ಶ್ರೀರಾಮಾಸುಜ ಮೊದಲಾದವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಂತೆ "'ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸಾ 
ಮತ್ತ ಉತ್ತರವಮೀಮಾಂಸಾ ದರ್ಶನಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಪೂನಕಗಳಾಗಿಮೆ ಹೊರತು 
ಅವು ಬೇರೆಬೇರೆಯಹಿಗಿಯೂ, ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿಯೂ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ಮೀಮಾಂಸಳರ 








ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೬೧ 


ಇಂದ ಉತ್ತರಮೀಮಾಂಸಾ ಅಥವಾ ವೇದಾಂತದರ್ಶನದ ಪುರಸ್ಕರ್ತರು 
ಇದರ ಒಂಡನೆಯನ್ನು ಯಥಾವಕಾಶವಾಗಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ವಂತೆಯೇ ಶ್ರೀಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ, ಸುರೇಶರಾಚಾರ್ಯರೂ ಮೇಲಿಂದ 
ಮೇಲೆ ಮೀಮಾಂಸಕರ ಈ ಕರ್ಪವಾದಡವನ್ನು ತಮ್ಮ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ 
ಖಂಡನೆ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ನೈಷ್ಣ ರ್ಮ್ಮಸಿದ್ದಿಯ ಮುಬ್ಟ ಉದ್ದೇಶ 
ವಾದರೂ 4 ಕರ್ಮದಿಂದ ಮೋಕ್ಟವ್ರ ಸಿಕ್ಕ ಲಾರದು; ಕರ್ಮಸಿರಪೇ ಕ್ಸ 
ವಾದ ಜ್ಲಾನದಿಂದಲೇ ಮುಕ್ತಿಯು'' ಎಂಬ `ಪ್ರಮೇಯನನ್ನು ಸಿದ್ದ ಈ 
ತಕ್ತದ್ದೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವಂತೂ ಕರ್ಮವಾಡಡ 
ಬರೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿ ದೆ. ಮೀಮಾಂಸಕರ ದೃಷ್ಟಿ ಯಂದ 


ದಾಂತಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ: ಒಡ್ಮಬಹುದಾದ ಎಲ್ಲ ಆಕ್ಸ್ರೇಪಗಳನ್ನು ಬಲು 


₹ 

ತ 
ತ್ಡ 
ನ್ದ 
ಸ 


2. ಓಜ 
1 


ನಂದರವಾಗಿ ಮಂಡಿಸಿ, ಅವುಗಳ ಯಥಾಕುಮ ಖಂಡನೆಯನ್ನಾ ದರೂ 


ಶ್ರೀಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರು ಮನದಟ್ಟಾ ಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ವರ್ಣಿಸಿರುವ ಎಲ್ಲ ಉಪಪತ್ತಿಗಳನ್ನು "'ಡನ್ಬಾ ಗಿ ಅಭ್ಯಾ.ಸಮಾಡಿದವ 


ಕರ್ಮವಾದ ದ ಗೊಂದಲಕ್ಕೆ ರ ಔಿ ರುವ "ಕಾರಣವಿಲ್ಲ ೦ದು ಧೈರ್ಯ 
ದಿಂದ ಹೇಳಬಹುದು. ಆಕ ಆ ಉಪ ಪತ್ತಿಗಳಿ್ಲ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾದರೆ, ಮೀಮಾಂಸಕರ ಮುಖ್ಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳೇನೆಂಬದನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಂಡಿರುವದು ಆವಶ್ಯಕವು. ಆದುದರಿಂದ ಈ ದರ್ಶನದ ಅಲ್ಬ ಪರಿಚಯ 


ವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಡುವದಕ್ಕೆಂದು ಈ ರೇಖವನ್ನು ಜೋಡಿಸಿದ್ದೇವೆ. 


ವಮೀಮಾಂಸೆಯೆಂದರೆ ಚರ್ಚೆಯು. ಈ ಶಬ್ದವು "ಮನ್‌ ತಿಳಿ? 
ಎಂಬ ಥಾತುವಿಸಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವದೆಂದು ಎಷ್ಟೋ ಜನರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. 
ವೇದದ ಭಾಗಗಳಾದ ಬಾ)ಹ್ಮಣಗ)ಂಥಗಳಲ್ಲಿ "ವೀಮಾಂಸಾಂತೇ' ಎಂಬ 
ಶಬ್ದವು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಎಂದರೆ 


ಅಭಿಪ್ರಾ ಯದಃಕೆ ಬರೇ ಕರ್ಮದಿಂ ದಲೇ. 'ಮೋಕ್ಷವಾಗುವದ; ಭಕ್ತಿಡ್ಡಾನಗಳಿಗೆ ಅವರೆ 
ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ... ಅಡುವರಿಂದ ಎಲ್ಲ ವೇದಾಂತಿಗಳೂ ಮೀಮಾಂಸಿಳರ ಖಂಡ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಲೇಜಬೇಳಾಗ:ತ್ತದೆ. ಈರೀತಿಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೆ, (ಶ್ರೇಮಚ್ಛಂಕರಭಛಗವತ್ಪಾದರೆ 
'ಅಭಿಪ್ರಾಯಪೇ ಸರಿಯಾದಮವೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ. ನಚ್ಚಿನ ವಿವರಗಳಿಗಾಗಿ "ವೇದಾಂತ 
-ಸೂತ್ರಗಳು? ಎಂಟ ಓಪ್ಪಣೆ ಸುತ್ಮು ನೊಡಿದ 








೧೬೨ ನೈಷ್ಯಮ್ಯ ಸಿದ್ಧಿ 


ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಹ ಪಂಡಿತರು ಯಜ್ಞವಿಷಯಕ ಚರ್ಚೆಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೆಂಬದು ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಸಂಹಿತಾ 
ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಯಜ್ವೋಪಯುಕ್ಕವಾದ ಮಂತ್ರಗಳಿದ್ದು,* ಬ್ರಾಹ್ಮಣಭಾಗ 
ದಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ನೆರವೇರಿಸುವ ರೀತಿ ಪದ್ರತಿಗಳು ವಿವರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿರುತ್ತ 
ವಷ್ಟೇ? ಆದರೆ ಎಲ್ಲಿ ಯಾವ ಮಂತ್ರಗಳನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಬೇಕು, 
ಯಜ್ಞದ ಜೇರೆ ಬೇರೆ ಅಂಗಗಳನ್ನು ಯಾವ ಕ್ರಮದಿಂದ ಅನುಸರಿಸಬೇಕು, 
ವೇದದ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ವಿಷಯಕ್ಕೆ ತುಸು ಭಿನ್ನವಾದ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳು ಕಂಡುಬರುತ್ತಿರುವದರಿಂದ ಅಂಥಲ್ಲಿ ಆ ವಿರೋಧಗಳನ್ನು 
ಹೇಗೆ ತೆಗೆದುಹಾಕಬೇಕು, ಎಂಬಿವೇ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಶ್ನಗಳನ್ನು ಆ ಕಾಲದ 
ಪಂಡಿತರು ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತಿರಬೇಕೆಂದು ನಾವು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ: 
ಊಹಿಸಬಹುದು. ಪೊ. ಪರಾಂಜಪೆಯವರು ತಮ್ಮ ಅರ್ಥಸಂಗ್ರಹದ 
ಪೃಸಾವನೆಯ ೫-೬ ಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ: "ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಗೃಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ಯಜ್ಞ ಯಾಗಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ: 
ವರ್ಣನೆಗಳು ಸಿಕ್ಕುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳ ಏಕವಾಕ್ಯತೆಮಾಡುವದೇ ಮೀಮಾಂಸಾ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣಗಳಲ್ಲಿ ಏನಾದರೊಂದು ವಾಕ್ತವು 
ಬ೦ದರೆ, ಆದರಲ್ಲಿ ವಿಧಿಯು ಹೇಳಲ್ಪಬ್ಟಿರುವದೋ, ಅಥವಾ ಅರ್ಥವಾದವು 
ಅಭಿಪೇತವಾಗಿರುವದೋ; ಶುತಿಸ್ಟೃೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ವಿರೋಧ ಬಂದರೆ ಯಾವು 
ದನ್ನು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದು ಒಪ್ಪಲೇಕು; , ೬. ಯಾವ ಯಾಗಾದಿಕ ಕರ್ಮ 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡುವದಕ್ಕೆ ಯಾರಿಗೆ ಅಧಿಕಾರವುಂಟು; ಹೀಗೆ ಒಂದಲ್ಲ, 
ಎರಡಬ್ಲ, ಎಷ್ಟೋ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಯಾವ್ರದರ ಆಧಾರದಿಂದ ಮಾಡಬೇಕು ? ಇನ್ನು ಈ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡ 
7 ವೇವಗಳು ನಾಲ್ಕು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವೇದದಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕು ಭಾಗಗಳು, ಮಂತ್ರ, 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಆರಣ್ಯಕ ಮತ್ತು ಉಸನಿಷಶ್ರುಗಳಿಂಬವೇ ಆ ನಾಲ್ಕು ಭಾಗಗಳು, ವುಂತ್ರ 
ಗಳೆಂದರೆ ಸ್ತೋತ್ರಗಳು. ಬ್ರಾಸ್ಮಣಗಳೆಂದರೆ ಯಜ್ಞವಿಷಯಕ ಜರ್ಚೆಯನ್ನೊಳಗೊಂಡ. 
ಜಾಗಗಳು. ಆಂಣ್ಯಕಗಳೆಂದರೆ ಯನ್ಲ ಯಾಗಾದಿಗಳ ಮಹತ್ತ್ವ, ಅಥ ಮೊದಲಾದವು 


ಗಳ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರ ವರಾಣುವಂಥಿಹವು. ಉಪನಿಷತ್ತು ಅಥವಾ ವೇದಾ೦ತಗಳಿಂದರೆ ಆತ್ಮ 
ನನ್ನೂ ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನೂ ಚರ್ಚಿಸುವ ಜ್ಞಾನಕಾಂಡದ ಗ್ರಂಥಗಳು. 


ಸರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೬೩ 


ಕೆ ಮೀಮಾಂಸಾಶಾಸ್ತ್ಯವೊಂದೇ ಸಮರ್ಥವಿದೆ..... ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಬೂ ಬರೆಯುವೆ ಪದ ತಿಯು (ಅಪೂರ್ಣವಿದುು), ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಂತ 
ಯಾಸ್ಟದ ಸ್ಮಳಗಳು ಅನೇಕವಾಗಿರು ತ್ತವೆ. .... ಹೀಗೆ ಬಾಹ್ಮಣ ಗಂಧ 


ಗಳ ವಾಕ್ಚಾ :ರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡುವಾ: ಗಎಷೋ ಅಡಚಣೆಗಳು ಹುಟ್ಟು ತೃವೆ. 
ಇಂತಹ ಪಸಂಗಗಳಲ್ನಿ ಉಧಯೆ ಪಕ ದವರು ಮೀಮಾಂಸಾಶಾಸ್ತ್ರ ದ 


ಒಟ್ಟು 


ಅಸುರೋಧಬಐಂದ ವಾದವಿವಾದ ಮಾಡಿ, ಏನಾದರೊಂದು ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 


ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತೆಗೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಆ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕನುಸರಿಸಿ (ಸದ್ದು 
ತಿನ ಕಲ್ಪಸೂಶ್ರಗಳೊಳಗಿನ ಪ್ರಯೋಗಗಳು ಪೃಸಾ ಪಿತವಾಗಿರ 


ಟು 


ಬೇಕು. '' ಹೀಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಗೈಂಥಗೆಳೊ ಳಗಿನ ವಿಸ್ಮಳಿತ ಮತ್ತು ಸಂಶೆ 


ಎಂ 


ಶಾಸ ದವಾದ ವಾಕಗಳ ನಿಷ ಷ್ಮರೆ ೯ಗೆಂದೇ ಮೀಮಾಂಸಾಶಾಸ ಸ್ರೃವು ಅಸಿತ್ತ 


ಈ ನಿಷ್ಕರ್ಷೆ ಳಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಕರ್ಜಿಗೆಂದು. ಕೂಡಿದವರ 
ದ್ಧಿ ಅಥವಾ ತರ್ಕಪದೃತಿಯೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಪೂರ್ವವೀಮಾಂಸಾಶಾಸ್ತವ್ರ ತನ್ನ ಬಾಲ ದೆನ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಪ್ರಧಾನವಾಗಿದ್ದು 


ಕೊಂಡು ವೇದವಾಕ. ಗ ನ ವಿಶೋಧ ಸ್‌ ತೆಗೆದು ಕು 
ಆ 


ಹ 


ಬರಬಹುತ್ತ ಈ ವಾದವಿವಾದಗಳಸ್ಲಿ ವೇದವಾಕ್ಗುಗಳ ಅರ್ಥ ವನ್ನು 
ಸುಸಂಗತವಾಗಿಯೂ, ವಿರೋಧವಿ್ಲದಂತೆಯೂ ಹೇಗೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬ 
ಬಗ್ಗೆ ಸೇಲವ ನಿಯಮಗಳು ನಿಶ್ಚ ಗೂ ಬಂದವು, ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ 


2 


ವಾದಿಗಳು ಈ ನಿಯಮಗಳಿಗನುಸೇ ಸಿ ವಾದಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ಮು. 
ಆನ್ಕಿಕರೆಲ್ಲರೂ ವೇದಸ್ಪಾಮಾಣ್ಣವ -ವೆನ್ತು ಒಪ್ಪಿ ಕೊ ಳ್ಳ 'ಧದರಿಂದ, ವೇದಾರ್ಥದ 


ತಿದ್ದು 
ಸಿಯಮಗಳನ್ನಾ ದರೂ ಎಲ್ಲರೂ 'ಅವಶ್ಚವಾಗಿ ಅನುಸ ರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಮೀಮಾಂಸೆಯ ಮುಖ-ವಿಷೆಯವೆಂದರಿ ವೇದಾರ್ಥವನ್ನು 
ಮಾಡುವಾಗ ಎಲ್ಲರೂ ಅನುಸರಿಸಬೇಕಾದ. ತರ್ಕಶು ದ್ರ ವಾಡ 
ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿಸಂಮತವಾದ ನಿಯಮಗಳ ಸಮೂಹವೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದು. 


ಜಾ. ಥೀಬೊರವರು ತಮ್ಮ ಶಾಂಕರಭಾಷ ವೇಡಾಂತಸೂತ್ರವೆಂಬ ಪುಸ್ತ 


ನ 


ಕದ ೧ನೆಯ ಭಾಗದ (ಕ್ರಿ. ಶ. ೧೮೯೦ನೆಯ ಇನ್ನಿಯಲ್ಲಿ ಜಜತಾಡ 


ಪೃತಿ) ಪ್ರಸ್ಮಾವನೆಯ 1% ನೆಯ ಪುಟದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವದೇಸೆಂದರೆ :- 

ವಸ್ತು ವ್ಹಾಪಕವಾದ ಒಂದೇ ದೃಷ್ಟಿ 
ಮ ರಹಿತವಾಗಿ ಹೇಳಿದುದನ್ನೆ ಲ್ಲ ತ್ರ ಮು 
ಪಡಿಸಿ, ಅವುಗಳೊಳಗಿನ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಭಾಗಗಳನ್ನೂ, ವಶಿಷ್ಟ. "ಸಂದರ್ಭ 
ಗಳನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ ಸಮನ್ನಯ ಮಾಡಿ ತೋರಿಸಿ, ಆಸ್ತಿ ಪ್ರಃು್ಸ ಭಾಷ್ಕಕಾರ 


ಡಿ 


ಡ್‌ 


ಕೆಲ್ಲ ವೇದಗಳು ವಿರೋಧರಹಿತವಾಗಿರುವವೆಂದು ನಂಬಿರುವ ವದರಿಂದ-- ಅವು 
ಗಳೊಳಗಿನ ವಿರೋಧಾಭಾಸಗಳನು ನ್ಟ ತೆಗೆದು ಹಾಕುವ ಕೆಲಸವು ಬೇರೊಂದು 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಷ್ಟ ಸೀ ಒಪ್ಪಿ ಸಲ್ಲ ಟ್ಬಿರ ತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕೇ ವಮೀಮಾಂಸೆಯೆಂದೂ ಎನ್ನು 
ಷಾ ಮೀಮಾಂಸೆಯೆಂದರೆ ಪರಿ ರೀಕ್ಸೈೆ ಆಥವಾ ವಿಚಾರ, ವೇದಗಳ 
ಸಮನ್ಹಯಾರ್ಥದ ವಿಚಾರಕ್ಕೇ ವಮೀಮಾಂಸೆಯೆಂದು ಹೆಸರು. 


ವೇದವಾಕ.ಗಳ ವಿಚಾರವೇ ವಿೀಮಾಂಸೆಯೆಂದ ಮೇಲೆ, ಎರಡು 


ಮೀಮುಃಾಂಸೆಗಳು ಆಸ್ತಿ ತ್ತ ದಲ್ಲಿ ಬರುವದು ಅಪರಿಹಾರ್ಯವ್ರು. ಸಂಹಿತಾ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿ ಯಜ್ಞ ಯಾಗಾದಿಗಳ ವಿಚಾರವು ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. 
ಆರಣ್ಯಕ ಮತ್ತು ಮುಖ್ಲವಾಗಿ ಉಪನಿಷತ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ಲಾನವಿಚಾರವು 
ಪ್ರಧಾನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸುವ 
ವೇದವಾಕ್ಗಗಳ ಸಮನ್ವಯ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆಂದು ಪೂರ್ವವೀಮಾಂಸೆಯೂ, 
ಬ್ಲ್ಯಾನವನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುವ ವೇಡವಾಕ್ಕಗಳ ಸಮನ್ವಯ ಮಾಡಲಿಕ್ಕೆಂದು 
ಉತ್ತ ಜಸ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬ ಬಂದವು. ಪೂರ್ವಮೀಮಾಂಸೆಯ 
ಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ಜೈಮಿನಿಯವರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದರು. ಉತ್ತರವಿನಾಮಾಂಸೆಯ 
ಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ಬಾದರಾಯಣರು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಪೂರ್ವ 
ಮೀಮಾಂಸೆಗೆ ಕರ್ಮಕಾಂಡವೆಂದೂ, ದ್ವ್ವಾ ದಶಾಧ್ಧಾ ಯುಯಿಂದೂ, ಬರಿ 
ಸಸ ಜಾಸು ಪರ್ಯಾಯನಾಮಗೇರುತ್ತವೆ ವೆ ಉತ್ಕ್ತರವೋೀಮಾಂ 


ಈ ಆಸ್ತಿ ಕನೆಂದರೆ ದೇವಂನ್ನೊಪ್ಪುವವನೇದು ನಾವು ಸಹಸಾ ತಳಿಯುಕ್ತೇವೆ. ಅದರೆ 
ಅದು ತಪ್ಪು. ವೇದಪ್ರಾನರಾಣ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪುವವನೇ ಆಸ್ತಿಳನು; ವೇದಪ್ರಾಮಾಜ್ಯ 
ವನ್ನೊಪ್ಪಿದವನು ಈಶ್ವರನನ್ನೊ ಸ್ಬದಿದ್ದರೂ ಆಸ್ತಿಕನೇ ಸರಿ ಉದಾ॥ ಸಾಂಖ್ಯಿರು ಮತ್ತು 
ವಮೀವರಾಂಸಕಂು ಈಶ್ವರನನ್ನೊ ಪ್ರವದಿಲ್ಲ... ಅದರೂ ಅವರು ಆಸ್ತಿಕರೆಂನೇ ಎಣೆಸ. 


ಅಟ್ಟದ್ದಾರೆ. 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೬೫. 


ಸೆಗೆ ವೇದಾಂತಸೂತ್ರಗಳೆಂದೂ, ಬೃ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರಗಳೆಂದೂ, ಶಾರೀರಕಸೂತ್ರ 
ಗಳೆಂದೂ ಬೇರೆ ಹೆಸರುಗಳಿರುತ್ತವೆ. 


೩ 
ಮೇಲಿನ ವಿ ೯ಮೀಮಾಂಸೆಯು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ವೇದಾರ್ಥಪದ ತಿ ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂಬದು. ಗೊತ್ತಾಗುವಂತಿದೆ. ಎ೦ದರೆ 
ಈ 


ಹ ಗ! ಕು 
ವೇದಾರ್ಥವನ್ನು ನಾವು ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾಡಬೇಕು, ಹಾಗೆ 
ಠಂ 
ತ್ರ 


೭ 
6೬೩ 
ಜೊ 
ತ 
೮. 
€) 
ಟಿ 
ಠಿ 
6 


ಫ್‌ ಸು ಆ ಅಬು, ಓಟ್‌ ಡ್‌. ತ ಸ್ಯ ಹ 
ಮಾಡುವಾಗ ಯಾವ ನಿಯಮಗಳ ಸ್ತು ಅನುಸರಿಸಬೇಕು, ಎಂಬದನ್ನು 
ವ್‌ ಹ ಗಂ ಗಗ ೦1 ತ ಸ ಸ ಬ ಡಿ 
ನಿತಯ ಸುವದೇ ಆದರ ಪುಟ್ಟ ಕೆಲಸವ್ರ, ಐಂತೆಯೇ ಬೈಮಿಸಿಸೂತ) 

ಶ್‌ ತ ್‌ 2 
ಪಳೆ ಳೆ ಎ ೬ ,. ತೆ ಕಲೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ತತ್ಕಬ್ಲಾನದ ಭಾಗವು ತೀರ ಕಡಿಮೆಯಾದ, ಆದುದರಿಂದ. 
ಪದವಿ 
ಇರಿ ರ ಹತ ಆ 3, ಸ ಹ ಆ ಡೆ 
ಪ್ರೊ. ಮ್ಯಾಕ್ಸಮುಲ್ಲರ ಸಾಹೇಬರು ತಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ, ಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಡದು 0 ಈ ಎ ಇದಿ 
ತ್ಮ ಜ್‌ಕಧಹೆ ಗಡೆ, ಸ ಗ ತೆ ಹ, ಪಡ. . ಪ ಪಿ... 46 ಕ 
ಆರು ದರ್ಶನಗಳು ಎ೦ಬ ಗೆ೦ಥದೊಳಗೆ ಬರೆಯುವದೇನೆಂದೆರೆ; " ಉತ್ಕರ 
ಲೀ ಫ ತ್‌ ದ ು ನ್ಯ ಮೈ ರ ಮ್‌ ಎಂ ತೆ . 
ಮೀಮಾಂಸ ಅಭ್ಯಬವಾ ವೇದಾಂತದ ಜೊತಿಗೆ ಪೂರ್ವವೀಮಾಂಸಿ ಆ 
ತಲ ಇಲ ಹ "ಇ ಗ ಎವೆ ಮ ಮ ರ ಎತ್ತಿ ಎ ತ್ಮ ೭ 
ಒ೦ದು ಸ್ವತಂತ್ರವಾದ ದರ್ಶನವೆಂದು ಹೇಗೆ ಮಾನತೆಯ ನ್ನು ಹೊಂಬ 


ಆಣೆ 

ಒಲೆ 

ಬಹುದೆಂಬ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಾಗುವಂತಿದೆ. ಆದರೆ ಅದರೊಳಗಿನ 

(ತಾತ _ಕ) ಭಾಗಕ್ಕಿಂತ, ಆದರ ವಿಶಿಷ್ಟ) ಪದ್ರತಿ ತ 
ವ ಸ 


ಬು ಆ 
ವನ್ನು ತಂದು ಕೊಟ ಂತೆ ಕಾಣುತ್ತದೆ.” ಹೀಗೆ ಪೂರ್ವ ಮೀವಮಾಂಸೆಯು 
ಎ 


ಗಾ 
6 

ತ್ತ 
ಟ್ಟ 
ಳ್ದ 
ತ ( 
1. 
(4 


ಶು 


ಸೃತಂತ್ರವೆಂಬ ಹೆಸರಿಗೆ ಅಆಯೋಗ._ವೆಂಬದು. ಸಷ್ಟವಾಗುತ್ತ 
ಅ ಘಿ ಸ ಥ್ರ ೭ 


೬ 


ಅ. 


ಆದರೂ ಆರ್ಯೆಸಂಸ್ಕ್ಯೃತಿಯ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅದು ಬಹು ಮಹತ್ವದ 
ದ ಬಂ 
ಸ್ನಾನವನ್ನು ಪಡೆದಿರುವದೆಂಬದನ್ನು ಯಾರೂ ಮರೆಯಬಾರದು. ಆದರೆ 
ಆ ಮಾತನು ಚರ್ಚಿಸುವದು. ನಮ್ಮ ಪ್ರಸ್ಕುತದ ಉದ್ರೇಶವ್ಲ. ಅದರ 
ಟು 


ಈ 


ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಭಾಗವೇ ನಾವೀಗ ಗಮನಿಸಬೇಕಾದ ವಿಷಯವು. 
ಪೂರ್ವವೀಮಾಂಸೆಗೆ ನಿಶಿ ತಸ್ನರೂಪವನ್ನು ಕೊಟ್ಟ ವರು ಜೈಮಿನಿ 
ಡಿ ಶು 
ಮ ಹರ್ಸಿಗಳ:. ಅವರು ಮು ವೆಂದರೇನು, ಬೇತೆ ಬೇರಿ 


ಖಿ 
ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಮಾಡಬೇಕು, ಏಕೆ ಮಾಡಬೇಕು, ಅವುಗಳಿಂದ 


ಹಾಲ ದಳೆ ಸಿ ಎಪಿ, ಡಿ ಟ್ಟ... ಇದ್ದ ಎಲೋ, ಎಡಿ 

ಹುಟ್ಟಿದ "ಅವ್ರೂರ್ಬಿ ಬ್ರ ಹೀಗ, ಬಲ ಎನ್ನು ಸೊಡುವದು, ವೇದದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಅಂ ತವರು ತ. ಬಜ್‌ ಜೊ 
ನಿಶ್ಚಯಿಸುವಾಗ ಯಾವ ನ್ಹಾಯಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸಬೇಕು, ವಂಬಿವೇ 


ವೊದಲಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವೀಮಾಂಸಾಸೂತಗಳಲ್ಲಿರುವ 


೧೬೬ ಷ್ಫರ್ಮ್ಯಸಿದ್ದಿ 


ಅರ ಜಾ 
ತಾತ್ಮಿ_ಕ ಭಾಗವೆಬ್ಲು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಆಧೀನವಾಗಿದೆ. ಇವರ 
ಕಾಲವು ಕ್ರಿ. ಶ. ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ ಸುಮಾರು ೪೦೦ ವರ್ಷಗಳೆಂದು ಪಂಡಿತರು 


0 ಖೃ ಠ ಸ ದವೆ ೆ ಖೃ ದ ವ್‌ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ. ಜೈವಿುನಿಯವರ ನಂತರ ಹೆಸರು ಪಡೆದ ಮಿಮಾಂ 


ಸಕರೆಂದರೆ ಭರ್ತೃಮಿತ್ರ, ಭವದಾಸ, ಹರಿ, ಮತು ಉಪವರ್ಷ 
ರೆಂಬವರು. ಆದರೆ ಅವರ ಗೈಂಥಗಳು ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಉಪಲಬವಿಲ್ಲ. ಆ ಮೇಲೆ 
ಸ ಶಬರಸ್ವ್ರಾನಿಂಯೆಂಬವನು 
ವೀಮಾಂಸಾ ಸೂತ್ರಗಳಿಗೆ ಪ್ರಸಿದ ವಾ ಭಾಷ್ಯವನ್ನು ಬರೆದನು. 
1 
ಆ ಮೇಲೆ ಈ ದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ ರಾದವರೆಂದರೆ. ಪ್ರಭಾಕರ ಮತ್ತು 
ಕುಮಾರಿಲಭಟ್ಟಿರು. ಪಭಾಕರನು ಶಾಬರಭಾಷ್ಟ ( ಮೀಮಾಂಸಾ 
ಸೂತ್ರಗಳ ಮೇಲಿರುವ ಶಬರಸ್ತಾಮಿಯ ಭಾಷ್ಯ. ಕೆ " ಬೃಹತೀ ` ಎಂಬ 
ಹೆಸರಿನ ಟೀಕೆಯನ್ನು ಬರೆದಿದಾ ನೆ... ಮೀಮಾಂಸಾಸೂತೃಗಳ ಮೇಲಿನ 
ಕುಮಾರಿಲನ ಭಾಷ್ಟವು ಮೂರು ಭಾಗಗಳಿಂದ ಪೃಸಿದ ವಾಗಿದೆ. ೧ನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಮೇಲಿನ ಭಾಷ್ಟವ್ರ " ಶ್ಲೋಕವಾರ್ತಿ ಕ'ವೆಂದೂ, ೨ನೆಯ 
ಮೂರನೆಯ ಅಧಾಯಗಳ ಮೇಲಿನ ಭಾಷ್ಯವು "ತಂತ್ರವಾರ್ತಿಕ'ವೆಂದೂ, 
ಉಳಿದ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಮೇಲಿನ ಭಾಷುವು " ಟುಪ್‌ಟೀಕೆ'ಯೆ೦ದೂ 
ತ ೧ 
ಹೆಸರುಗೊಂಡಿವೆ. ಪೃಭಾಕರನು ಶಾಬರಭಾಷ.-ವನ್ಛೇ ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಆ 


ಶಿ. ಪೂರ್ವದಶ್ಲಿ ೨೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಸುಮಾರಕ್ಕೆ 


ರ 


ನ್ದ 

ನುಸರಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕುಮಾರಿಲನಾದರೋ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿಗೆ ಶಾಬರಭಾಷ್ಯಕ್ಕೆ 
ಭಿನ್ನವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಮುಂದೆ ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಇವರಿಬ್ಬರಲ್ಲಿ 
ಕೆಲವು ಮಹತ್ತ,ದ ತಾತ್ಮಿ_ಕ ಭೇದಗಳು ಕಂಡುಬರುವದರಿಂದ ಮೀಮಾಂ 
ಸಕರಲ್ಲಿ ೨ ಒಳಶಾಖೆಗಳಾಗಿವೆ. ಕುಮಾರಿಲನ ಅನುಯಾಯಿಗಳಿಗೆ ಭಾಟ್ಮ 
ರೆಂದ್ಬ, ಅವನ ಮತಕ್ಕೆ ಭಾಟ್ಬಿಮುತವೆಂದೂ, ಹೆಸರು ಪ್ರಭಾಕರನ 
ಶಿಷ್ಟರು ಅವನನ್ನು ಬಹುಸನ್ಮಾನದಿಂದ "ಗುರು'ವೆಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುತ್ತಿ 
ದೃರು, ಆದುದರಿಂದ ಅವನ ವ ತಕ್ಕೆ (ಪ್ರಾಭಾಕರಮತ'ವೆಂದೂ, "ಗುರು 
ಮತ'`ವೆಂದೂ ಹೆಸರುಗಳಿವೆ. ಅವನ ಅನುಯಾಯಿಗಳಿಗೆ ಪ್ರಾಭಾಕರ 

ನ್ನ್ನುತಾ ರೆ. ವಾಚಸ್ಪತಿವಿಶ್ರನು ತನ್ನ " ನ್ಯಾಯಕಣಿಕಾ' ಎಂಬ ಗ್ರಂಥೆ 
ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಭಾಕರರಲ್ಲಿಯೂ ಎರಡು ಒಳಭೇದಗಳಿವೆಯೆಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 
ಒಬ್ಬರಿಗೆ "ಜರೆ 8 ಪ್ರಾಭಾಕರರೆಂದೂ, ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ " ನವೃಪ್ರಾಭಾ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೬೭ 


ಕರರೆ'೦ದೂ ಅವನು ಹೆಸರು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಕುಮಾರಿಲ ಮತ್ತು ಪ್ರಭಾ 


ಕರ ಹೊರತಾಗಿ ಮೀಮಾಂಸಾಶಕಾಸಿ ದಲ್ಲಿ ಮೂರನೆಯ ಪಂಥವನ್ನು 
ಎ ವ 


ಷಾ ಪಿನಿಷದವನೆಂದು (ಮುರಣರಿ'ಯೆಂಬವನ ಹೆಸರೂ ಪ)ಸಿದೃವಾಗಿದೆ. 
ಹಿಂದೂ ದರ್ಶನ ಗೈೆಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಅವನ ಹೆಸರು ಅಲ್ಲಶ್ಲಿ ಉಲ್ಲೇಖಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ 
ದೃರೂ, ಅವನ ಯಾವ ಗ್ರಂಥಗಳೂ ಉಪಲಬ್ಧವಾಗಿಸ್ಲ. ಮತ್ತು ಅವನ 
ತಾತ್ಮ್ವಿಕ ಮತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಸಿಶ್ಚಿ ತವಾದ ಸಂಗತಿಗಳೂ ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಗೊತ್ತಾಗಿಲ್ಲ. ಸಾರಾಂಶವೇನೆಂದರೆ ದೀಮಾಂಸಕ 
ಭಾಟೆ ರೆಂದೂ ಎರಡು ಶಾಖೆಗಳು ವಿಚಾರಣೀಯವಾಗಿದವೆ. ಇವೆರಡರ 
| ಹ ಉಲ್ಲೇಖವು ನೈಷ್ಣರ್ಮ್ಲಸಿದ್ದಿಯನ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. ನೈ. ಸಿ, ಯೊಳಗೆ 


ಒಬ 


ನೆಯ ಇ ೯-೧೩ ರ ವರೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಟ್ಬಿ ಮತವೂ, 


1 


ಮುಂದೆ ೧೪ ರಿಂದ ೧೯ ರ ಪಶೆಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಟೃ ಮತವೂ ಉಲ್ಲೇಖಿ 
ಸಲ್ಪಬಟ್ಟಿವೆ, 
ಆ ಬು 


ಮುಖ್ಯ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸ್ವಲ್ಪದರಲ್ಲಿ 
ಸ ) ಬೈಮಿನಿಯು "`ಪ್ರತ್ಯಕ್ಕ » ಆನುಮಾನ ಮತ್ತ್ಮು 
ಶಬ್ದಗಳೆಂಬ ಮೂರು ಸುನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರಭಾಕರನು 
ಇವುಗಳಿಗೆ ಉಪಮಾನ ಮತ್ತು ಅರ್ಥಾಪತಿ ಎಂಬ ಪ್ರಮಾಣಗಳ 
ಕೂಡಿಸಿ ಒಟ್ಟಿಗೆ ಐದು ಪ್ರಮಾಣಗಳಿರುತ್ತವೆಂದು ಹೇಳು 
ಏಲನು ಇದಕ್ಕೂ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ .ಅನುಪಲಬ್ಬಿ' ಎಂಬ ಆರನೆಯ 
ಪ್ರಮಾಣವನ್ನೂ ಇಪ್ಪು ತ್ತಾನೆ. * 
ಇಪಷತ್ತಾ/ನ ಇ ಕಾಕಜಇನಷ ಹ | 


8[21(311ಕಲ ಸ್ಮ 10111 ಡಗ್ಗಾತಿ: 1 
ಇರ್ತ ಕಶ್ತಳತ | 


* ಪ್ರೊ. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್ನಂ ಒರೆದ ಬಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ಇತಿಹಾಸದ ಎಂಡ 
ನೆಹು ಸಂಪುಟದ ೩೭೮ ಎಟವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, ಒಟ್ಟನ ಮೇಲೆ ಈ ಪ್ರಬಂಧಕ್ಕೆಲ್ಲ ಅವಂ 
ಛ್ರಂಥವೇ ಆಧಾರವಾಗಿರುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 

1 ಎಸ ಎಸ್‌. ಸುಕಕಣಕರರು ಪ್ರಕಾಶಗೊಳಿಸಿದ ಅರ್ಥಸಂಗ್ರಹದ ಇಂಗ್ಲಿಷ 
ಓಪ್ಪಣಿಗಳ ೧೫ ನೆಯ ಪುಟವನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ಈ ಅವರ ಗ್ರಂಥವೂ ಈ ಲೀಖಕೈ 
ಆಧಾರವಾಗಿದೆ. 


ವ್ರ 

ಇರುವದಿಲ್ಲ... ಅಡು ತಾನ್ನಾಾಯೇ, ತನ್ನ ಸ್ವಭಾವದಿಂದಲೇ ಬೆಳೆದು 
ಪರಿಣಾಮಕೊಂದುತ್ತದೆ. ಆದರೂ ಒಟಿ ನಮೇಲೆ ವಿಶ್ವವ್ರ ಎಂದಾದರೂ 
ಇದ ಕೃ ದಂತೆಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದು ನನ್ನ್ನ ಕ್ಯಾ 

ಮತದೊಳಗಿನಂತೆ ಜೇತನ ಪರಮಾತ್ಮನ "ಈ ಕ್ತಣ' ಅಥವಾ ಸಂಕಲದ 
ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅದು ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿದು 
ಇೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಸಾಂಖ್ಣರಿಗೂ ವಮೀಮಾಂಸಕರಿಗೂ 
ಐಕಮತ್ತವಿದೆ. ಮೀಮಾಂಸಕರು ಒಡದ. ಸೃತಂತ್ರ ಅಸ್ಥಿತ್ವವನ್ನು 
ಒಪ್ಪುವದರಿಂದ್ರ. ಅವರನ್ನು 'ವಾಸ್ತವವಾದಿ'ಗಳೆಂದು (11113) 


ಕರೆಯಬಹುದು. ಆವರ ಆಭಿಪಾ ಯದಂತೆ ಒಡ ಮತ್ತು ಬೇವವೆಂಬವು 


ಎರಡು ಮೂಲಭೂತವಾದ ಮತ್ತು ಸತಂತ;ವಾದ ವಸ್ತುಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಅ 


| 

(ಒ) ದೇವತೆಗಳು ಆನೇಕವಾಗಿರುತ್ತವೆ. " ಇಂದ್ರಾಯಸ್ವಾಹಾ,' 
ಕೆ ಅಗ್ನಯೇ ಸ್ವಾಹಾ' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಯಜ್ಞಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ಆ ದೇವತೆ 
ಗಳಿಗೆ ಆಹುತಿಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಕರ್ಮಫಲವ್ರ ನಮಗೆ ಈ 
ದೇವತೆಗಳಿಂದ ಕೊಡಬ್ಬಡುವದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆಯಾ ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿ. 
" ಅದೃಷ್ಟ'ವೆಂಬದೊಂದು ತಾನಾಗಿಯೇ 
ಹೊರಡುತ್ತದೆ. ಆದರಿಂದಲೇ ಫಲವು ಸಿಕ್ಕುತ್ತದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಯಜ್ಞ 
ಯಾಗಾದಿಗಳು ತಾವೇ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ, ಎಂದರೆ, ಈಶ್ವರಾಪೇಸ್ಟೆ ಯಿದೆ 
ಫಲಕೊಡುತ್ತವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬೈಮಿನಿಯು ಈಶ್ವರನ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಯನ್ನು ಚರ್ಚಿಸುವದೇ ಇಲ್ಲ; ಅವನು ಈಶ್ವರನನ್ನು ಉಪೇಶ್ಬಿಸುವನೇ 
ಹೊರತು, ದೇವರು ಇಲ್ಲವೇಯಿಲ್ಲವೆಂದು ಅವನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಹೇಳಿಲ್ಲ... ಹೀಗೆ ಮೀಮಾಂಸಕರು ಅನೇಕ ದೇವತಾವಾದವನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿದರೂ, ತತ್ತ್ವತಃ ಆವರು ನಿರೀತ್ವರವಾದಿಗಳೇ ಇರುವರೆಂದು ಹೇಳೆ 
ಬಹುದು. ಈ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರೊ. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್ನರು ತಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ 
ತತ್ತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ಇತಿಹಾಸದ ಎರಡನೆಯ ಸಂಪುಟಿದ ೩೭೫ ನೆಯ ಪುಟಿದ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳುವದೇನೆಂದತೆ : "06 311/7281/35% 15 178017 001% 


ಗಳಿಂದ "ಅಪೂರ್ವ' ಅಥವಾ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೬೯ 


1361510, 100810 17 10011085102 8116೧195510, ? ಆದುದ 
ರಿಂದಲೇ ಕುಮಾರಿಲನಾದರೂ ತನ್ನ ಶ್ಲೋಕವಾರ್ತಿಕದಲ್ಲಿ 


೫/38 ಗೃ ಸಣ! ಶಫಿ ನ1ತ/2ತಶ5ಕ! । 
61211 ಕತ222] ಫಕ್ರಷಸ ಪೇನ: ಕಸೆ! ಎಷ! ॥ 
(ಅಧ್ಯಾಯ ೧, ಶ್ಲೋಕ ೧೭.) 


ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಇದರ ಅರ್ಥವೇನೆಂದರೆ ಸರ್ವ 
ಸಾಧಾರಣವಾಗಿ ಮೀಮಾಂಸಾಶಾಸ್ತ್ರವು ಚಾರ್ವಾಕಮತದಂತೆ ನಿರೀಶ್ವರ 
ವಾದುದೆಂದು ಒನರ ಕಲ್ಪನೆಯಿದೆ. ಆದರೆ ಆ ತಪ್ಪುತಿಳಿವಳಿಕೆಯನ್ನು 
ತೆಗೆದುಹಾಕಿ, ಅದಾದರೂ ಆಸ್ತಿಕವೆಂದರೆ ಈಶ್ವರನನ್ನು ಒಪ್ಪು ವಂತಹ 


ಯತ್ನ ವನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. ಇದರ ಮೇಲಿಂದ ಕುಮಾರಿಲನ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿ 
ಒಟ 
ಸಾ ಪ ಆ ವ ಜಃ ಇ 
ವೀಮಾಂಸೆಯು ನಿರೀಶ್ವರಶಾಸ್ಯವೆಂದು ಪೃಸಿದ ವಾಗಿದಿ ತೆಂಬದು ಸಷ, 
ಇ “ಇ ಇ ಥ್‌ ಎ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹ್‌ 
೪ 


ವ 1 
ಸ ನ ಆ ೩ ವ ಮ 
ಜೀವಾತ್ಮರಿರುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ನಿತ್ರರೂ, ವಿಭು ಎಂದರೆ ಸರ್ವ ವಾಸಪಕರೂ 
ಚ 


ಇರುತ್ತಾರೆ. 


ಈ ಪ್‌ ವೆ ಆ ೫ ಇ ಹ ಗ 
(೪) ಈಶ್ವರ ಅಥವಾ ಪರಮಾತ್ಮ ನಿರದಿದ ರೂ. ಆನಂತವಾದಿ 


೨ ಎ ಇತ ಇಂ: ಜಾವಾ ಎಪಿ... ಹ ಹಾಕೆ. ಷಂ 
ಸುತ್ತಾನೆ. ಆತ್ಮನು ದೇಹದಿಂದ ಜನ್ನ ನಾಗಿರುವನೆಂದೂ, ಇವನೇ ಮರಣಾ 
ಪೆ 


ನಂತರ ಸ್ವರ್ಗಾದಿಗಳಿಗೆ ಹೋಗಿ ಅನ್ಲಿ ಸುಖದುಖಗಳನ್ನ ನುಧವಿಸುವ 


ನೆಂದೂ ಜೈಮಿನಿಯವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. (ಮೀ. ಸೂ. ೧.೧. ೫). 
ಆತ್ಮ ಅಥವಾ ಪುರುಷನು ಬುದೀಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವನೆಂದೂ 
ಮೀ. ಸೂ.೧.೧.೪ ರವಿಯೇ ವಿವರಿಸಲ್ಪಟಿ ದೆ. ಆದರೆ ದೇಹಭನ್ನನಾದ 


ಣಾ 
ಆತ್ಮನ ಅಸ್ಥಿತ್ವವನ್ನು ಉಪಪತ್ತಿಗಳಿಂದ ಸಿದ ಮಾಡುವ ಗೊಡವೆಗೆ ಮಾತ್ರ 


ಜೈವಿನಿಯು ಎನ್ಲಿಯೂ ಹೋಗಿರುವದಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ- 
ಜೈವಿಿನಿಗೆ ಬಾದರಾಯಣನ ವೇದಾಂತ ಸೂತ್ರಗಳು ಗೊತ್ತಿದ್ದು, ಈ ಬಗ್ಗೆ 


೧೭೦ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಬಾದರಾಯಣನ ಉಪಪತ್ತಿಗಳೇ ಬೈವಿಿನಿಗೂ ಮಾನ್ಯವಾಗಿದ್ದವೆಂದೂ, 
ಆ೦ತೆಯೇ ಅವನು ತ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಉಲ್ಲೇಖ ಮಾಡಿಲ್ಲೆಂದೂ 
ಶ೦ಂಕರಾಚಾರ್ಯರಂತಹ (ಅವರ ಬ್ರ. ಸೂ. ಭಾಷೃ ೩-೩-೫೩ ನೋಡಿರಿ ) 
ಎಷ್ಟೋಜಒನ ಓೀಕಾಕಾರರು ಸಪತ ಖಾ? ಜೀವಾತ್ಮನ 
ಸ್ವರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ ಶಬರಸ್ವಾವಿನಿಯು ಹೇಳುವದೇನೆಂದರೆ: ಧರ್ಮಾಧರ್ಮ 
ಸುಟದುಬಖಾದಿಗಳೆಲ್ಲ ಆತ್ಮನ ಗುಣಗಳೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಹೀಗೆ ಆತ್ಮನು ವಿಕಾರಗಳನ್ನ ನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ, ಅವನು ಮಾತ್ರ ಸ್ಥಾಯಿ 
ಯಾಗಿಯೇ ಜಃ ಅವನು ಸ್ವ _ಸಂಿವೇದ್ಯ ;ನಾಗಿರುವನೇ ಹಾಂತು 
ಅವನನ್ನು ಎರಡನೆಯವರು ತೋರಿಸುವದೂ ಶಕ್ತ ಎಿಸ್ಲ; ನೋಡುವದೂ 
ಶಕ್ಕದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಭಾಕರನ ಮತಕ್ಕನುಸರಸಿ ಆತ್ಮನು ಒಂದು ಒಡದೃವ್ಯೈೆ 
ವಾಗಿದ್ದು ಬ್ಲಾನ, ಧರ್ಮಾಧರ್ಮ, ಸುಖದುಃಖಾದಿಗಳೆಲ್ಲ ಅವನ ಗುಣ 
ಗಳೆಂದು ಚಳಬಹುತು, ಆದರೆ ಆತ್ಮನು ಬ್ಲಾ ನಸ್ವರೂಪನೇ ಆಗಿರುವ 
ನೆಂದು ಕುಮಾರಿಲನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ಆದರೆ ಏನೇ ಶ್ರದರೂ ಜೀವಾತ್ಮರು 
ದೇಹಭಿನ್ನ ರೆಂದೂ ಶರ್ತ್ಪ್ರ; ಭೋಕ ಎ್ರಗಳಿಂದೂ, ನಿತ್ಯರೆಂದೂ, ವಿಭುಗಳೆಂದ್ಕೂ 
ಅನಂತರಾಗಿರುವರೆಂದೂ ಈ ನಾಲ್ಕುಆಚಾರ್ಯರು ಅಬ್ಲಪ್ರಾಯಚಡುತ್ಮಾಕೆ. 


(೫) ವೇದಗಳು ನಿತ್ಯವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಈಶ್ವ _ರನಾಗಲಿ, ಮನುಷ್ಯ 
ರಾಗಲಿ ಅವುಗಳನ ನ ಹುಟ್ಟಿ. ಸಿಲ್ಲ. ಎಂತೆಯೇ ಅವು `'`ಿಪೌರುಷೇಯವೆಂದು 
ಕರೆಯಲ್ಪಡುತ್ತವೆ. ಮತ್ತು. ಅಪೌರುಷೇಯವಾಗಿರುವದರಿಂದ ಅವು 
ಸ್ವತಃ ಪ್ರಮಾಣವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 

(೬) ಯಜ್ಞ ತ್ಲಿಯಾಗಾದಿಗಳೇ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಏಹಿತವಾಗಿದ್ದು, ಅವುಗ 


ಳನ್ನು ಯಥಾವಿಧಿಯಾಗಿ ಮಾಡುವದರಲ್ಲಿಯೇ. ಮನುಷ್ಯನು ತ ಆಯುಷ್ಯ 


ವನ್ಸೆ ಲ್ಲ ಕಳೆಯತಕ್ತದು. ಆದರೆ ಕುಮಾರಿಲನು ಈಶ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಜ್ನ ನು ರ್‌ು "5 ನ್ನು ಇ ೪ 
ವಾಗಿಯೇ ಒಪ್ಪುವದರಿಂದ ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಭಟಾಸಿಕಿಗಗೆಡೂ ವಿಹಿತ 


ವೆಂದು ಅವನ ಅಂಜೋಣವಿದೆ, 
(೭) ಜೈಮಿನಿಯಾಗಲಿಿ, ಅಥವಾ ಶಬರಸ್ನಾಮಿಯಾಗಲಿ ಮೋಕ್ನದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಡರ್ಜಿಸುವ ಗೊಂದಲಕ್ಕೇ ಬೀಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಸ್ಪರ್ಗದ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೭೧. 


ದಾರಿಯನ್ನಷ್ಟೇ ತೋರಿಸುವದ್ದುದೆ. ಸಂಸಾರದಿಂದ ಆತ್ಮಂತಿಕ ಬಿಡು 
ಗಡೆಯ ಪೃಕ್ನಿಯನ್ನು ಅವರು ತಮ್ಮ ಗೆಂಥಗಳಲ್ಲಿ ಎನ್ಲಿಯೂ ಚರ್ಚಿಸಿರುವ. 
ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕುಮಾರಿಲನಾಗಲ, ಪ್ರಭಾಕರನಾಗಲಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಉಪೇ 
ಕ್ಪಿಸುವದು ಶಕ್ಕವಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಮೋಕ್ಟ ವೆಂದರೇ 
ನೆಂಬವದನ್ನು ತಮ್ಮ ಗೆಂಥೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬೇವಳಕ್ಕೆ ಮುಕ್ತಿಯಾದ 
ವಿನಾ ಅದು ಸಂಸಾರ ಚಕ್ರದಲ್ಲಿ ಹೊರಳಾಡುತ್ಮಲೇ ಇರಬೇಕಾಗುವದು. 
ಮತ್ತು ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಜೀವಾತ್ಮಸಿಗೆ 
ಮೋಕ್ರವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದರೆ 
ಎಹಿತ ಪ್ರತಿವಿದ್ದ ಕರ್ಮಗಳೆರಡರ ಫಲಗಳಿಂದಲೂ ಬಿಡುಗದೆ ಹೊಂದಬೇಕು. 
ಕಾಮನೆಯಿಂದ ಮಾಡಿದ ಸತ್ಯ ತ-ಗಳೂ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ನಿಷ್ಠಾಮಕವ 

ದರಿಂದಲೇ ಮೋಕ್ಟದ ಆಸೆಯು... ಮೋಕ ವೆಂದರೆ ಸುಖದುಖಗಳ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಅಭಾವವೇ ಸರಿ. ಅದು ಭಾವರೂಪ ಆನಂದಸ್ನಿತಿಯಲ್ಲಿ ಆತ್ಮನು 
ತನ್ನ ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾದ ರೂಪವನ್ನು ಹೊಂದುವದು, ಅಥವಾ ಆ ರೂಪ 
ದಿಂದ ನಿಲ್ಲಂವದೇ ಮೋಕ್ಷ ವ್ರ. ಇದರಂತೆಯೇ ಕುಮಾರಿಲನಾದರೂ ಆತ್ಮನು 
ದುಃಖದಿಂದ ಪೂರ್ಣ ಬಡುಗಡೆಹೊಂದಿ, ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ನಿಜ್ಲವದೇ 
ಮೋಶ್ಟ ವೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಆತ್ಮಾನಂದವೇ ಮೋಕ್ಷ ವೆಂದು ಹೇಳು 
ವದು ತಪ್ಪು. ಅದು ದುೂಖರಹಿತವೆಂದು ಮಾತ) ಹೇಳಬಹುದ್ದುದೆ, ಭಾವ 

ಪ ಆನಂದವೆಂದು ಹೇಳಲಿಕ್ಕೆ ಬರಲಾರದು. 

(೮) ಅಪೌರುಷೇಯವಾದ ವಾಕ್ಯ್ಕಸಮೂಹವೇ ವೇದವು. ಅದೆ. 
ರೊಳಗಿನ ವಿಷಯಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ವಿಧ, ಮಂತ್ರ, ನಾಮಧೇಯ, ನಿಪೇಧ 
ಮತ್ತು ಅರ್ಥವಾದವೆಂದು ಐದು ತೆರನಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಬಹ.ದು. ಇವೆ್ಲವೂ 
ಪ್ರತ್ವಕ್ಟ ಅಥವಾ ಅಪ್ರತ್ವಕ್ಟ್ಪ ರೀತಿಯಿಂದ ಕರ್ಮವನ್ನೇ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ. 
ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಇಂತಹದನ್ನು ಮಾಡೆಂದು ಹೇಳುವದೇ ವಿಧಿಯು ; ಮತ್ತು 
ಇಂತಹದನ್ನು ಮಾಡಬೇಡೆಂದು ಹೇಳುವದು ನಿಷೇಧವು. ಇವೆರಡೂ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿಯೆ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಈ ವಿಧಿನಿಷೇಧಗಳೇ 


ಹ 
ಮುಖ್ಯವು. ಉಳಿದ ಭಾಗಗಳನ್ನು ಇವೆರಡಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗವಾಗ.ವಂತೆ 


೧೭೨ ನೈಸ್ಟರ್ಮ್ಸುಸಿದಿ 
ಉ ಕ್ರ ಖೈ ಟು 


ಅರ್ಥಮಾಡಬೇಕು. ಮಂತ್ರಗಳು ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡಬೇಕಾದ 
ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸ್ಮರಣೆಗೆ ತಂದುಕೊಡುವದರಿಂದ ( ಅರ್ಥಸಂಗ್ರಹದ 
೯೨ನೇ ಭಾಗವನ್ನು ನೋಡಿರಿ) ಅವೂ ವಿಧಿನಿಷೇಧಗಳಿಗೆ ಆಧೀನವೇ ಆಗಿ 
ರುವವೆಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. ನಾಮದೇಯವೆಂದರೆ ಯಜ್ಞಮೊದಲಾದವು 
ಗಳ ಹೆಸರು. ಇಂತಿಂತಹ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇಂತಿಂತಹ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂದು ಎಷ್ಟೋ ಯಜ್ಞಗಳ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಕೊಬ್ಬಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಹೆಸರುಗಳೂ ಯಜ್ಞಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸಕ್ಕೇ ಉಪಯೋಗವಾಗು 
ತ್ತವೆ, ಸ್ಮುತಿಯನ್ವಾಗಲಿ, ನಿಂಡೆಯನ್ಫಾಗಲಿ ಸೂಚಿಸುವ ವಾಕ್ಗಗಳೇ 
ಅರ್ಥವಾದವು. (ಅರ್ಥಸಂಗ)ಹದ ೧೨೨ನೆಯ ಭಾಗ ನೋಡಿರಿ.) ಎಂದರೆ 
ಅರ್ಥವಾದವು ವಿಧಿನಿಷೇಧಗಳ ಸ್ವುತಿ-ನಿಂದೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿ, ಜನರ ಮನಸಿ 
ನಲ್ಲಿ ಅವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪೃವೃತ್ತಿ ನಿವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
ಅರ್ಥವಾದವೂ ವಿಧಿನಿಷೇಧಗಳಿಗೆ ಆಧೀನೆವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಾರಾಂಶ 
ವೇನೆಂದರೆ ನೇದವೆಲ್ಲ ಕರ್ಮವನ್ನೇ ವರ್ಣಸುವದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಆರಣ್ಣಕ ಮತ್ತು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ನು ಸಹ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
`ಆಧೀನವಾಗುವಂತೆಯೇ ಅರ್ಥಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಮೀಮಾಂಸಕರ 
ಅಂಬೋಣವಿದೆ. ಅವನನ್ನೇ ಹುಡುಕಬೇಕು; ಅವನನ್ನೇ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸ ( ಛಾಂದೋಗ್ಯೋಪನಿಷತ್ತು. ೮-೭-೧), . "" ಆತ್ಮ 
-ನೆಂದೇ ಉಪಾಸನೆಮಾಡಬೇಕು '' ( ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕೋಪನಿಷತ್‌ ೧-೪-೭). 
" ಬ್ರಹ್ಮನನ್ನು ತಿಳಿದವನು ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ'' (ಮುಂಡಕೋಪ 
'ನಿಷತ್‌ ೩-೨೯) ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ವಿಧಿಗಳನ್ನು ಹೇಳಿರುವದರಿಂದ, 
ಈ ಬೃಹ್ಮನೆಂದತೆ ಯಾರು, ಆತ್ಮನೆಂದರೆ ಯಾರು, ಏಂಬ ಪ್ರಶ್ತಿಗಳು 
ಸಹಜವಾ!ಯೇ ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ಕರ 
ಕೆೊ.ಡಬೇಕೆಂದು ಎಲ್ಲ ವೇದಾಂತಗಳೂ ಹೊರಟಿರುತ್ತವೆ. ಆಂತೂ 
ಇವೂ ಸಹ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಆಧೀನವಾಗಿಯೇ ಇರುವವೆಂದು ಸಾರಾಂಶವು. 
ಎಂದರೆ ಮೀಮಾಂಸಾಸೂತ್ರಗಳ ೧-೧-೫ರಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ 
ಸಿದ್ಧ ವಸ್ಮುವಿನ ವರ್ಣನೆಗಳೆದ್ದರೂ, ಆವುಗಳನ್ನು ಕಳರ್ಮಪರವೆಂದೂೂ 
ಎವಿಧಿಕೀಷಗಳೆಂದೂ ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಕರ್ಮವಾದಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಪರಿಶಿಷ ಸೃ ೧೭೩ 


'ಎಿದ್ಮನ್ನೋದತರಂಗಿಣೇ' ಎಂಬ ಹೆಸರಿನ ಗ್ರಂಥವು ಮೀಮಾಂಸಕರೆ 
ತತ್ತ ಎವಿಚಾರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಒಂದೇ ಶ್ಲೋಕದಕ್ಲಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದೆ. ಅದು ವಾಚಕರಿಗೆ 


೧೨ 


ಉಪಯುಕ್ಕ ವಾಗಬಹುದಾದುದಂಂದ ಅ ಅದನ್ನಿಲ್ಲಿ ಕೊಡುತ್ತೇವೆ. 


ಹ 


ಸವ್ಯ ಇ ತಗ್ಗಾಸ್ತಾಷರ್ಗದ ಹಸೆ! ಇಡೆಸ್ಟಗೆ!ಗಇನ ತರಗತಿ 

ಇಷ ಪ್ರಜಢ1/0/ ೮೫/ಸ್ರ 7113 ಇ1/0೫41೧ಇತ: ಕಾಕ! । 
ಜರ್ನಷ ಹಥ! 7 ಫ/ನಐ120 (ಡೀ೫/ಕಕ್ಷನತ! ಇಷಗ[ಗ್ಗ [ರ್ವ] 
೫[77702[ಊ0ಸಾತರಲತ(ಈಪ್ರಷ1/71ಢರ: ಡಕ: ಇಕ್ಕಿ ಕತ್ತ ॥ 


(ಮರಾಠೀ ಜ್ಞಾ _ನತೋಶದ ಪ್ರಸ್ತಾವನಾಖಂಡ, ಎರಡನೆಯ 


ವಿಭಾಗದ ೧೪ನೆಯ ಪುಟವನ್ನು ನೋಡಿರಿ.) 
ಪುಟ ೯೩ :ಸಾಂಖ್ಯರು, 


"ಸಾಂಬ್ಯ' ವೆಂಬ ಮೊದಲು " ಬ್ಲಾನಯೋಗ' ವೆಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಷೆ 
'ಯೋಗಿಸಲ್ರಡು ತ್ರಿತ್ತು. ಆದರೆ ನಾವೀಗ ವಿಚಾರಮಾಡುತ್ತಿರುವದು ಆ 
ಅರ್ಥವನ್ನ ಲ್ಲ. ಕೆಲವು ಮಹತ್ತ್ವದ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಷೇಡವಿರುದ್ದವಾಗಿಯೂ, 
ಕಪಿಲನೆಂಬ ಖುಷಿಯಿಂದ ಪೃಸಿದ್ಧಿ ಹೊಂದಿರುವದಾಗಿಯೂ ಇರುವೆ 
ಸಾಂಖ್ಯ ದರ್ಶನವನ್ನೆ ೀ ಕುರಿತು ನಾವೀಗ ಕೆಲವು ಮಾತುಗಳನ್ನು ಬರೆಯ 
ಖೇಕೆಂದಿದ್ದೇವೆ. 

ಸಾಂಖ್ಯಮತವು ಆಸ್ತಿಕ ಷಡ್ದರ್ಶನಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಮುಖವಾದುದೊಂ 
ದಾಗಿದೆ. ಮತ್ತು ವೇದಾಂತಮತಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರತಿಸ್ಪರ್ಧಿಯಾಗಿರುವ ಮತೆ 
ವಾದರೂ ಸಾಂಖ್ಯರದೇ. ತರ್ಕಪ್ರಧಾನವಾದ ವಿಚಾರದಿಂದಲೇ ಸಾಂಖ್ಯರು 
ತಮ್ಮ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳಿಗೆ ಬಂದು ಮುಟ್ಟಿ ರುವದರಿಂದ, ಅವರ ನಿರ್ಣಯಗಳು 
ಇಂದಿಗೂ ಕೆಲವರಿಗೆ ಮಾನ್ಫವಾಗಿವೆ. ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಸಮಾಧಾನಗೊಳಿ 
`ಸುವದಿಷೆ ೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಸಾಂಖ್ಯಮತವು ತನಗೆ ವೇದದ . ಆಧಾರವೂ 
ಇದೆಯೆಂದು ತೋರಿಸಬಹುದಾದುದೆರಿಂದ ಹಿಂದೂ ದರ್ಶನಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಾಂಖ್ಯಮತಕ್ಕೆ ಒಳ್ಳೇ ಮಹತ್ವ್ವ ಒಂದಿದೆ. ಈ ಮಾತಿಗೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು 
ಈಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ-.. ಸಾಂಖ್ಯಮತಕ್ಕೂ ವೇದಾಂತಮತಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟೋ 


೧೭೪ ನೈಷ್ಯರ್ಮ್ಯಸಿದ್ಧಿ 


ಅಂಶಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ಸವೂ ಇದೆ. ಆದುದರಿಂದಲೇ ವೇದಾಂತಸೂತ್ರಗಳ 
ಕರ್ತೃ್ವಗಳಾದ ಬಾದರಾಯಣಾಚಾರ್ಯರೂ ಸಹ ಎಲ್ಲ ಮತಗಳಿಗಿಂತಲೂ 
ಈ ಸಾಂಖ್ಯಮತನಿರಾಕರಣೆಯನ್ನು ಹೆಚ ಠಿ ಸವಿಸ್ತಾ ರವಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ ಶೆ 
ಎ೦ಂತೆಯೇ ಅದ್ವೈತಮತಾಸುಯಾಯಿಗಳಾದ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರೂ. 
ಸುರೇಶ್ವರಾಚಾರ್ಯರೂ ಸಾಂಖ್ಯಾಮತವನ್ನು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಉಲ್ಲೇಖ- 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
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ಭಾರತೀಯ ತತ್ವಶಾಸ್ತ್ರದ ಇತಿಹಾಸದೊಳಗೆ ಸಾಂಖ್ಯಮತವು 
ತೆಂದು ನಿಶಿ 


ಇಂತಹ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೇ ಹುಟ್ಟಿ ಡು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿ ಹೀಳಲಿಕ್ಕೆ ಒರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಆದರೂ ಅದರ ಬೀಜಗಳು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳನ್ಲಿಯೂ ಕೂಡ ಸಿಕ್ಕುವಂತಿರುವ 


ವೆಂಬದನ್ನು ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಕಠ, ಮುಂಡಕ, ಮತು ಶ್ರೀತಾಶ್ವತ 
ರೋಪನಿಷತ್ಮುಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಂಖ್ಚರ ಎಷ್ಟೋ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳು ಸಿಕ್ಕು 
ತವೆ. ಭಗವದ್ರಿ ಸೀತೆಯಲ್ಲಾ ದರೂ ಈ ಮತದ ವಿಚಾರಗಳು ಹೇರಳವಾಗಿ: 
ಹರಡಿಕೊಂಡಿವೆ. ಗೌತಮಬುದೃನ ಮೊದಲನೆಯ ಗುರುವಾದರೂ ಸಾಂಖ್ಯ 
ಮತಾನುಯಾಯಿಯೇ ಇದ ನೆಂದು ಬೌದ್ರಗೈಂಥೆಗಳಿಂದ ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ 
ಕೌಟಿಲ್ಲನ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ತ್ತ ಪೂ. ೩೦೦) ಸಾಂಖ್ಯಯೋಗದರ್ಶನಗಳ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಉಲ್ಲೇಖವು ಬಂದಿದೆ. ಕ್ರಿ. ಶ. ೩೮ರಲ್ಲಿ ಬ ಬರೆಯಲ್ಪಟ್ಟ ಚರಕ 
ವೆಂಬ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಸಾಂಖ್ಯದರ್ಶನದ ಕೆಲವು ವಿಷಯಗಳು ಗ್ಗ 
ವವ್ರ,'' ಮಹಾಭಾರತದೊಳಗೂ, ಉಳಿದ ಪುರಾಣಗಳೊಳಗೂ ಸಾಂಖ್ಯ 
ಮತದ ವಿಚಾರಗಳು ಬೇಕಾದಷ್ಟು ದೊರೆಯುತ್ತವೆ. 


"ಸಹ್ಮಿತಂತ್ರ' ವೆಂಬದು ಸಾಂಖ್ರರ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಗ್ರಂಥ 
ವಾಗಿರಬೇಕೆಂದು ತೋರುತ್ತದೆ, ಆವ ದಶೆ ಆದು ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಉಪಲಬ್ಧವಿಲ್ಲ. 
ಈಗ ಸಿಕ್ಟುವಂತಿರುವ ತೀರ ಹಳೆಯ ದಾದ ಸಾಂಖ್ಯಗೃಂಥವೆಂದರೆ ತತ್ತ ರ 
ಕೃ ಸ್ವನೆಂಬವ ವನು ಬರೆದ ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕೆಯೇ ಸ ಸರಿ ಇವನ ಕಾಲವು 
ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿ ಗೊತ್ತಾಗಿರದಿದ್ದರೂ ಕ್ರಿ. ಶ. ೧೩೦ ರ ಸುಮಾರಕ್ಕೆ ಇವನು 
ಇದ್ದನೆಂದು ಡಾ. ಬೆಲವಳಕರರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಬಡುತಾರೆ. ವಿದ್ವಾನ್‌ 
ಶಾಘವೇಂದ್ರಾಚಾರ್ಯರು ತಮ್ಮ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಇತಿಹಾಸ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ ೧೭೫ 


ದೊಳಗೆ (ಪು. ೨೪೪) ಈ ಈಶ್ವರಕ್ಕ 1 ಕಾಬನ ಕ್ಲಿ, ಶು. ೩೦೦ ಒ೦ದು 


ಆದ ಸಣಂಯ ರ ಪ್ರಾಚೀನ ಗ:ಂಥವು 
ಕ ಯ ದಣಗಿರೆ ಫೋರಟಲೇಂ ಇತ ನಿವ “ವಾದವಾಗಿ ಹೇಳೆಬ ಹು ಅ 
ಮಾಥರನೆಂಬವನು ಆ ಕಾರಿಕೆಗಳ ಮೇಲೆ ವೃ ತ್ರ್ರಿಯ ಯನ್ನ ಬರೆದಿದಾ ನೆ 


ಆ ವೃತ್ತಿಯು ಕ್ರಿ. ಶ. ೪೫೦ ರೊರಗಾ?ಿ 'ಚೀಸಾರಾಷಿಗ ಭಾಷಾಂತರಿಸ್ಬ 
ತೆ 
ಬ "ಸಾಂಖ್ಯಸೂತ ಗೆಳೆಂ'ಬ ಗ.ಂಥವ್ರ ಸದಕ್ಕೆ ಆ ವಡೆ 


ಆ" ಒಂ 


ತಟ ಆ' 


ಇದವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. 


ನ ತಾರು ಎಲ ೯್‌ ಆ] 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ಶಂಕರಭಗವತ್ಪಾ ದ೦ಂಗ್ಗಾಗವಿ ವಿದ್ವಾ-ನಣ-ರಿಗಾಗಲಿ 
ಶೆ 


1 


ಸೊತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. "ತತ್ತೃಸಮಾಸ 'ನೆಂಬದು ತೆ ಸ್‌ು ಕ್ಲ 
ಇದಾದರೂ ತೀರ ಹಳೆಯದೇ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಪ್ಲೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅದರೆ ಈ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವೂ ಸರ್ವಸಮ್ಮತವಾಗಿಸ. ವಾಸಸ್ಟತಿವಿ.ಶರ ಸಾಂಖ್ಯ 
ತತ್ತ? ದಿ ವಿಬ್ಲಾನಭಿಕ್ಸುವಿನ ಸಾೂಖ್ಯಸವಚನಭಾಷ್ಯವ- 
ಡ್‌ ಸಿದ್ದ ವಾಗಿವೆ. ಸಾಂವಿ-ಕಾರಿಕೆಗಳ ಮೇಲೆ ಗೌಡಪಾದರೆಂಬವರೂ 


ಮೆ ಕ ಟ್‌ ಬೆ ನ ಆ 
ರಾಜನೆಂಬವನೂ ವ್ಗಾ ಬ್ಯಾನಗಳನು ಬರೆದಿದಾರೆ. ವಿಬ್ಲ್ವಾ ನಭಿತ್ಚವಿನ 


೩ 
4 


ಸ 
ಸಾಂಖ್ಯಸಾರಿವೆಂಬ ಗ್ರಂಥವ ಸ್ನತಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಸೀಮಾನಂದನೆಂಬದನ 
ಜ್‌ ಸ ಎ 
ಸಾಂಖೃ ತತ್ತೃವಿನೇಚ ಯೂ ಭಾವಾಗಣೇಶನ ಸಾಂಖ್ಯತತ್ತ್ವ 
ಯಾಥಾರ್ಥ್ಯದೀಪೆನವೂ ಬೇರೆ ಗ್ರಂಥಗಳು. ಇವೆಲ್ಲ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ 


ಸಾಂ -ಕಾರಿಕೆಗಳಿಗೇ ಮೊದಲನೆಯ ಸಿ ನನನು ನೊಡಬೇಕಾ ಕಾಗುರಡು 
ಣೆ 


ಇ. ಇಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸುತ್ತ ಕೂಡ್ಪುವದು 
ಇರಡು ವಿಭಾಗಗಳುಳ್ಳದ್ದಾಗಿರು 
ರಡೂ ತತ್ಮಗಳು ಒಗತ್ತಿನ 


ಜ್‌ 


ಮತಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಪ್ರಪಂಚದೊಳಿನ ಗ ವಿಂಗಡಿ 
ಸುತ್ತ ಹೋದರೆ ನಾವ್ರ ಕೊನೆಗೆ ಇವೆರಡು ಕೋಟಿ ಅಥವಾ ವರ್ಗಗಳಿಗೆ 


ಸಂದು ಮಟ ವೆವ್ರ. ಇವೆರಡೂ ಸ್ನತಂತ್ರವಾಗಿರುತ್ತನವೆ. ಒಂದ 


ರಿಂದೊಂದು. ಹುಟ್ಟಿ ವದೂ ಇಬ್ಬ; ಅಥವಾ ಒಂದರ ಮೊಲೆ ಒಂದು 
ಕ್ರ ೧ 


6೩ 


ಓ | 


ಪ. ೨. ೧೨೬೭೧೦ 


ಹ ಸಿದ್ಧಿ 


ಬೆ 


ನೈಸ್ಯವ 


೧೭೬ 


ಚ 


ಸ ಆತ್ರ 


ಕಾಡ ಯಿ ಬಂಡ 
ಹಂ 


ಆ ಆ 


ದಳ 
೨ ಇದವು. 


ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿ ಅವಲ 
ವುುಖಿ. 
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